( एरुदे ) संहणामन्द साहित्य थ्योंत्ति प्रधंभ भाभ' 


कित्तु जो तत्वज्ञानी पुरुष है 5 हू तो विकल्पमात्रको भी पसन्द नही करता। चैत्म है यह भी विकल्प है, 
झात्म। चेत्य नहों है यह भी गिकल्प है। इन दोनो बिकल्पोसे च्युत हाकर तत्त्वज्ञानी जानता है कि वह 
तो जो चित्‌ है सो चितृ ही है । 
कतु कर्माधिकारकी अन्तिम गाथा १४४ वी में एक प्रवचनाशमे पढ़िये-चिन्मात्र अन्तस्तत्व उपासनाका 
बैया महान्‌ लाभ है-देखो भैया, इस मुझ चंतत्य ।त्र आ्रत्माको कौन जानता है ? जब कोई समभता ही 
तंही है तो न समझे वालोको हम कुछ जतानेका क्यों प्रयत् _ करें ? ज॑से न समभनेवाले बेचारे भीट 
खम्भा भादिक है तो इनके सामने तो हम श्राप भ्रपनो शान नही बगराते कि ये मेरा कुछ बड़प्पन जान 
जायें। ये मुके, समझ जायें कि मैं कुछ हू, क्यो नही जतानेका प्रयक्न करते ? इसलिए कि हम ग्राप यह 
जानते हैं कि ये भींट खम्भा श्रादिक तो कुछ मुफे जानते ही नही है, ये मुझे पहिचानते ही नही हैं। 
इंसो प्रकार ज्ञानी पुरुष समभता है कि ये समस्त हृश्यमान जो प्राणी हैं ये मुझ चंतन्यात्मक श्रात्माको 
समभते ही नही हैं । जब ये कुछ समभते नही तो इनके सामने मैं क्या शान वगराऊ । इनको मैं क्‍या 
दिखाने चलू कि मैं कुछ हू । जैसे न समभने वाले श्रवेतन पदार्थों को हम समभानेकी चेष्टा नही करते, 
इसो प्रकार ज्ञानी जन जानते हैं कि यें सव लोग तो इस मुक्त श्रात्माको पहिचानते ही नहीं है, जानते 
हीं नही है । यदि कोई मु श्रात्माको जान जाय तो वह तो स्वय अपने चित्स्वरूप का भ्रतुरागी हो 
गया। श्रब वह व्यक्ति न रहा, ८ह तो स्वय चित्स्वरूप रह गया। तो मुझ व्यक्तिको उसने नही समझा । 
मुझे यहा कोई नहीं समभता । ज्ञानी पुरुष चित्स्वरूपको समभता है। भ्रज्ञानी जीव श्रपने स्वरूपको 
किसी भी प्रकार समता ही नहीं। तब श्रज्ञानीको श्रपना महत्त्व बतानेको गु'जाइश वया ? ज्ञानियो 
को हम क्‍या बतावे ? वे तो स्वय चित्स्वरूपके अन्तुरागी हैं । इस तरह जानकर ज्ञानी जीव बिक ल्‍्पोको 
हटाता है भर विवेक द्वारा भ्रपने श्रापके इस स्वरूप तक पहुँचता है जिस स्वरूपमें मग्न होनेपर फिर 
किसी भी प्रकारके विकल्प नही रहते । योज्ञानी कर्ता कर्म भावसे हटता है और विकल्प भावोसे हटकर 
बह शीघ्र ही साक्षात्‌ समयसार हो जाता है । 
(१३४-१३७) समयसार प्रवचन ६, ७, ५, ए् भाग 
इस पुस्तकमे स्मयसारक्ी ६६ वी गायासे २६६ वीं गाथा तक पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी रहृजानवरद 
महाराजके प्रवचन हैं। स्वंकर्मोंतते मुक्त होनेमे ही अपत्माका शील है, कल्य ण है । सपारमे तो नह पुण्यकर्म हो चाहे 
पापकस हो दोनो ही कुशील हैं, देखिये १४५ वी गाथ।के एक प्रवचनाशमें-पापकर्म कुशील कहलाता है और 
पुण्यकर्म सुशील कहलाता है, पर वह पृण्यवर्म सुशील कस। जो ससारमे प्रवेश कराता है? पापकर्मको 
तो सभी बुरा कहते । पापके उदयमे दरिद्रता हो, झ्रापत्तिया ग्रायें, खोडटो गतिया आये, सो पापकर्मे त्तो 
घुरा है, सभी लोग जानते हैं, श्री 'लोग कहा करते हैं कि पुण्यकम भला है, किन्तु यहा ज्ञानी सत यहकह 
जहेहूँ कि वह पुण्यकमभी सुशोलक पा जो आत्माको ससारमे प्रवेशकराता है। पुण्यका उदय हुआ्ना,सम्पदा 
मिलो औरप्तस्पदा मिलती है तब क्याहोता है, सो प्राय करके देखो, क्रोवमी वढ जाये, मायाचारभो बढ 
जाये, लोभभो बढजाताहै । झमी लावकोसम्पदा है तो पेटलही भरा क्‍या? डेढ़ बंथाका पेट्चार लाखकी 
सादसि हा रत क्या 'सावते हैं कि मैं कराइउतोहों जाऊ।करोडउतिय्रोके यहा जाकरदेखो, उनकाक्या 
हान हां रहा है। सम्पदासे होता क्या है ? विंत'ये, सक्‍लेश बढ जाते हैं । सबलेश करना, विकल्प 
करना, नाना चितायें करता, इसके फलमे क्या होगा कि पा कर्म बणेगा । फिर दुगतिया होगी । म 
मनुष्यक्तों क्तुत्वका अहृकार होतेमें एक कारण मह भी है कि वह दूसरे जीवके भाग्यकों नहीं समभती है, 
देखिय १४५ वी मा एक प्रवचनांशम-भैया, हम सबकी जिम्मेद।री अपने पर लादते है, किन्तु घरमे जो 


((३४-१३७) संमयसार प्रवर्चेन ६, ७ फे, है भाँगे लक 


झाज वालक वैठे हो कहो उनकां पुण्य वापसे भी बड़ा हो श्रौर उनके उस बडे पृण्यके कारंण ही तों 
श्रापकी उनकी खुशामदं करंनी पडती है । किसका भार समभते हो ? तुम तो निर्भार हों, शरीरसे भी 
च्यारे हों, इस चेतस्यस्वरूपको तो निरखों । यहा किसी भी प्रकार का कष्ट मरी है, पर ऐसी जो पपनी 
पलौकिक दुनिया है वहा तो यह रमना नहीं चौहता, सो अध्ूवको झ्ुव माना, मिट्नेंवली चीजकोी 
सदा रहनेवाली मान लिया तो उसका फल तो क्लेश ही है । 

जीवको वँन्धन अपने आधार से है, पढ़िये १५० वी गोथाके एंक प्रंवचंनाशमे-जो रांगी जीव है वह 
भ्रवध्य ही क॒र्मो को बांधर्ते। है । जो विरक्त जीव है वह हो कर्मो से छूटता है। तो सामान्यरूपसे शुभकर्म 
ध्रौर प्रंशुभकर्म रागका ही निमित्त है। सो वे सांमान्यतंया सबको वाघते हैं, व॑ 4के हेतुपनको सिद्ध करते 
हैं। सो ये दोनो ही कर्म प्रतिषेधके योग्य हैं। वाल बच्चें परिवार श्रापकों सुहांवनें लग रहे हैं। इन 
सुहावभे लगमे व।लोसे तुम्हारा क्या पूरा पड जायगा ? वे सदाको तो अमर हैं नही । मरना तो पडगा 
ही । क्या परभवमे भी ये कुँछ मदद करे देंगे ? नहीं | परंभवंकी तो बात छीडो, ईंस ही भवर्म वया दे 
कुछ मदद कर सकते ? मंहीं। सिरका दर्द हो जे।य तुम्हे श्रडन बच्चोसे कहोकि देखो हमतुम्हे कितना 
खिलाते पिलाती हैं, तुम हमारे सिंरकां दर्दे १ श्रांता ले लो, १: आने हम भोंग लेंगें, तो क्या ले सकते 
है? भ्ररेइ। वक्त भी काई तुम्हारी सहायता मेही कर सकता है, (फिर काहे को बन्धने लगा 
लिया ? 

, श्रमुकी ढूँढ और मिलम॑ देखियें १५३ वी गीधांके एक प्रवचनाक्षमे-इसीं तरह हमारे भगवान हमेोरी 
श्राखें मिचेमे हमारे ही श्रम्दर केही छुपकर विराजे हूँ । हंम उन्हें दृढनके लिए व्यग्न हो रेहे हैं। भ्रौर॑, 
ऐसे व्यप्र हो रहे हैं कि जह संम्भावनां भी नही है ऐसी जगह ढंढते फिरतें हैं। मिल जाये ती कहीं। 
बडे व्यय होकर दूछते हे मन्दिरमे, शास्त्रोमे, शुस्वोमे दृढ्ते हैं, पर भगधान तो अभमदिका नाम है। सो 
उस भगवानको दांल रोटीमे, विषयोमे, दुकानमे सव॑ जगेह ढूढते फिरते है, यदि कही भगवामर निकटमे 
थ्रा जाय, पता पेंड जीय कि लो यह हैं भगवांन छिपे, तो देखने वाला भी प्रसन्न होगा झऔौर वहं भेंगवान 
भो प्र ।न् हों जायगा। देखने वाला तीं प्रस॑न्न होंगा ही वेयोंकि निर्मत्त बते और भेगंवाते भी जो 
भ्रनादिकालसे दु खी बंठे थे छिपे हुंए, ती उेनेका भो तो उद्धार धोतां है। जब हमे भ्रपर्न उंपयोगसे 
भगव।मनको हृ्टिमें लेते हैं तो भंगवानका ही तो उद्धार होता है। तो भगवान भी प्रसंन्न हो जाता है। 
तो अंब हतू संतमें भ्रांख मिर्चीनों हों रही है, पर जिसके लिए श्रांव भिचौतोका खेल वर्ना है उसे दू'ढा 
पर श्र॑व तक नहीं पाया हैं। ग्पग्न होते हुंआझ्नां यत्े तत्र दृढ रहा है। लो ज्ञानात्मक यह थ्ैं व श्रचल 
अआ्मतत्तंव यह है भगवान । तो यंह मोक्षका कारण है । 

देखिये प्ोज्षकी एक द्रव्यस्वभेवरूपता, १५६ वीं गाथाके एक प्रवचताशमे-मोक्ष मायने छूटना अर्थात्‌ 
झलगे होना अलग दूर द्रव्यके स्वभाव॑रूय हैं।दुमरे वस्तुके स्वमावष्ठप नहीं है। जैसे ह।थका 
हाथरसे यहू वन्चने है। एकहंएयर्स दूसरा हाथ छूट भव ता इसकी जो छूटना है वेह किसके श्वभंविरूप 
हैं सो बलाग्रों ? आप वहेंगे के इस-क्‍्म्रेंप्रेठेट्ा हूँत्ती इस कम रेके रुप है हाथसे हाथका छूटना । क्‍या 
यह उत्तर अपपको जंचो ? नहीं। भाप कहेगे क्रिइतन भीता लोग सामने वंढठे हैं सो यह मोक्ष इन 
प्रोतावोंकि स्भावस्थ, है, तो क्या यह छूटदा इस श्रोत्तारेके स्वभ्ाावरुप है 2. नहीं। तो इंस कमरेके 
स्वभावरप है / नहीं । दृमरकि:स्वमाकसप है? नही । भ्ीर कदाचित दूसरा श्रादमी इस एक हाथको 
परकडकर मत क रछो उदे वी उयदूररे झाद याके जीव सी मी चही है इवद्नयकाउ्ूप्न, । ईपहायको मुक्ति 
हैस दाथके ही स्वश्ञावर्प है, इसी प्रकार ग्रात्मार्मे शर्मो वा बत्घन लगा है भौर उस प्रसंगसे श्रात्मा छूट 


| ३ वे $ ज्यौ 
( ए&० | 'हृजानन्द साहित्य उयौति प्रथम भाग 


जाय तो धात्माकरा यह छूट जाना कर्मो के स्वभविस्प है या प्रत एवं तपस्याचोके स्वभावरुप है? था 
झारमाके स्वभावदप है ? यह प्लात्माका छूटता प्रात्माके स्वभावरप है। 

तम्यजानदा बाधक भाव देखिये १४८ थी गायाफे एक प्रगचनाशमे-इसमें यह बता रहे हैं कि भात्मा 
का सम्पच्जान जा परिणाम है उसका घात करनेवाले कौन हैं ? ज॑से पूछा जाय कि यह श्रगुली सीवी 
है भोर ठेढ़ी करिए जाने पर बनलावो कि इस अग्रुली के स्रीघधे१नवा घात किसने किया ? यह ता सामने 
की वात है भौर सीधी बात है । इस अ्ग्रुलीका सीधापन किराने मिटाया ? इस अगुलीके सीधेपनको 
हेठापनने मिदाया । तो आत्माके सीघेपनकों कितने मिटाया ? प्रात्माफे टेढपनने मिटादिया ! भात्माके 
वेराग्य परिणमको किसने मिटाय। / विपय कपायके १रिणामोंने मिटाया । यह यूवरत्ह साक्षात्‌ बात 
घल रही है फिर निित्तको बात लेना है। झात्माका सब सही सही जान जाना स्वभाव परिणमनकी 
बात है। स्व॒रसत्त भात्मामे ऐँसी कला है कि घह पदार्थों को सही सही जान लिया करे | इस सीघे और 
भोले कामपे बाधा डानने वाला कौन है ? श्रज्ञान | वस्तुकी सहो जानकारी न होना यही है वस्तुकी 
सदी जानकारीका बावक | जेसे वस्त्रका दवेत परिणमन मलके द्वारा ढक जाता है तो सफेदीका घात हो 
जाता है, इसी प्रकार प्रात््माका सम्यर्जान अ्रज्ञानरूपी मलसे ढक जाता है तो सम्यर्जान प्रकट नही 
होता है । सम्यग्जान बनाना है तो वस्तुस्वकरूपफा सही सहो ज्ञान करनेमे लग जावो | 


अलौकिक पात्र देखिये जो अलौकिक उदारताहा स्वामी है, गाथा १६४-१६५ का एक प्रवचनाशमें-भेया, 
इन सब भेत्र बनान वाले सैकडो पात्रोर्मे कौनमे कौन सा पात्र >दीर है ? क्‍या राग उदार है ? नही। 
हप भोह ग्रादि ज़दार हैं कया ? नहो | कामादि विकार उदार है क्या ? नही। ये श्रत्यन्त भ्रनुदार हैं । 
ये दुसराके जानका भी परवाह नही करते श्लौर खुदके प्रभुके प्राणोकी भी परवाह नहीं 4 रते। ये 
पिकार भनुदार हैं। ये उत्तम पात्र नहीं कहला सकते है। नाटकमे उत्तम पात्र -वही कहला सकता है 
जो उदार हो | यह ज्ञान-उदार है और १म्भोर भी है। क्षोममे नही धाता । ये सगद्व प. भोघ, मान, 
माया, लोभ, काम ये सब क्षोभसे भरे हुए हैं । यह स्थिर नदी है किन्तु रागभाव गम्भीर है, स्थिर हैं, 
घोर है। यहा चर्चा चल रही है कि इस उपयागके रगमचपर ज्ञानभ्रुमिपर कौन कौन भाव कितना 
विचित्र नाटक कर रहे हैं, कँसे कप्ते परिणाम प्रकट हो रहे हैं। कभो शुभ भाव है, कभी वैराग्यमें 
पाकर भगवानके निक८ पहुँचते हैं, कभा कपायसे पीडित हुआ करते हैं, कितने प्रकारके कर्म बताये है । 
कितनी तरहके भेद इस झात्मामे अपना लेते हैं। उन सव परिणमनोमे से कौन सा परिणमन उत्कृष्ट 
पात्न है उसकी बात यहा चल रही है । यह ज्ञा+ उत्कृष्ट मात्र है, उदार है । 

आत्मप्रान्ति निरखिये गाधा १६४-६६८५ के के अ्रवचन अमे-प्रव कुछ क्रान्ति लाइये श्रौर प्रपनेको 
धके ता, प्रनेको श्रपना जिम्मेदार मानकर कुछ प्रगतिशील भावोमे चलिये। इस मायामय जगतम 
किसीका कुछ नहीं निहारता है। किसीसे कोई झाशा नहो रखना है। यह जीव स्वय जैसे १रिणाम 
करता है वसे ही सुख दुख पाता है। यह भाश्रवकी ध्योरीका प्रकरण चल रहा है ' इन प्राश्रवोमें 
प्रनन्त कमाणवर्गणार्यें ठसाठस भरी है। और, ससारमे भ्रत्येक जीवके प्रदेशमे विश्वषो+चयरूप धौर 
कर्मेरूप प्रनेक व पर णिवगगायें भरी पडी हैं । यह इतना बडा मेल, इतना बडा जमाव झा कंसे गया ? 
यह झा गया खुदकी गलीसे । कोई बूढा पहिले तो झपने पोतोसे बडा प्रेम दिखाता है भौर जब वे 
वातापोनी उस बूढ़े पर खेलने लगते हैं श्रौर उस इंढशों तकलीफ होती हैं। कभी सिर पर चढ गये, 
कभो काथे पर चढ गये, कभी रोते हैं तो उथ बूढेक ऊपर भाफत सी भा जातो है । तो उस इूठेने यह 
धाफत अरे ग्राप डाल ली । प्ब दु सी हा रहा-६ । यह को का जो जमाव हम भौर झाप पर बच 


(६३ ४-१३७) समयसार प्रघंचण ६, ७, ५, ६ भागे ( रएर॑१ ) 


गया है यह श्रपनी , गलतीसे/बना है, अपने स्वरूपकी कदर न करके अ्पनेको दौन हीन समभ रहे हैं । 
हम तो व कुछ हैं। हमारे पालने वाले दूसरे हैं, हमारी रक्षा करनेवाले दूसरे हैं। हमसे तो कोई शक्ति 
ही नही है। भरे तभमे तो प्रभुवत्‌ अ्रनन्‍्तज्नान क्षक्ति है, भ्रनन्‍्त आानन्दकी झक्ति है। तू अपनी सरक्तिकों 
नही समभता इसलिए भूले हुए सिहवी तरह बन्धनमे पडा है। 
देखिये, ज्ञानी देखता है, कर्म॑ वार्माणशरीरसे वधे हैं १६६ वी गांथाके एक प्रंवचता मे-ज्ञानी जीवके 
पृधंकालमे बे हुए-जो। कमःहै वे.यद्यपि श्राप््मामे श्रपनी सत्ता रखे रहते हैं, तो भो वे धृथ्वो पिण्डके 
समान हैं, वे सबके सब कर्म, कार्माण शरी रसे बचे है। श्रात्म)से नही बचे है । देखिये एक गायको झाप 
बाधते हैं तो किस प्रकार बाधते'हैं ? एक हाथसे गायक्रा गला पकड़कर रस्सीके एक छोरसे दूसरे,छोर 
को बाधते हैं। क्या गायके गलेको रस्सीसे वाघते है ? नहं। । रस्सीका एक छोर पकडकर दूसरे छोरसे 
बाधते है । गायके गलेक़ो श्राप रस्सीसे बाघे तो गाय मर जायगी। रस्सीक। एक छोर दूसरे छोरमें 
ऐसा बाघते हुँ कि गायका गला बिल्कुल सुरक्षित रहता है। तो रस्सीसे गाय नही बधी है, बल्कि रस्सी 
से रस्सी बघी हे, किन्तु इस प्रकार की रस्सीका निमित्त पाकर गाय बन्धनको प्राप्त हो जाती है, ऐसी 
हो बात इस अ्रपन आत्माकी देखिये- 
ज्ञानीके बुद्धिपुवंक रागाविभाव न होनेसे निराख्व कहा गया है, उसके अनन्त ससारका उच्छेंद हो गया है 
देखिये, १७२ थी गाधाके एक प्रवचताबमे-जेसे लाखोका कर्जा वाला पुरुष सब कर्जा चुका ले, केवल एक 
स्पया कर्जा रह जाय तो उसे लोग कर्जेमे शामिल नही करते हूँ । वस्तुत तो एक पाई भी कर्जा हो तो 
कर्जा कहलाता है । जहा ६६ हजार ६६६ और ६ नये पैसेक। कर्जा चुका दिया वहा एक नेये पेसे की 
गिनती ही क्या होतो है ? इसी प्रक्रार अ्रनन्त कालका बन्ध मिट चुक्रा हो केयल कुछ वर्ष ससारमे 
रहना शेप है, मामूली स्थिति बनती है, ऐसा बननेके श्रालवका प्राखव नही गिना गया । करणानुयोगके 
अ्रमसार तो कपाय व योग तक भ्राद्नवव।न है भौर द्रव्यानुयोगके अ्रतुसार ज्ञानोको झ्ाखववान नही कहा 
गया । जो रागादिक्से विरक्त रहता है श्रौर अ्पनेमे उत्पन्न हुई अबुद्धिपर्वक रागादिक विकारोको भी 
जीतनेके लिए शाक्तिका स्पर्श#र रहा है बह ज्ञानी समस्त परबृत्तियोका उच्छेद करता है। वह तो 
निराख्रव है। तब ज्ञानी बुद्धि[वंक्र रागसे तो विरक्त है और भ्रबुद्धि।वक रागकी जीतनेके लिए भपनी 
शक्तिका स्पर्श करता है इससे उसे निराश्रव कहा गया है। कर्मों को जातता, कषायको दूर करना, 
श्रनादि श्र न्त नित्य श्रत प्रकाभमान इस चैतन्यस्वभावके स्पर्शा ना वही हो सकता | 
लोग अपना अपराध तो देखते नटी,-परपरिणमनसे लेखा जोसा लगाते हूँ, इस पर इृष्टिपातव करें, गाथा 
१७६-१८० के एक प्रवचनाशपर-नाच न श्रावे श्रागत टेढा-भेया, सब्र जोव स्वतत्र हे, वे अपन में अपना 
परिणमन करण है। वे अपनी शान्तिके लिए अपनी कषायकी चेप्टा करते हुँ । हम श्राप श्रपनी ही 
कर्पनाय बताकर अपने आ्रापमें चित्ता और शत्य बनाते हे और परका नाम लगाते है कि इसने झुभे 
दु खो किया । जेसे एक कहाउतमें कहते हे-नाच न आवे आगन टेढा । यह वहुत वढिया मन्दिर बना हैं, 
भाप तौल़से कोई कसर तो नही है और इसमे नृत्य णुरूकर दिया जाय सगोत द्वारा । नाचने वाला कभी 
सफल होता है भौर कभी नही सफल होता है। यदि उपका नाव ने जमे तो अपनी कल्ाका दोष 
छिपानेके लिए कहता है कि श्रजी आज तो नाच जमेगा नहीं । यह आग तो ढगका नहीं है, यही है 
सच ल- झावे आनस टेड़ा । 7] 
हा समयसार- प्रवचन अप्टम भागके सवर प्रकर में ज्ञानका ही ज्ञानमे अ धार आर्धय भाव है, देखिये १८२ मी 
गाधाके एक प्रवचनाशमे-एक ही ज्ञानकोी जिस कालमे अयनो वुद्धिमे रखकर भाधार पहन घिय भाव लिया 


६९ 


७ ६5४ पक डे द्वार 
५ ४२ ॥ क्र 5 ० अहजाननद साहित्य वैयोतिीषरत भाग 


जायगी तो शो #व्यूतरों की अधिरोप रके जायंगी, स्मलिए कि बुंदिमें मिस आधार्रीन मिलेगा । शान 
3. रहता है? जात/ज्ञानमे रहता है। शीने अर्मिमे रहता है यह भी सिर्ड/है, 5 पर और सूध्ष्म- 
देखें ती “ज्ञान शॉनमे रहता हैं भौर इससे भी अधिक सूक्ष्म हंष्टिमें जावो तो यह कहा जाय॑ँग्रा 
कि आपको ऐसा प्रश्न ही न करता चाहिए कि ज्ञान कहाँ रहेती। हैं४” ल्िमे ज्ञानी हैः॥ उसमे: प८कीरक 
की शित लिगाना भी व्येवहार है।। यद्यपि वह पेरमार्थनिर्देशकाव्यवहार/है;; लिकिन। व्यवहार ही तो है 
इसके करण यहाहै कि भिन्न षटेकारकीके' परिचंयावाले।मनुष्योंके समर फनेके/लिए. प्रभिन्न प्रदकाइकका 
उपाय बतीयी हैं।। तो शेनका की ई/मिर्च 'घेध्येयन मै मिलेगा ज व कोई भिन्न स्ध्ययन+ जही, मिल्नता 
न ज्ञॉनिर्म ज्ञानरेवरूपभे-प्रतिष्ठित करने चाला/जञात्त हैग़ घही।भव्य श्धार और # प्गुपप्रक्ति- 
नहीं हीता।' | परे कह फिल्किक़ । ।प8 ९ 5 ॥2/5५ फ:४ऋ% विआर ते एाह सात । है कशए 
उंवरका (कारण देकियें (6 वी गॉवाके एक अवपनाइमें “इससे ? बह से! हैकिंप्शुड' श्रात्मा|की 
अद्वितीय हैं। मित्र कहती) पिता: कहो; ईद॑न्नेर 


गे 
शिल्पी है. ही ह सम, न मी 
रक्षक कहां, यह एक सम्बर परिणाम है। स्वामी संर्मतंअद्र बाय ने कहा है कि यदि पाप रुक 


हर ही और री मपदासे क्या __ प्रयोजन है ? सबसे भ्रतुल महिनीयें सम्पदी है तो पर्पिनिरयेध है।। पर 
न (कता है, श्री है ती अन्य सम्पृदास बयां अयीजन शावयोकि पाप:सोडकररहे है। उस 
8 'त/ग के लत | | होंगी -झोर, के बिके सेमयर्मे भी 'ब्रामु लतायें:/होगी।। सो ध्मेया ध्ंपने 
का इस मर्का दिलनना चाहिए कि में अकेला है” घररंहिते हैं, ' शरोर४हिताहु ॥7 प्रौड़। की तता ब्रात 
कर्ता औले ! श्रापने "जो ममता, रागेह पे विभाव परिणर्महोंतें हैं छतःउ परिणामोसे भी रहित हू मेरे 
की की उप कारण डः हजस्वरूपमे केवल चंतर््य चर्मेत्कीरवेतसंवर्रूप-विर्कसिर्तीहोता:है' ॥ मैं(शुद्ध हँ 
शत व मुल्दवन्‌ ह मा भी व हो सम सकते हैं। ज्ञानी पुरुष हीः 'जान सकेते हैं। £ये सब॑ सथोगजुत्य 
रा विभाव बाह्न जे हैं। थे वस्तुय मुभस सर्वेथी / भिन्नेतहै [7 येततो वेतन अवेतन [अत्येक द्रव्य 
बदेश्ोसे ५ हैं. और ये रागादिक, भव यर्चेपि ऑत्मप्रदेशोमि होते हैं?7 किन्तु /कुछ'समय-के; 7 दिए 
6 प्र भी 5 548 ”बे भी बीह्मय भाव हैं। वे मुभसे मिन्नी है ।/इस्े प्रक्ार[मिदे 
व भ्रनात्मा है उससे उपेक्षा हों! जाती? है, और जी )३र्भात्मतत्त्व है छउम्रमे।प्रत़ेग 
' होंता रु कार क्िमानी उपभोग | हरी यदि भ्ीलम्बन है तो जर्मो्काउ-सम्बरत्हीता 
॥2 वात क्र४फक- ता फट भ्ाउनह ए क्या व फ्री 


| हज 


कार ईजानीका छप/पेग भी 0 बएया 3, जरा ऐसे 
ः र अ्रचेजर्म द्रव्य कि इन्द्रिय।क हा शा जी उपभोग वें रंते हैं /सम्यरहण्टिः वह 


घिनांशमे- ऋछ॒तेर हैं; कि थे तन: 
सब तिज़ेराफ़ा ईनिमि त्तू;होत) है|: सभी कहते हैं. कि बचे हु रा ४ शा हु 8 


ड्।द् प्र के एक समय मी: पढ़िले यद्वि उ शक, क्र 
न्‍ व गत सर्सयसारका अलम्वन'हैंश एकरवर्मार्ना भ्रल्य 


क्रि्मोका;निफफ्क करन्कैते लि (एक पर करते 

गरकाम्रोमे प्रहानभावना (ड़ एकल किले रा के 8९ । डर की नि इर ग 
अपद्र्थीं ते ५ माचो, फिर झरोरसे पुर्थक पुर्थक मानी, रागार्दिव के विजदर ५ 

अपहाों 8 अरे से उपर का पर अत हैछुक वरिणतियोर्मेसे मिने मपनेः आपके _ 


अपनेको मानों । प्रपनंमे जो विचार 
त अन्तरमे प्रवेश करनवाले ज्ञ नीके पूर्वबद्ध कर्मीके-उदयेर्स कुंछ' रागादिक 


पर रो | बह 
मद 798] मेदेशा्न दीप है रे नस बह ध्रार्फत संवता' हैं? मौरस्पप्ने-एक अविताशी शात- 


मान जला बनी रहती है इस ही किरण उन अचेते् प्रीरल्वेत्रन हृव्फोसिडपओोग' क्ए/नाने 


| 
गपा! के जीत ह-रएता शाप # परे का 9 क्ावाएए 
# १ ९ है १६] हि उ0॥779/: ।'शा7 मेक विचार  करेँ णह् प्वाशावोके एक प्रव- 


(8४-६३ शपिसयसा हाप्रवा्नजू- ७३ ५, ६ भागे ४ (६ पट | 


परी गैहःसायिरेहएटि ज़ीवःक्र्मों की निज़ंख़ कृस्ता: हैः [: हि जी पह कय के | हा वो थ्र्क्र 
१४5 67 शणकी अंपनययतमे सम्यकत्वःनही। + रहता) देखिये :गाधा, २५१:८२० २ फें-एक ;प्रवा्रनाशमे-जिस जीवके 
परमाणु मात्र भी राग है। रागादिक लिऱ्रकाझश-सात्र भीएहै; वह, समस्त-आागमोका- घा री- हो के 8५ 
कक्ाकी, नहीसज़ातता हैं) गरहा:किंस/रागक | (िप्रेष (किया जा रहा, है! (जिनकी, हर भी राग 
हैजर्थाति जो राग्की) कणिका:माव को भी न समाज स्वत है कै (रगरहित शुद्ध जातका 
स्वुरुए'परिचग्ानही पाते है रिसे जी क हित सेआाय गको बल्ब लिर , भी ज्ञात कर सकते है इंतने 
स॒न्न श्र/ग्तको-मारुण करके भी छा पत्माकोजही जातृते हैं आर जब, अपन भापके स्वरूपको 
कैंतो अन्नात्माको भी वे तंही जान का श्रात्म[ गा त्माकों नही जानता है. भर्थावें जी 
नोफिजीताों तही:यानता हैव4 पर ख्ष्किवग, हो सकता है... "+ 0 5 
_ ॥0दिखिये।३ ३ वी।ग। थाके एक प्रंवश्ननाब्मिततआएमाक़े परमव्कृसकरा-कारण; /निर्विशेष उपयोग-यह जानी 
तः वशेषकाः उदसानईटक्िरता।है प्रिपनैंको [किसीउ्रिश्षेष॒ रूप नही ;. मानत), भ्रौर )सामान्यका ही, कृलन्त 
पेरिकें! सीमोन्यक्ा ही अत्ंगिव करके येहासमग्र/ज्न/नक़ी एक़ताको प्राप्त;करता,है श्र्थात्‌ स्ववको यह एक 
ज्ञानिहप अर्दुभवाकरताः है4 यही। ग्ा्माका:तिंज़प्दत्है।और इस ही:ज़िज पदमे क़ल्याण है। इसीसे ही 
पमोक्षमाग-मिल्नता/ है॥। यहों श्ररहत भग़वन्तोतेठकिय़ा |था:जी आज़ उत्कृष्ट पदमे ? श्रवस्थित हैं, जिनकी 
बडी स्मत्तिप्ेफर्मःउनुकी/ पूजा करते हैं । उन्होने; इप्तही:एक बहयस्वरूपके अनुभवका-मार्ग अपनाया था 
पस7ही। भराव्म॑स्वभाव/की ज़पसेना की प्ररिंणतिसे ये क़र्मे ध्वस्ताहोते।है, ससार मिट्ता, है. भौर शिक्॒पृद 
की अध्ति होती/हे इसलिए अवशयल कै रके'इस क्षणिकः वको! छोड़कर | शुव जो; श्ात्मीय चैतृन्य- 
दवज्षावा है: प्रीविस्वभावकापह हमें)अनु अर व+कासता: च्यहिए आरूहुम, उस, अनु भवके पात्र रह सके इसके 
लिए न्ययरूप अप्रतीष्प्रदृत्ति करना प्ाहिएएआ हि याजाए की विद्याक् कै कक कर के | है) सिर 
अधभ्र वको छोडकर ध्यू वकी दृष्टि करनेमे ही आत्महित है, इस तथ्यको देखिये २०४ वी गाथाओें एक, प्र 
चि्मोशर्म सभग्राए परिणरतर्यफतो-पिट्ती:ह-परु प्रश्गित्ियोक्रा: जो स्तोत-है,. जिपकी-ये दशायें-हों रही हैं 
चबहमैं58। ब्रढ तहाँ? मि० ता. तो इन 30204 मे शनु-स्वृभाव है. मह जातस्वभाव ही 
'मिंट्ता/हैक यही परमार हैओराइस परसा्धको, ही क्र पता करके जोज़सक्तिकों प्राप्त, करता है। किस 
'की हुँश् सिन्तनर क़रेंतो:मोक्ष)ने मिले, :इसकृ। ब्रेन, इस रा सा रतत्त्व शरण क्या हैं 2 हे परमूर्थि 
थिह/ज्ार्नपद शरण है-7"हिंतके। लिए' इसके आगे;औौर कुछ देखनेको, जुरूस्त नहीं है । श्रात्मा, प्रमार्थ है 
>और त्रहज्ञानसात्र' है [7 झात्मा एक़,ही;पत्मर्न-है ७ -मैं.अमा.; एक.ही, पदार्थ हु।. जेसे कि पशु पक्षी 
स्वीसकी मुफ्त अादि बने रहनेसे, मात्मा:भ्रन्य ,झन्य-चही हो जात! (मे नही. का लही.ह । सो. में आत्मा 
हकाहीहएजवार्म अ्रव्म०एक्रही:पह्थ हु तो|झाका है ज़ाजूस् छूप.। बहू जान, भी एक, ही पद है। इस 
ही !क परम प्रदार्रका:शरणस्‍कही ॥) , 7७ एक काए धिहाए सूख) क ढ, ६, १ | 2453 एृ४ 
2 (छ्रिश्नार् ज्रीनसे ही प्रिकट छत सकते हैं) जकप्नारण कीजिये, २०8 जी, गाधाके एक प्रवचनाशमे-भयां, संकट 
ज्जंगेतमे कुछ चहीसहं। ए/केवकब्रिकठ हा; स्कट, हैं । ; को ईगुजे ए-जाम, .किंसो ,इष्ट्र पुरुषका वियोग हो 
3 जूदृर्थी- भ्रौ राहहम गा क विंय़ो ग दानिय भर मे ।5ऐ काइकती जा जद रा कि जिसके मां बाप स्थ्री पुरुष सदा 
बहूँगें।। विधेग भ्रवश्य सदा।होग और वियोगके दमयूमें; दुख होंगा.। जिसका संयोग हा उसका 
/बियोए निध्रमसे हो गा /, चाहे ख़ुद पहिले। गुज़ह जायें, [चाहे मर ब्रुपु-झादि गुजर जाये, बियोंग प्रंवश्य 
हांगे। हवियोग हातासहैःतोस्होकवे सत्र पर-पढ़ार्थ हैं, मूढ:बुद्धि बस रही “ है ।.जग़तके अन्य जावोमि से 
द्रा ब्िरर जीढ़ीकोजछद जिया किये, मेहे-हैं;तो उसके फलमे-उसे ढु.ख अवश्य होता है। «मुझे दुःखी 


* 5 १३६। $94 ३ क 


३ *ह2| 07४8 ड् >> पैन्द सं 
( श्र है| कर 3 # (अहजाननद साहित्य लयोति' प्रधमः भेग॑ 


कट १ 

जॉयगा तो रे टतरो का भ्रधि रो रुके जीयगा, इसलिए कुछ बंद्धिमेसभिन्न आधारत मिलेगा शांति 

कफ जाल, शर्म रहती! है। जमे पे यह 
00 हि, जे, शानमे रहता हैं। शर्त श्रीर्मिमें?रहता है।। यह भी सिद्ध/है, 5 पर:और सुक्ष्म- 
ती “ज्ञान जनम रहता है भर इससे भी श्रविक सु देष्टिमें जीवों तीः यह कहा जायँँग्री 
कि आपको ऐसा प्रइन ही न करना चाहिए कि ज्ञान कहाँ रहती हैः? ज्ञाभमें ज्ञान है।। उसमे “घंधकी रक 
शर्त संगामा भरी व्यवहार है) यदि वेह पश्मार्थनिर्देशकव्यवहार।है, लिकिना व्यवद्वारु ही तो है 
हे कीरण यह है कि भिन्न धटकीरंकोके परिवेय वाले मंनुष्योकेसर्ज ऊनेके/्जल ए.प्भिन्नपप्रट्रेकाइकका 
उपाय बतयी है? तो ज।नकी पििई मिर्च 'अध्यथन मै मिलेगाजव/ कोई: भिंक् उभ्रध्ययन+ नही मिलता 
हा “ही शैनिम शनिरवर्रूपमे-प्रतिष्ठित करेने। वालाएज्ञान हैप चही।गरन्यःश्र।धार और फापेयउप्नति- 
नहीं | होते 7 का उाजि व प्र कफ । ।5क ६ हे किक एक्षिएक क्ि।  पीझार तफ । है हा कि 


जज कप 6 फिक | गीलगाछ की 
फिक्र् 27 रा हज पाए पा पक अवचनादाम-दर्ससे यह सिर्ड' हिकिए शुद्ध क्रील्मा।की 
िडल ठुहोता है. पर मित्र केंहों: पिता! कही; ईद्र 
रक्षक कहां, यह एक सम्बर परिणाम हैं हर / सम ने कहा है कि यर्दि' पाप रुक 

8 6 ीिपदासे क्या . प्रयोजन है ? सबसे झतुल गज सम्पंदी हैं तो पंपिनिरसधा हैंत पर 

पा गत है, श्र कर ती अन्य सॉपंदास पयें प्रयोजर्त शावयोकि' पाफ तो इकरारहे हैं। उस 
रा दी होगी और, कैरमविपिकिके संयम भी रोम लतायें- हहोगी।। सी ्य अपने 
इस प्रकार देखना ता हिए कि में अकेला है घेररहित हैं;? शेशेररहिताहू॥ झौड़; की कता च्वात 

हक, क्पने भा मे. जय पता, राग वि विभाव पर्स्णिम होते हैं छत7 परिणामोसे भी।रहित हमे रे 
हि रा सत्तके करण बरूपमें केवल चेन चमस्कोरव स्वर्रुप:विर्क सितीहोता।हैः ॥ मैं शुद्धाहूँ 
क्न भ्रीगी ही समझे सकते हैं। जानो पुरुष ही! ।जान सकेते'हैं। #ये।सर्ब ।सयोगजुन्य 
जिम पा “बवस्तुय मुझसे सर्वेथी * भिन्नाहैं।7 येत्तो चिंतनसउश्रचेतन् खित्मेक- द्रव्य 

पक भ्न््न हे रे राग दिक भाव यंर्चपि' अर््मिप्रदेशोमि!होते हैठ7 किन्तु कुछासमग्न के । 

का सर वें भी बाह्य भाव हैं । 7 वे छुभसे मिन्नोहैः ]इप्न प्रकारामिद 





हें है 

रे खिओें2, शी ि दर कि 

08 हे जी भ्रनार्त्मा है दक्ष हीं! जाती) है| औरूजी _्भ्रात्मतत्त्व है $उम्तमे। प्रवे 

होता है ?'शर्स थ्राध्माकी उपभोग  ह्वीरी मैदिं  भौलंम्बन हैं।तो ,े मोःका-म्रम्वरदरह्ता 
0] छा कै ४२ क# ]छ क्ाम वश का उछाच फ पष्ट्री 

व ॥7 हम + 7?जेड्र 7५ पे “भधद् क $ ; 

वर्ण ४ जीज्िका उप पेग  र है या ५ अर 2 मेंकी विचार” करें १६३!धीं गाधिंकिं एक प्रव- 

ज़िनांधमे- फहतेत्हैं; कि वितन: छोर, प्रचेत (्यकि इन्द्रियाके 8. जी उ+ भोग पे'रंतें है >सम्यरहण्टि2 वह 


सब तिज़ेर का ईनमित्त;होवी, है।!; से भी, कहते, है कि बे हुए कैम बिल्कुल छोडे देंते हुए 'नही भंडते है? 
ड्ी॥डद पर से। एकअमग़ सी/पढिले “ली च उसका संक्रमण 4२ देते हैं तो उसमे भ्रेन्तेरश्रो संकता/है। ऐसे 
क्िम्मो। का/निष्फक़् क़रूद्रेत मे समय (एक गेतो नर्म॑यसारका ऑलम्वन'हैं। एकावर्मीवना श्रन्य 
हरतवताप्रोमे प्रधान: जन: है।इस एकल्वकोी किसने पदोर्स जीव भाया, करते हैं ४ वहलै्सवे बाह्य 
इपद्वार्थों 0 अपलेसे प्रथक मा फ़्रि ।औ पर्थक कर्मों से पृर्थक मीन, रोगादिव के विंवरिसि 7 झलग 

पन्ने होते हैं उन परिण्तियोमेंसे' मिने अपने: आप्रके 





अ्रपनेकी मानों । प्रपनमे जो विचार 

कस अब करो | 8 अन्तरमे प्रवेश करमवाले भ॒ नीके पूर्व4द्ध कर्मो के-उदेयेसे दु छः रीगादिक 

हक जक अदज गीता हैं तब उसे बहें श्रार्फत संत्रकेतीं हैं मौर/अमन-एक प्रविताओी शञान- 
छू कारण उस अचेतर्न भौरन्वे्रनाइव्योमि]उपभोग' क्पल्‍्नाने 


स्वभावकी ओर लिप्सा बनीं रहती है इस 


(8४९१ १ शो प्तिमयप्ता दा प्रबालन कै, ०७ ५, ६ भोषे ( (्‌ २६३१ ) 
धरुपी ग्रीहःसाथ्ररंटृफ्टि जीव; क़्मो क़ीः निज़ेस कृर्ता-हैः ॥ िप्यी डी (७। + दा पा के 
755 ४97 सेगर्कीअपनायंतमे सम्यनित्वः्नही /'शहता)/वेखिये:;गगांधा] ३० (करे? २ फे+एफ ,प्रव्ननाशमे-जिस मील 
परमाणु मात्र भी राग है। रागीदिक विकीरकाउप्रश-मात्न सी!है. वह समस्त-भ्रागमोका-घा री) होकर 
ऑदेमाको नहीउज़ातता।है। यहाउकिसःरायक। तिप्रेष,किया जा रहा है ! जिनकी श्षद्धा भी रागसे रंगी 
हैअर्थातज़ो।राग॒क़ी| कणिका:मात्रको ,भी झात्माक़ा गा क यू जानते हैं, रींगर हित शुद्ध शालका 
रूफःपरिचग्न नही पाते है ऐसे.जील जितने सवे भाग मको हु य मुनि भी शात कर सकते है इतने 
सन्न शाग्रस्को- धारण करके-भो तने स्माकों लही जातृते कर जब, भ्रपन भापके स्वरूपको तंही जानते 
कैती अ्रप्ात्माको ी,वे तही जान 22 व आंत्म[ ओर अतात्माको नही जानता है भर्थात्‌ं व 
शरीर अज्ीतक़ो-तही; जनता है।व6 सूम्युस्हप्टि, केसे, 20/:26 म रे 
“गिर ।0दिखिये ३४३7 वीग) थाके- एक प्रंवृन्ननाशुमे[7-आएम्राक़े -प्रमविकासका: कारण; निविशेष उपयोग-यह ज्ञानी 
ते वशिषका; सैदर्य-नएटक्रिर्ताहै प्रिपनिको किसीःव्विश्लेषर्प नृही - मानता, और ;सामान्यका-ही, कलन 
करके) सीमोच्यक्राही अलुंभवकरके थहासमग्रजशञानकी एक़ताको प्राप्त,करता:है श्रर्थातृ स्वयको यह एक 
जञानिहूप अर्चुभवाक़रता है-। ग्रही।अ्रात्माक्ता।त्िंज़परद:्हैःपऔर इस।ही-ज़िज्‌ पदमे कल्याण है। इसीसे,ही 
प्रोक्षमाग-मिल्नता/ है । यहो श्ररहत/भगवन्तोत्रेन्किग्रा।थन्जो आज़ :उत्कुष्ठ पदमे ; अवस्थित हैं, जिनकी 
वो भक्तिसेहम॑।उनकी/ पूजा क़रतेहैं-। उन्होने।इसःही-एक ब्रह्मस्तरूपके-भनुभवका-मार्ग अ्प्त्ताया था 
'ईस ही भ्राव्म॑स्वभाव/की ज़पसेना ज़ी पंरिणतिसे ये कर्म ध्वस्तहोते।है; सस]र मिट॒ता-है. भर शिवपद्र 
की अ्राध्ति होंती:है इसलिए क्व्र/अयत्त कै र के; इस क्षणिक, भ्ावको छोड़कर | शुव जो, प्रात्मीय चैतन्य- 
भंवि)है, भीवस्वभावका 5 हमे;अनु अव करता: चाहिए आरुहम/ड़सत, भज्भवके पात्र 7ह, सके इसके 
फिए स्थोपिरूप अप्रनीघप्वृत्ति करना च्ाहिएशफ छ हि पता की किक 4५ ७ वात "०5 का इक 
अध्र वको छोडकर प्र वकी दृष्टि करनेमे द्वी आत्महित है, इस तथ्यको देखिये २०४ वी गाथाके एक |झजू-- 
अन्नाशम-स्भग्रान परिणधतर्यतों-मिल्तीहैं।: परु) प्ररिणित्तियोकरा: जो स्ोत,है,।- जिसकी ये दरायें-हो रही हैं 
ब्वहमैंहिः। ब्र्ढ तहाँ? मि० का,र तो इतास म्रस्तज्ञातेमे ज़ेड झल, शूनुसस्वृभाव- हैः ,पह /गप्रस्विभाव नही 
मिंटता-है यही परमाई: हैस्‍ओराइस परमार्थक्रो हीआपा करके जो मक्तिकों प्राप्त करता है । किर 
'कूप छूँत चिन्तन/उरेंत्तों:मोक्ष-) मिले,।इसक वर्णन; इस, हा थामे. है: ।. सारतत््व शरण क्यो है? परमॉर्थि 
विह:ज्ञानपद शरण है.। हिंतक्े।लिए' इसके असगे;भ्ौर कुछ देखनेको.जरूसत ,नहीं है आत्मा प्रमार्थ, 
आर व्रहाज्ञानमात्र' है [? झात्मा एक़/ही-पत्सर्थ॑: है. ॥ ;मैं-श्रात्मा: एक. ही, पदार्थ हैं... जसे कि पशु पक्ष 
्लोसको मचुएु कमा दि-कते।रहनेसे झात्मा, अन्य ,त्य; नही हो जूत! ।_मैं वही का वही हू। सो. में भ्रात्मा 
कक ही हा/जवार्ज प्राव्मि!-एक्र ही-पहच्छाव हु तो झास्यत हैं जातुस्लेर्ूप:। वह जान भी एक ही पद है. इस 
ही (क परम पैक, शहण)कही । के ०5 किए वकिक्र मसस या झ क्र & किफ्रे / 3 हे ह्फ 
॥75 'द्रान्यथार्थ शीनसे डी।ततसठ-छु& स़क़त्ते है भवधास्ा की ज़िये- २५६ वी, गाथाके एक प्रवचनाशमे-मेयां, संकट 
अ्जिंगेतेमे कुछ बहीस्हैं।धगकेवल/विकर्दा हर; सर कक है ॥ +- कोई गज ए-ज़ाम, किसो _इष्ट पुरुषका वियोग हो 
। जूर्था। झौरे-हागाफ विग्योग मिश्र ते (5ऐ ४ कोई-आती खा नही, है कि,जिसके माँ. बंप स्त्री पुरुष ै 
रहूँफे। वियोंग भ्रवश्या सदााहो गई झ्नौर वियोगके त्समयमें। दुखी - होगा॥ जिसका संयोग हा उसका 
/वियौक निध्म्नसे।होगा।], चाहे खुद #हिले, ग्रह जायें, /चाहे, मय ब्॒पु आदि गुजर _ जाये, वियोग सवश्य 
<हीगा हवियोग होताग्हैःतोख्होउ वे: सच पर-पढद्वार्थ॥हैं,- सूख हे -हैं.। जगतके अन्य जावोमि:से 


जे 


द्रो ज्िरर जीदीकोज़छाय लिया किये, /मेरे-हैं;तो उसके फ़लृ जू अवश्य होता है | मुझे दुखी , 


( २६४ ) ह संहजानन्द साहित्य ज्योति प्रयंग भाग! 


करने वाला कोई नही है । सो छिरो, भिदो, कोई कही ले जावो, श्रथवा नामको प्राप्त हो, कही जावो 
तो सो मैं पर पदार्थों को अ्रहण नही क*ता । मैं सदा अपने श्रापके रूपमे रहता है, भ्रपनी शक्तिमे रहा 
फरता हूं, जिय कारण परद्रव्य मेरे स्व नही हैं । तो मैं परद्रव्यौका स्वामी ह्‌। 

।. २१७ दी गायाके एफ प्रवचनाथमे ज्ञानौकी रागरस रिगतत' देसिये-न्ानी जींवके ये समस्त कर्म न्नूकि 
जानी रागरमसे रिक्त दे इस कारण परिग्रहभावको प्राप्त नही होता है । स्त्री परधादिकके पालनके परि-- 
ग्रह. भरावको नटी प्राप्प होता है; क्योकि उसके प,लनेकी प्रशृतिमे रागरस नहीं है। पालना पडता है। 
ज़ेसे कभी प्रितारमे या सद्गोष्टामे, मित्रोमे रागरस न रहे तो कायदे कानूनके श्रनतुमार बोलना पड़ 
रहा है, पर परिन्नद्‌ नेही रहता है । परिग्रहभाव रहे तो घल्य रहती है, खिन्नता रहती है, वन्वन रहता 
है, पर रागरससे रिक्त रहाके कारण उसमे परिग्रह भात्र नही रहता । जैसे जो वस्न भ्रकपायित हो तो 
उतधा रगक़ा सम्बन्ध ही ।पर भी रग बाहर बाहर लौटता है । वस्त्र रगनेके लिए पहिले मजीठा वर्ग- 
नहमें भिगोया जाता है। जैसे श्राजकल केवल फिटकरीमे भिगो दिये जाते है श्रौर फिर उनपर रग 
चढापा जाता है । यदि विसी वस्त्रको ह/ और फिटकरीके पानीमे न भिगोया जाय, खांदी पानीमे 
भियोया जाय तो वस्न पर रग न चढेगा । श्रगर उसे फीचकर घो दो तो रग छूट जाता हैं । इसीलिए 
यह कहावत है कि हर्रा गे न फिटकेरी, रण चोखा हो जाय- सो ऐसा नहो हो सकता है जिस वस्च्रमे 
कयापित्व नही विया गया हैं उस वरंत्रमे रण चटता नही है इसी प्रकार जिस पुरुपमे रग रस नहीं है 
उस पुठुषमे कर्म श्रौर बाह्य उपाधि परिग्रह नही बन सकते हैं । यह परिभ्रह केवल बाहर लौटता है, 
दिखता है । राम्वन्त किया जाता है किर भी अन्तरमे मिली नही है, इसका कारण वया है कि ज्ञानो 
पुछेच स्वभावसे ही स्व॒रसत् ही सर्व रागसे हटे हुए स्वभाव वाला है। इस कारण ज्ञानी पुरुष कर्मो के 
मध्पमें ।ड़ा हुआ भो तन, मन, वचनकी क्रियावोके वीचमे पडा हु्ना भी उन सर्व कर्मो से लिप्त नहों 
होता है । - ं 
४ विष्काम फायोगकी ऋलक देजिये २२७ वी गायाके एक 'प्रवचर्नाशमे-जिसने फलकी चाह छोड दिया 
उसे जो करना पडता हैं उसको किया गया नही कहा जा सकता । वह भ्रकृत्त वी तरह है। जंसे किसी 
_नौफरका झ्ायका काम करनेका भाव नहीं है । भ्राप सामने होते हैं तो थोडा थोडा करता है, आप सुख 
भोड लेते हैं तो वह काम बन्द कर देता है। श्रापके खडे होनेपर उसे विवश होकर करना पड रहा है । 
जब इच्छा ही नही हैं करने की तो श्राप कह बैठते हैं कि यह तो काम ही नही करता है। भरे कुछ तो 
कर रह है, पर कुछ किया गया काम न किए गये में शामिल है. कंयोकि उसको भाज-ता भ्रापपर झसर 
डानतो है! जब उसकी भावना काम करने की हो'नहों 5 तो यह न कर॥ कहलातः है। सम्यरहृष्टि 
जीजके जय भोग अथवा प्रत्य काई चेष्टाये भोगनेका भाव हो नही है श्रौर भोगनेमे भ्रा ,रहा है, करता 
पड रहा है तो मैं तो उय़क़े अस्निग्भभावोकी ओरसे कह रहा हू कि वह करता ही नहीं है ! 
है ज्ञानोके अपाणमय मदी होता, पढिये २२८ वी गाथाका एक प्रववनाश-ज्ञानों पुएषकों भय नहीं रहता 

है। इसे प्रकरणमे झआाभ अवाणऊा भव्र ज्ञानी पुरुषको नही रहता है इसका द्रणन,होगा । जा पदाथ सद्‌ 
है वह नागकों प्राप्त नही होता है। यह वस्तुकी स्थिति है। जो सत्‌ हैं वह सत्‌के कारण झविनाशी हुलआा _ 
करते है। यहा उसका सत्रया श्रभाव कैसे किया जा सकता है ” चाहे पानोका हवा हो जाय, हवका 
_ पाती ही जाब फिर भी सद्भूत तत्व तो रहता ही है। सतृका कभी श्रभाव नही होता । ज्ञान स्वय सत्‌ 
है। यहां शानके कहनेसे जातमय द्रव्यको ग्रहण करता चाहिए । यह ज्ञायमय आत्मतत्त्व स्वयमेव सत्‌ है, 
फिर दूसरे पृथ्पोसे-इसको क्‍या रक्षा कराना है । अज्ञानी जीवको यह भय रहा करता है कि,मेरी रक्षा 


(१३४-१३७) समयसार प्रवचन ६, , 5, ६ भाग ह - ( रह ) 


हुई या न हुई, मेरी रक्षा किससे होगी ? पराघधीच भाव वह बनाये रहता है,-परोन्‍मुख रहता है। ज्ञानी 
सोचता है कि इसका तो कभो नाश हो नही होता है, क्योकि यह सत्‌ है, फिर दुप्तरेसे क्‍या रक्षाकी 
याचता करना ? श्रतः ज्ञानीके अनत्राणका भय नही हाता । 


२३० थी ग्राथाके एक प्रवचनाशमे नि कीक्षता पानेकी रीति देखिये-मोही जीवोको जो अ्रपनेकी पर 
१रिणति प्रतिकुन लगता है उसे तो समभते हैं कि यह श्रनह।नी हो रही है और जो परपरिणति अपने 
को अनुकू+ जचती है उसे मानते है कि यह बात तो मेरे जैसे नवाबके लिए होता ही चाहिए, पर ये' 
सारे विभाव शभात्मापर क्लेशके लिए ही श्राये हुए हैं। ये सब किसी पर पदार्थसे नही झ्राये, कर्मसि नहीं 
शाये हैं । कर्मो का उदय तो-निमित्त मात्र है। ये विभाव भेरे ही भ्रज्ञान परिणतिसे उठे हुए है। मुकपर 
कोई विपत्ति आती है-तो मेरे ही अज्ञान परिणमनसे श्राती है, किसी श्रन्य पदार्थसे नही भाती । हम 
अपनेको सम्हाले रहे, सावधान बनाये रहे और फिर मेरे ही किसी परिणामसे मुझे विपत्ति श्रा जाये 
सो ऐ4वा भी आकस्मिक उपद्रव नही है । 

निजु गुप्छा अ गके वर्णनमे देखिये २३१ वी गाथाके एक प्रवचनाक्षमे परमार्थ जुगुप्सा एक महान्‌ अपराध 
ई-अपने श्रापकी प्रभुताके स्वरूपसे प्रतिकूल रहना यह सबसे बडा दोष है। यही परमार्थसे जुगरुप्सा है । 
घर्मस्वरूपमय निज प्रमात्मतत्त्वसे ग्लानि करता, मुख मोडे रहना यह महान्‌ श्रपराध है, श्लौर केबल 
अपने श्रापके प्रभु पर अन्याय करने मात्रका ही श्रपराध नही है, किन्तु जगतके समस्त जीवोपर, सर्वे 
ध्रभुवोपर यह श्रन्याय है। अपने आपके स्वरूपका पता न हो सके यही निज प्रभु पर श्रन्याय है भ्रनन्त 
प्रभुवोपर भ्न्‍्याय है । सम्पग्हष्टि पुरुषअपने आपके स्त्रभावसे विमुख नही होता, अ्रपने स्वरूपसे जुग्रुप्सा 
नहो रखता, किन्तु'रुचि रखता हे । इस धमंमय प्रात्मप्रभ्रुकी सेवामे रहकर कोई कष्ट भी भोगना पड़े 
उद्रत उपसर्ग भी सहना पडे तो भी उनमे विषाद नही मानता । श्रपने परिणामोकी ग्लास नही करता, 
ब्लान नही होता । यही हूँ परमाथसे निविचिकित्सक गगका दर्शन । 

ज्ञानीकी वास्तविक प्रभावना देखिये २३६ वी गाथाके एक अवचनाशमे -सम्यग्हष्टि जीव टकोत्कीणंवत्‌ 
निश्चल एक ज्ञायक भावस्वरूप हैं । उप्तन अपने ज्ञानसे समस्त - शक्तिग्रफ़ों लगाकर, जगाकर भंपनी 
पर्यायकें प्रनुरूप अपनेको विकसित किया, इर्सा5ए वह प्रभावन।कारी जीव हैं। जैन धर्मकी अथवा 
वस्तुविज्ञानकी मोक्षमागकरी प्रभावना यह जीव रत्नत्रय' तेजसे ही कर सकता हैं। कहते हैं धर्मकी 
प्रभावना करो-किसकी प्रभावना करना है ? धर्मक्ी | तो धर्मका जो स्वरूप हँ वह जीवोकी समभमे 
श्राये यही प्रभाववा -कह गरेगी। समारोह होना, उत्सव मनाना ये सब इस प्रभावनाके सहकारी 
कारण हैं । ये स्वय प्रभावना नही हैं , जिसकी प्रभावना करना है वह लोगोके चित्तमे बंठे तो प्रभावना 
कहलाती है । प्रभावन। करना हूँ धर्म की । धर्म कहते हैं वस्तुके स्वभावको । उपदेशके द्वारा श्रथवा 
साधु पुरुषोको मुद्र।के ढ्वारा जो जीवोपर यह छाप पडी, प्रभं।वंचा पडी कि झहो, सर्व विकल्पोसे पृथक 
ऐसे साधु हैं, ऐसा ज्ञान और श्रानन्द रह जाना ही धमका पाल हें ।- यह-बात जिन उपायोसे प्रसिद्ध 
हो सके बस उन ही उपायोके करनेका नाम प्रभावना है । हु 

(१३८) समयसार प्रवचत दशमभाग 


समयसार प्रत्थकी २३७ यी गाथासे लेकर २६४ वी ग।धा तक के पूज्य श्री मन हर जी वर्णीं सहजानत्य 
महाराजके प्रवचन इस भाग मे हैं। अन्घाधिकारमे यह सिद्धान्त रखा कि करमंवन्ध अन्य भच्य कारणोंसे नहीं, किन्धु 
र॒ गांदिको उपयोग भूमिमे ले ज'ता बन्धका कारण हूँ, इस बातकी सिद्धि करते हुए असंगवश यहां मह कहा जा रहा 
' है एक आत्मामे ज्ञातृत्व व कतु त्व दोनोके रहनेका परस्पर विरोध है, पढिये-पृ० १४-भैया, कमेयोग जितना 


( २६६ ) 'मैहजनिन्द साहित्य ज्यौति प्रथम मागे' 


साथ लगा है यह तो दोप है, दण्ड है । इस ज्ञानी जीजके चू कि ऐसी स्थिति है कि मिथ्यात्व तो रहाँ 

नडी, विपंरा भैश्य ती है नही, श्रपने हीं रदजपक्रा परिचय बना हुमा है, फिर भी कुछ समय तक ही 
पृर्वकालमे जी भ्रज्ञानसे वन्य किया था उन वन्धनामे को वस्यन शेप है. उसके विपाकमे , इसके श्रभी 

प्रवृत्ति चन॑ रहीं हैं, कमंयोष हो रहे हैं, प॑र वे कर्मयोर्ग वन्धके कारण नही हैं, क्योंकि निष्कामताका 
वहा साथ है। सो इसे प्रकार ज्ञानी जीवफे ये दोनों बाते विरीधको प्राप्त मही होती कि वह कुछ करता 
भी है और जानता भी है। ' ' 

।.., . बेर स्वात४य ऑर निमित्तनैमितिक भाव इन दोनोसे लॉकेकी व्यवस्था वनी हुई है। यदि ईनेमे से फोई 
एक न॑ हो तो लॉकर्धवस्था नही रह सकती; इसको सेममनेके लिए निम्नलिखित प्रवचनांशं पढेकर फिर उस, पुस्तक 
कि कुछ आगे भी पढियेज्प्रवचनाश गाया २८६ ७ ३१ल्‍लोकव्यवरंध-यह वेस्तुके स्वेंरूपास्तित्वकी मिरखकर 
घ्यानमे लाना हैं। प्रत्येक द्रव्य मात्र श्रैनने मुगोमे अपनी परिणमन कर पाते हैं और इंसी कॉरण यह 
लोक व्यवस्था वंनी हुई है । निर्मित्ते नेमित्तिक भाव॑का होंने। और प्रत्यैंक पदार्थक्रा मात्र अपने ग्रुणोमे 
हो परिणर्मत कर सकतीं, इन दीं बीतीकी वेजहसे यह लोक टिका हुँश्ा है, व्यवस्था बनी हुई है। इनेमें 

से यदि कंई एक अंग निकाल दिया जाय, प्रत्यैंक द्रव्य अपने मे अपने गुंणो्से पंरिणमेतो हैं, यह एक 

भ्रण और परस्पर एंक ईसरेंको निमित्तेंकों पार्करयेहँ सर्ब हरई्यमार्ने रचेंना चेंल रही है, यह एके भ्र्शे 

इन दोनों प्रशामें से यदि कोई श्रश निंकॉर्ल लियां जाय तों लोंकव्यवस्थां नेहीं बने सकेती । , 

॥॒ अज्ञानेके मूल प्रवाहमें शाह पकी दो धारायें कैसे वंनती । इसे देखिये गाथा २४६ के इस॑ प्रेंवर्चनॉशिमें, 

धु० ३८-परको अंटकर्मे उपयोंगकीं दीं घीरा- भेयों, येहे उँप॑योंगे एके प्रकार की हैं, किन्तुं जवें यह अप । 

ज्ोतकां छोडकर बोहरसे श्रेपनो धोरार्का प्रंवाहं लेता है तो वांह्ी विषयोसे श्रेंटकर्कर इसैंकी दा धांरायेँ 
बन जाती हैं। जैसे स्रोतस्थानसे चेली आई हुई एक भीटी धारा किसी चीजसे टर्कराकर दो धारा्रोकें 
रूपमें वेने जाती हैं इसीं प्रकॉरसे वेंह पर्रिणार्म आाध्माकों बच्चि दुत्ति, वाहँ विंपयोर्स टेकरीकर दों 

घाराओमें वह निकलता हैं ऊुर्छ रीगंरूप ओर्र कुछ हँ परूप | न ही किसी वाह्य॑ विषयोका रेयाल, न 

किया जाय किसी परेवर्रतुका ध्यंनं, तो इस उंपयोगमें दो घार यें केसे वेने जायेंगी-रांगरूंप बन जाना 

धौर हें षरूय वन जानें । जब॑ राग भौर॑ ह परूप दो घारोयें हो जांती हैं तों इनकी छटनो, होने लगतीं 
है, कौंने उसे भला है, कौन उमे बुरों हैं । ५ इक लक 
इतारथीकों उपादांन निमित्तके... सैम्बन्धमे कमा निर्णय है. और किसकी लक्ष्य है इसकी एंक भाँकी गार्था 

२५६ के इस संक्षिप्त प्रवचर्नांशमे देखिये-पृ० ६६ हिंतायीकां लक्षितव्य-सुंव दु खका मूल हैं तो मोह भाव 
है । सो यद्यातर वैतंमान स्थिति विकरिकों हैं, विंकार निमित्तें पाये त्रिना ने ) होते, लेकिने भंब हर्म 
और आप केरें कया ? निर्मित्तेकी सिद्धिंमे, मिल्ेकी चर्चामे, नि्मित्तेकी हृष्टिमें हमें अपने क्षण गुजारे 
तो हितकी बात ती नंहों मालुम देती है। यह र्सवे ती निणय' कियें जानें 7 को हैं। ही गये विरणय। 
परदृष्टि किस झीर लगाने हैं ? ईयके लिए प्रकट यह उपर्देश दिया गयीं कि हैं कल्यांणार्थी तूँ झपती 
श्रोर हीं दृष्टि दे, तू केवल अपने प्रार्ताकी शोर ही दृष्टि रंख । वंयी यह भ्रीत्मी किसी परेके स्वृरूपकों 
लपेटे हुए हैं ? इसके स्वैंभावकों निरेखीं । प्रत्येक परदे।र्थ म थे श्रंपनां संवेरेप ही रंखता है। 

; अरे को दु खी करनें व।लां कोई अर्न्य नहीं है, मेरे को दूँ ख मेरे ही अपराधसे होंता है, यंहंनिष्कर्ष निकल 
लीजिये गाथा २४६ के निम्दाफित अवचनाइसेरपृ० ७१-भेयां; जो भी खी होता है वंहअपने अ्रैपरा न्से 
दु खी हं।तां है । यदि यंह जीव निररंपरार्थ हो तो ढुं,खी नहीं हो संकता है । जेगतकी भीर हरष्टि वी यह, : 

ही प्रथम अफ्राध है। किसीने कोई ऋपमानजतक वचन कहा उसको सुमकर हम दुःखी होते हैं ।'तो 


रु 


(१३८) समयसार प्रवचस दशम भाष ( २६७ ) 


यह लगाव रखकर ही तोदु खी होते है कि इत चार ग्रादमियोमे इसन मैरी तोहीन की हँ। प्ररे इस 
चार आरादमियो पर अपने सुखके लगावको दृष्टिसे निगाह रखना प्रथम तो यह भ्रपराध किया श्रौर इस 
श्रपरावके कारण विकल्प हुआ, उन्त विकल्पोसे यह दु खी हुआ, उस अ्रपमानजलक, शब्द बोलन वालेने 
दु खी नही किया वह तो अपने क्पायके अ्रतुकुल अपना परिणमन करके अपनेमे ही समाप्त हुआ, उससे 
मुझे दुःव नही आया, किन्तु मैं ही कल्पनाये बनाकर दुखी हुआ्रा । ऐसी कल्पनाये बनाता यही मेरा 
श्रपराव है और उस समय उस प्रकारके कर्मोदयका निमित्त है । 

निर्मित नैमितिक सम्बन्धके वर्णनमें भी भयक्रा अतवकाश, इस वृत्ास्तकों पढिये-ग।था २५६ के प्रवचनाश 
मे-पु० ६२-भेपरा, इस बातसे घवडाकर कि कही आत्माके स्वभावकी स्वतत्रता नष्ट न हो जाय, निमित्त 
को न मारे अथवा निमितकों एक अलफ्ार रूपमे हो शास्त्रोमे कहा है, इस प्रकार की दृष्टि करके 
निमित्तको न समझाता, न समझता या उडा देना यह कोई बुद्धिमानो नही है, किन्तु यह जानना 
चाहिए कि निभित्तका वर्णनमभी ग्राचार्यो ते हमारी मसाकी पूर्तिके लिए किया है। हमारी मसा है अपने 
शुद्ध स्वतत्र स्वभावको निरखना | यही तो चाह है ना सभो कल्याणाथियोकी जो अपने केवल स्वभाव 
को नही देखना चाहता है वह तो कल्थाणार्थी नही है। जहा यह वर्णन आता है कि ये सब सुख दु ख, 
थे सब व्यवस्थाये ये सब रागद्व ष मोह सब विकार कर्मो के उदयके विपाकसे प्रभव हैं। इतनी बात 
सुनकर तुरन्त यह ज्ञान होता है और उत्साह होता है कि यह मेरा स्वभाव नही है। मैं तो टकोत्कीर्ण- 
वतु निश्चल एक छुद्ध शञायकस्वभावमात्र ह । 

अध्यवसायोसे स्वयका अनर्थ होता है इसका एक चित्रण देखिये २६१ वी गाधाके इस प्रवचनाशमे-पृ ० 
१०१-१०२-अध्यवसायोसे स्वयका अनर्थं-जंसे कोई इढो, पुरानी देहाती बुढिया जो पुराने दिमाग की 
है, असभ्य है वह अपने ही घरमे बठे हुए दात किटकिटाती हुई दूसरेको कौसती रहती है जिससे 
उप्ते क्नेश होता हा, उसे जो दुश्मन दिखता हो । तो देखनेवाले लोग उसे श्रज्ञ/वी देखते है। कसा अपने 
घरोरको कष्ट पहुत्रा रही है। इसी इप क्रियाको करनेसे वहा कुछ होता नही है, बल्कि ईश्वरसे 
प्राथना करती है हाथ पोट पीटकर कि है भगवान्‌ इसका विनाश करदो । तो ये सव चेष्टाये कया उस 
दूसरे जीवके अहितके कारणभून बनतो है ”? उसका ही उदय अशुभ होगा तो क्लेश झ्रायगा, पर इसके 
सोचनेसे दुसरेको क्लेश नही हाता । दूसरे जोवका सब कुछ जीवन मरण, सुख और दुख उसके उपा- 
लित किये हुए कर्मोदयके आवोन है, दूसरे जोवके विचारके झआावोन नही हे । 

पुण्य व पाये दोनोफ़े वन्चमे कारग अज्यव॒पाय है, इतका दिग्दिशंन कीजिये गाथा २५४के इस प्रवचताशमे-- 
पृ० १११-११२-सवत्र अव्यवसायक्री बन्यहेतुता-सध्यवसाथकों बन्धनकी हृष्टिसे देखा जाय तो पापमे 
भी वही पद्धति हुई और पृण्यमे भी वही पद्धति हुई, ग्रर्थात्‌ कही ऐसा नही है कि पापका वन्ध अ्रध्यव-- 
सायसे होता हा ग्रोर पुण्यका बन्ध रत्वतयके पालनसे होता हो, रत्नत्रयके पातनसे निजेरा है, बन्ध 
नही है। वन्ब अध्यव्सायसे हो होता है। हिंसा, झूंठ आ्रदिसे वन्‍्ध हो तो पाप होगा और अहिंसा, 
दया, सत्य व्रालना, ब्रह्मचयका प,लता, परिग्रहका त्यागना इनका शअ्रध्यवसाय हो तो पृष्यवन्ध होता 
है । जैसे पराक्षयक परिण, ।में लगाव, किध्ती परविपयक उपयोग परिणमत उस पापवन्धमे हुआ। है, 
इमी प्रकार पराश्रपक्र परिणामोक्रा दगाव किलो परके विपयमे उपयोगकाः योजन इस प्रण्यवन्धमे भी 
हुआ है। ड़ 

(६३८) समयतार प्रवचन एकादश भाग 
इस पुस्तक्स उमयसार पन्यको २५७४५वीं गाथासे २८६ गया तक'के पूज्य श्री मनोहर जी वणी 


जा 


( रद ) 'मदृजानन्द साहित्य ज्यौति प्रथम भाग 


सहजानन्द गहारीजके प्रंवेच॑न हैं । परवस्तुके कारण वन्ध नही होता, किन्तु जीवके राग प आदि अध्यवसानके 
कारण बन्ध हुं ता है, इससे सम्बस-घत २६५४५ वी गाधाका एक अ्वचनाश पढिये-पृ० (-पराश्रयतापुरवंक भ्रध्यव-- 
सातका निर्माण-उस बन्धके कारणशूत श्रात्म|के जो श्रध्यवसान हुए हैं उन अध्यवसानोमे ऐसा निर्माण 
है कि किसी न किसी परवस्तुका आश्रय विये बिना राग हो जाय तो उस रागका स्वरूप क्या ? क्‍या 
हुआ वहा ? रागमे तो किसी वस्तुविषयक स्नेह होता है श्ौर कोई वस्तु इसने उपयोगमे ली नही तो 
राग क्या हुआ ? यावनुमात्र भ्रध्यवसान होता है, वह पर पदार्थों का श्राश्रय करके होता है, इस कारण 
हे भ्रम न करना कि परवस्तुने मुझे बाधा है। परवस्तु तो मेरे वन्धनमे श्राश्रयभूत है, बन्धन तो मेरा 
मेरे परिणामसे है । अ्ध्यवसान ही बन्धका कारण है । बाह्य वस्तु तो वन्धके कारणका कारण है। 

अध्यत! ।नभाव मिथ्या हैं, क्योकि वे अरथक्रियाकारी नही हैं, इसका दिग्दशन करें २ ६६ वी गाधथाके एक 
प्रवचनाशमे-पृ० ११-परविषयक सवेविकल्पोका मिथ्यापन-इस कारण मैं दूस रेको दु'खी करता हू, सुखी 
फेरता हू, बाघता हू, छुडाता हू, ऐसा सोचना मिथ्या है। जंसे कोई कहे कि मैं ता आज आझ्राकाशके फूल 
तीडू गा तो जैसे उसका यह कहना बावलापन लगता है इसी प्रकार यह भी बावलापन है कि मैं दूसरें 
को दु खी करता हू, सुखी करता हू, क्योकि परके लिए, थे परमे काम नही हो सकते हैं। जैसे कि 
प्राकाशसे फूल तीइनेके परिणाममे कोई भअ्र्थक्रिया नहीं है इसी तरह दूसरेके दु खी सुखी करने की, 
बिगाडकी काई अथंक्रिया नही है। इस कारण यह विकल्प करना मिथ्या है । 

२६८ वी गाथामे बताया है कि जीव अध्यवसानसे अपनेको देव, नरक, तिमंच, मनुष्य, पुण्य, पाप आंदि 
माना रूप कर लेता है। इसके एक प्रवचनाशमे बताया है कि जीवको अनुभव अपनी प्रतीतिकी पद्धतिके अनु ॥र 
होता है-पढिये १० २४-अ्रध्यवसानके अनुभव-साधारणतया तो सभी जीव निरन्तर अपने श्रापके किसी 
ने किसी त्रिपयमे किसी न किसी अ्रवस्थारूप मानते चले जा रहे हैं ! तिथ॑न्च हो, बैल हैं, घोडा , यें 
धरपनेको उस ही रूपसे बराबर मानते हैं जैसे कि यह मनुष्य श्राय रात दिन॑ यह बात अपने उपयोगमे 
बैठाये है कि मैं इन्सान हू । भ्ररे यह जीव इन्सान है कहा ? यह जीव तो चंतन्यस्वरूप मात्र है, भीतरी 
उपयोगकोी हृष्टिमे बात वी जा रही है । यह तो ज्ञानमात्र एक चैतन्यपदार्थ है । का यह इन्सान हो 
तो निरन्तर इसे इन्सान बने रहना चाहिए । मिट क्यो जाता है ? ये पशु कहा हैं ? यदि ये जीव हो 
होते तो निरस्तर पशु ही बने रहते । यह जीवके भ्रसाधारण ज्ञानस्वभावकी श्रार से बात कही जार 
है। 


अध्यवसानोमे तो अन्धेरा ही अम्घेरा है इसमें हितवा मार्ग नहीं मिलता, इसका दिस्टर्णन करें २७० वी 
गाथाके एफ प्रवचनाशमे-पृ० ४१- भ्रध्यवसानोका अन्धका र-उन भ्रध्यवसानोको तीन भा'ममें विभक्त किया 
है। एक तो ज्लौपाधिक क्रियाझ्रोसे श्रपलेको भिन्न न मान सकता और दूसरे अपनी जो पर्याये हुई उन 
पर्यायोसे अपनेकी पुथक न समझ सकता, कुछ समाधानसहित ध्य।नमे लाइये और तीसरी ब)त-जो 
जाननेमें शा रहा है, ऐसे पदार्थों से जिसके समय जो विकल्प हैं उस समय उन विकल्पोसे अ्रपनेको जुदा 
ने समझ सकता, ये तीन तरहके अधेरे होते हैं, जिन अधे रोमे रहकर अपने अ्रपके स्वरूपमे स्थित जो 
कारण समयमार है, परभात्मतत्त्व हू ? शुद्धस्वरूप है वह बिदित नही हो सकता । यह गाथा बहुत 
गम्भी र है और अत्यन्त मममे पहुवाने वाली 5 । मोक्षमार्ग जंसा शिवमय पानेके लिए हमे कितनी पनी 
हृष्टि करके अपने सहज स्वरूपको निरखना है, यह इसमे बताया गया है । ॥॒ 
२७१ वी गायामे वन्‍्ध और मोक्षकी मूल कुल्जी-एक अ्रवचनाशमे पढिये-पृ० ६३-भेया, गत गाथाश्राम 
हू प्रकरण चल रहा था कि मैं जिलाता हु, मैं मारता हू, दु खी सुखी करता हु, ऐसा जो लगाव है, 


(१३९) समससार फ्वचन एकाब्क्ष भाभ ( २६९६ ) 


राग है, श्रध्यवस्ताव है वे सबके सब बन्वके कारण हैं। और, मोक्षकां कारण तो अपने ज्ञायकस्वरूपको, 
अपने स्वभावको ज॑सा कि वह अपने आपकी सत्ताके करण है उस रूपमे निरखना औौर मैं यह ह- ऐसा 
दान करनेके कारण जो परका प्राश्नय टूटता है और आत्माका ग्ाश्रय होता है यह है मोक्षका कारण। 
ऐसा जानकर है छुनिजनो, निश्वयनयमे लीन होकर निर्वाणको प्राप्त करो। शुद्ध आत्मद्रव्यका दर्शन 
करना सो निश्चयका श्रालम्व॒न है और अ्रपन श्रापके सत्से भिन्न अर्थात्‌ किन्ही पर सत॒का श्राश्नय करके 
भाव बनाना सो व्यवहारनय है । 


देखिये व्यवहारनयकी करुणा २७७ वी गाथाके एके प्रवचनांशमे-पृ० ८४-व्यवहारकी करुणा-देखो 
भैया, निश्चयका स्थ।न देकर यह व्यवहार फिर हट जाता है। व्यवहार है प्रतिपेध्य, १२ व्यवहार 
कितना उपकारी है कि व्यव्ृह् रका फलभूत जो निरचय है उस निरचयकरो उत्पन्न करके यह व्यवहार 
खुद मिट जाता है। ऐसा कोई दयालु है जो अ्रपता विनाश करके दूमरेको जमा जाय ? वह व्यवहार 
ही ऐसा है कि अपना विनाश करके निश्चयकों जमा जाता है, ऐवा निरचय, दशन, ज्ञान, चारित्र जब 
उत्पन्न होता है तो व्यवहार हट जाता है और ऐनी अनुभववो स्थिति तब होती है कि वहा मात्र श्रपना 
श्रात्मा ही दृष्ट होता है। जाननमे, श्रद्धानमे, स्पर्शनमे, रमणमे जो रहा करता है ऐसा निश्चयभूत जो 
रलत्रय है वह व्यवद्वा रके रत्नत्रयका प्रतिपा<क है। व्यवहार रत्नत्रय कार्यकारी है। जब तक निश्चय 
रत्नत्रय की प्राप्ति नही होतो तब तक हृढता नही होता । 


वस्तुफे वास्तविक घाताके वन्ध नहीं होता, इसका सन्देश देखिये २५६ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे-- 
पृ० ६४-वस्तुविज्ञनोके वन्धका श्रभाव-इस जोवमे जो रागभाव आते है उनका निमित्त यह जीव स्वय 
नही है। उसके पर पदार्थों का सग निमित्त हैं। यह आत्मवस्तुका स्वभाव है कि प्रत्येक जीव भ्रपनों 
ओर से ज्ञानहूप बनता है ' परपदार्थों का सग हानेसे यह अज्ञानरूप बन जाया करता है। इस प्रकार 
वस्तुके स्वभावको अपने झ्रापके स्वरूपकों ज्ञानीजन जानते हैं, इस कारण ज्ञानी जनोके पृर्वभवोके बाधे 
हुए कर्मो के उदयसे रागादिक भाव भी ग्ाये तो भी अ।नकी रागादिक रूप नही बनाते । सो वे रागा-- 
जि के कर्ता नही होते | देवा अपन श्राप र।गढ्ं प आये तो हम मानल क्रि ये रागद्वप मेरे स्वरूप हैं, 
मेरे सम्बन्धों है, किन्तु ऐपा तो है ही नही । जो सबसे भिन्न केवल ज्ञानमात्र श्रपन स्वरूपको जानते हे 
जाव रागादिकके करनेवाले नहो हैं, वे कर्ता नही हैं। उनके कर्मो का बन्ध नही होता । 


झानके विना हित संभव हो नही, उत ज्ञानका प्रमुख उप'य एक स्वाध्याय है। सो जरा स्वाध्यायकी विधि 
२८० वी गाथाके एफ प्रवचताणमें पढित-पृ० १०३-स्वराष्यायविवि-इस जीवकों ससारकी प्राकुलताश्रोसे 
बवानेपे सतर्थ सत्यस्ज्ञान है। अनेक यत्त करके इस सम्पर्जानकी उपासना करो। जो ग्रन्थ अपनी 
समभकमे झा उन प्रच्याका स्वाष्याय करो । जिस ग्रन्थका स्वाध्याय करो उसका ही स्वाध्याय करो 
जब तक कि यन्‍्य पृण न हो जाय । श्राज कोई ग्र-थ उठा लिया, कल कोई ग्रथ उठा लिया, यह ज्ञान- 
वृष्टिका तरोफा नही है । जिस सन्‍्थका स्ताध्याय शुरू करो उसीका स्वाध्याय अच्त तक करलो। उस 
के ब द कर्नठ्प्र ता यह हाता चाहिए कि वहो यन्‍्य दुवारा फिर पढ़ लो। एक बार पढ लेनेके बाद 
दुबारा पडवसे सभा नात स्पष्ट समझे आतो रहती हैं। स्वाध्याय करनेके साथ ही दो नोटबुक रखनी 
चादिए | एक नाटवुफने जहा यो समकपे ने आया उसे नोट कर जिया और एक नोटबुकमे जो बहुत 
नहुन ही शभ्रात्माको छूत्री है, जिससे जाति और सतोप मिलता है उस बातको नोट कर लिया । इसतरह 
से गुरुसे अत्त तक उय्ी अन्थका स्वाष्याय कर लेनसे ज्ञानमे वृद्धि होतो है। ये 


( दे०्० ) सहजानन्द साहित्य ज्योत्ति प्रथम भाभ' 
(१४०) समयस।र प्रवचन द्वोदश भाग 


है. पुस्तक शमयसारकी ?८८ वी गायासे ३ ,७ गाथा तक के प्रृज्य गो भनोहर जी वर्णी सहवानन्द 
भह राजफे प्रत्रचन हैं । २६० वी गाथाके एक प्रवचनाथमे उसका साधकतम है अ'( +स्पर्श, पढिये-पु० ६-मु्तिफा 
सावकनम अ/त्मस्पर्ण-मोक्ष,कंसे| मिलता है इसका वर्णन छल रहा है। कोई लोग कहते हैं कि वन्‍्धका 
स्वरूप जानलों, उसका ज्ञान होनेसे”मोक्ष मिल जायगा । आचार्य देव कहते है कि वन्‍्धका स्वरूप जानने 
मात्रसे माक्ष नही मिल सकता है। किन्तु बन्धके दो टुकड़े कर देनेपर श्रर्थात्‌ श्रात्मा और कम ये दो 
किए जानेयर मोक्ष मिलता है, तो आत्मा और वन्धके दो टुकडे केसे हो उयका उपाय है ज्ञान भौर 
ज्ञानशें स्विस्ता। हितने हो लोग गास्त्रज्ञान बढ़ा लेते है बढाना चाहिए, पर उन्हे मात्र शास्त्रके 
ज्ञानमे ही सतोए हो जाता है। कर्मो की बहुँतसो बाते जानल, कर्म ८ तरहके है उनके १४८ मेद हैं, उन 
में इस तरह वर्ग है, वगणा है निपेक है, स्पधक है, उनकी निर्जराका भी ज्ञान कर लिया, कि इन ग्रुण- 
स्थानोमे इय तरह निजेरा होती है । ऐसा वर्ण करनेके कारण उन्हे मोक्षका माग मिल जाय सो नही 
होता है। ज्ञान करना ठोक है पर उसके साथ भेदविज्ञानके बलसे आत्माका स्पर्श हो सके ता उन्हें 
मोक्षका मार्ग व मोक्ष मिलता है । 


वन्धविच्छेदका उपाय नही बना पाते हैं उनका एक प्रतिवोधन २६१ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे पढ़िये- 
परृ० १२-धर्मध्यानाधबुद्धिता-बन्ध कंसे छूटे, रागादिक कैसे मिर्टे ऐसे बन्धके चितन्तनसे मोक्ष नहीं होता 
है । वर्मंवद्ध जीव वच्चका चिन्तन करे अथवा उपायविचयतामक धर्मध्यान करे, अ्रथवा ये रागादिक 
केपे दूर हो, यह भावनगत कंसे दूर हो, जन्म मरण कैसे मिें, नाना धर्मध्यानरूप चिन्तन भी चले तो 
भी इस धर्मध्य समे हो जिनकी बुद्धि श्रन्ध हो गई है, धरंध्यान भ्रच्छी चोज है, मगर इससे आगे हमारी 
कुछ क्र थत्रा है यह बोध जिनके नही है विशुद्ध, म।त्र, केवल, सिर्फ धर्मध्यान, उस ही में जो श्रटक 
गये हैं, ऐसे जोबवोक्ो समझाया गया है कि कर्म बन्धके विप्यमे चिन्ता करने रूप परिणामसे भो मोक्ष 
नही होता है। जंसे कोई बेडीसे बधा हुआ प्ररूष है और वह वेडीके पिघषयमे चिन्ता करे + बैडी छूट 
जाय तो ऐतो चिन्ता करने मात्रसे बेडी नहीं छूट जाती । इसी तरह अपने आपके बन्धनके सम्बन्धमे 
बिन्‍ता करें, कब छूटे कैसे छूटे तो इतना मात्र चिप्सन करनेसे बन्धन नही छूट पाता है। वह तो बन्धन 
के छे घने भेरते काटनेसे ही छूट सकता है श्रौर बन्बच्छेदका उपाय है श्रात्मस्पर्श । 


परतत्रद में भी स्वरूपस्वातश्य्प्टके स्गादका वृतान्‍ा। २६२व्८ी गायाके एक प्रवचनाशमे देखिये-7० १७४- 
पारतश्य स्थितरिमे स्वातत्य हटके स्वादकों जकयता-होोके दिनोमे आर्दा-योको विविन्र रगोसे रग 
देते है, श्रावा मु ह काला कर दिया, श्राश्ण नीला कर दिया, ऊपरसे लाल कर दिया, पहिचानमे नही 
प्राता, ऐसा सूरत बनो देते हैं, पर यदि मिठाई खाबे तो उसे स्वाद भ्रायगा कि नहीं आयगा ?ै मिठाई 
का स्वाद उसे झ्राग्रगा ही । वाहरसे देखनेमे तो यह जोव गनदे वातावरणमे है, परत त्र है, पर भीतर्से 

हु अपने लक्ष्यकों अपने स-रूपसे ले जाय तो उसे ज्ञानका स्वाद मिल सकता है कि नहीं * मिल सकता 

है । तो आानमात्र श्रात्मतत्त्वकों लक्ष्यमे लेनेसे परतत्र भ्रवस्था दूर होती है । सतारसे छुटकारा पानैका 
यही उपाय है । ेु 

पर्धविज्छदसे मुक्ति होती है, मह इस अधिकारम मुख्य विपथ है, त्तो बन्पच्छेद फ्सि साधनम होता है 

उसका समाधान २६” वी गाधामे हद ।उ से सम्बन्धित एक प्रवचनाश देखिये-जिसमे बताया 6 कि अआद। द्टो 

बन्धका छेद है फिर प्रज्ञासे ही उपादेयका ग्रहण है, पर्यि-पु० ,०-अज्ञा द्वारा भेदन ओर उपादयपण 


(१४०) समयसार प्रवचत ह्वादश भांग ( ३०१ ) 


उपादान-प्रज्ञाके दोनो काम है जुद्ा-जुद्ा कर देना और उनमे से जो अपना उपादेय तत्त्व हैं उसको 
ग्रहण कर लेना । ज॑से दावद सोबते है तो सोबने वालेको यह ज्ञान *हता है कि यह तो चावल है और 
इसके भ्रलावा जो कुछ भो है वह सत्र गुर चा।ल है। क्रोडा हो, घानकी उिलको हो या और भी 
प्रनाज हो, घासका दाना हो वह सव गेर चावल है, तो उसे यह ज्ञान है कि यह चावल है और ये सब 
गर चावल हैं तब वह गेर चावलोकों श्रलग करता है और चावलको ग्रहण करता है। इसीतरह श्रपने 
ग्रापके झ्रात्मामे जेसा यह ज्ञात है कि चेतन्यचपत्कारमाव तो मैं आत्मा हु और बाकी रागादिक विकार 
अनात्मा हैं, पर चोज है तब उनपर तत्त्वोको छोडकर अपने चेतन्य स्वभावमात्र आत्माको ग्रहण करता 
है । 
अपना दिल किसको समपित कर दिया जाता चाहिए, इसका समाधान पाइये इस प्रवच शिमे पृ० ३४- 
समर्पग-भेवा, अपना दिल समर्पण करो तो केवल एक तिज ज्ञायकस्वरूपको समर्पण करो और इसके 
ही समपणके हेतु पचपरमेष्ठी भगवानकों श्रपना सन समर्पण करो । श्र,व। मन बेच दो, लगावो, सोणे 
तो केवल दो ही स्थानोको-पचपरसेष्टीको या श्रात्मस्वरूपकोी। तीसरी बन सी चीज है जिसको प्रपना 
दिल दिया जाय ? अपना उपयोग सोपा जाय ? और जित जयतके जीवोको दिल दिया जा रहा है तो 
समभो कि यह मेरे करनेका काम नही है । यह तो कर्मो के उदयके डडे लग रहे हैं। सो सर्व यत्त पृवक 
श्रपने आपके आत्मज्ञानकी ओर भाये भौर इस ही विधिसे बढ़नेका यत्न करे, ये सारी चीजे तो श्रपने 
श्राप छूटेगी । 
किसका आलम्बन करनेमे हित है इसका समाधन पाइये 8। प्रवचनाशमे-पृ० १७-निजसहजस्व॒रूपका 
ग्रालम्बत-इस श्रध्यात्मयोगके प्रकरणमे यह बात्त चल रही है कि हम कंसे शुद्ध स्वछपका श्रालम्वत करे 
कि हमे सुक्तिक। म'गं भिले। जो अत्यन्त शुद्व है ऐसा प्रश्न, उनका हम भ्राश्रय कभी कर ही नहीं सकते। 
हमारे आ्राश्रय किये जानेवाले गुग पा णमनका विपय तो प्रभु बन गया है, पर श्राश्नय वही किया जा 
सकता, क्योंकि प्रत्येक वस्चुक्ा सत्त्व जुदा है। एक पदाथ क़िसो दूपरे पदार्थ श्रालम्बन नही कर 
सकता, स्त्ररू ग्रहण नही कर सकता, तब ,ग सहजस्वरूपका श्रालम्ब॒न ही हित है । 
भगवान और भगयतरीका परिदेय कीजिये २ ८ वी गावाके इस प्रवचनाशमे-पृ० ७१-भगवान खात्मा 
झौर भगवतो प्रज्ञा सो कल्पन से यह जीव देवी देवत/श्रो गे कुछ न पृ छ रूपमे मान लेता है, किन्तु बे 
सब इस भगवतों प्रज्ञके छा है। भावता मायव इप समयवात खात्नाक़ो शुद्ारिण[। कही सास्टर 
मास्टरनी का तरह, बब्रु वबुपआनी की तरह मगबाव झोर भगठती नहीं हाते। भगवान ता एक शुद्ध 
ज्ञानका नाम है और जुद्ध ज्ञानको जा वृत्ति जगतो है उसका नास है भगवती । लोग वह॒ते है कि भग-- 
वानकी स्त्री झ्राथे उगमे है। शितक्रा आबा अगर तो पुरुष है और भगवतों स्त्री आधे ज्गमे है, और 
चित्र भो ऐगा बना लेते है कि दाहिना भ्रग तो पुरुषका जैसा जा पे । पुरुष जैसा एक पैर, पुरष जंसा 
प्राया पेट, व वक्षस्थत और आधे प्रवमे एक टाग स्त्रो जसो आधा पेट, वक्षस्थल आदि स्त्री जैसी । 
ग्रद्धों की कल्यता है। अरे भ्रगवानको पारेण॑ति भगवतो अर्द्धायमे नहीं रहती है किन्तु सर्वागमे रहती 
है । जितने में भगवान है उन सत्र प्रदेशाम यह प्रज्ञा भगवतों है । 
सवदापष अपराध सफ़ट जिश्त रष्टि द्वारा दूर हो जात॑ है उस दापनिवारगी इण्टिका अध्ययन करें ३०४ वीं 
गाथाके इस प्रवचनांशमे, पृ० १०५-दोपनिवारिणी हृष्टि-इस प्रकरणसे वात चल रही है कि जो जीव अपने 
सहज जुद्ध चेतन्य स्व्रभावकी हृष्टि रखता है, चेतन्यमान्र मैं हु और ऐसा ही जावनेमे उपयोगी रहता है 
बढ तो है निरपराध आत्मा और जो अपने स्व॒रूपमे अपनेको न लखकर बाह्य परिण मनो रूप श्रयनेकों 


( ३०० ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाध' 


(१४०) समयसार प्रवचन द्वोदश भाग 


६ पुस्तक समयसारकी ?८द८ वी गाथारों ३.७ गाथा तक के पूज्य थरो मनोहर जी वर्णी सहवानन्द 
मह राजफ प्रवचन हैं। २६० वी गाथाके एक प्रवचनाअमे उसका साधक्तम है अ'रस्पर्ण, पढ़िये-पु० ६-मुक्तफा 
सावकतम अःत्मस्पर्ण-मोक्ष,केसे। मिलता है इसका वर्णन उल रहा हे । कोई लोग कहते हैं कि वन्धचका 
स्वरूप यानलो, उसका ज्ञान होनेसे'मोश मिल जायगा। श्राचार्य देव कहते है कि वन्धका स्वरूप जानते 
मात्रसे माक्ष नहीं मित रकता है। किन्तु बन्धके दो टुकड़े कर देनेपर श्रथात्‌ श्रात्मा श्ौर कर्म ये दो 
किए जानेतर मोक्ष मिलता है, तो आत्मा और पन्‍वके दो दुकडे केसे हो उतका उपाय है ज्ञान श्रौर 
जानको स्विस्ता। फितने हो लोग जगास्त्रज्ान बढ़ा लेते है बढाना चाहिए, पर उन्हे मात्र शास्त्रके 
शानमें ही सतोण हो जाता है। कर्मो की बहुतसो बाते जानले, कर्म ८ तरहके है उनके १४८ भेद है, उन 
मे इस तरह वर्ग हैं बगणा है निपेक है, स्प्तक है, उनकी निर्ज राका भी ज्ञान कर लिया, कि इन गुण- 
स्थानोमे इस तरह निज॑रा होती है । ऐसा वर्ण करनेके कारण उन्हे मोक्षका माग मिल जाय सो नही 
होता है । ज्ञान करना ठोक है पर उसके साथ भेदविज्ञानके बलसे आत्माका स्पर्श हो सके ता उन्हे 
मोक्षका मार्ग व मोक्ष मिलता है । 


वन्‍्धविच्छेदका उपाय नही बना पाते हैं उनका एक प्रतिबोधन २६१ वी गाथाके एक प्रतचनाशमे पढिये- 
पृ० १२-धर्म ध्यानाधवुद्धिता-बन्ध कैसे छूटे, रागादिक बसे मिर्टें ऐसे वन्धके चिन्तनसे मोक्ष नही होता 
है | वरमेबद्ध जीव वन्चका चिन्तन करे श्रथवा उपायविचयतामक धर्मध्यान करे, श्रथवा ये रागादिक 
केपे दर हो, यह भावजगत केसे दूर हो, जन्म मरण कँसे मिटे, नाना धर्मंध्यानरूप चिन्तन भी चले तो 
भी इस धर्मध्य नमे हा जिनकी बुद्धि श्रन्ध हो गई है, धमंध्यान श्रच्छी चोज है, मगर इससे आगे हमारी 
कुछ क्र ता है यह बोध जिनके नही है विशुद्ध, म।त्र, केवल, सिर्फ धर्मध्यान, उस ही मे जो भ्रटक 
यये हैं ऐसे जीवोको समभाया गया है कि कर्म बन्धके विपयमे चिन्ता करने रूप परिणामसे भो मोक्ष 
नडठी होता है| जेसे बोई बेडीसे बधा हुआ प्ररूष है और वह वेडीके विषयमे चिन्ता करे ऊि बेडी छूट 
जाय तो ऐवो चिन्ता करने मात्रसे बेडी नहीं छूट जाती । इसी तरह अपने आपके बन्बनके सम्बन्धमे 
बिन्‍ता करें, कब छूट्रे केसे छूटे तो इतना मात्र चिप्तन करनेसे वन्धन नही छूट पाता है। वह तो बच्धन 
के छे पते भेदते काटनेसे हो छूट सकृता है और वन्बच्छेदका उपाय है श्रात्मस्पर्श । 
पर्तत्द ।में भी स्वरूपस्वातश्यर्राष्टके स्वादका बृतारत २६२वी गाथाके एक प्रवचनाथमे देखिये-प० १७- 
पारतत्रय स्थिनिमे स्व्रातज्य धरिटके स्वादकों गवयता-हो-ीके दिनोमे झआर्दा-योक्रो विवित्र रगोसे रग 
देते है, श्राधा मु ह काला कर दिया, श्राणा नीला कर दिया, ऊपरसे लाल कर दिया, पहिचानमे नही 
्रावा, ऐसा सूरत बना देते हैं, पर यदि मिठाई खाबे तो उसे स्वाद श्रायगा कि नहीं आायगा ? पिठाई 
का स्व्राद उसे प्रायगा ही | बाहरसे देखनेमे तो यह जोब ग-दे वातावरणमे है, परत त्र है, पर भीतरसे 
यह भपने लदयक्रो अपने स“रूपमे ले जाय तो उसे ज्ञानका स्वाद मिल सकता है कि नहीं ? मिल सकता 
है । तो जानमात्र ध्रात्मतत्त्वकों,लक्ष्यमे लेनेसे परतत्र अवस्था दूर होती है। ससारसे छुटकारा पानेका 
यही उपाय हैं । 
यस्थत्रिष्छद्से मुक्ति होती है, यह इस अधिकारम मुख्य विषय है, तो वन्पच्छेद विस साधनस हवा 
उसका समाधान २६४ वी गायामे है । उ से सम्बन्वित एक प्रदचनाश देखिये-जिसमें बताया ढ़ किप्र जास हट 
बन्धका छेद है फिर प्रज्ञासे ही उपादेयका ग्रदण है, परिये-पु० ,०-प्रश्ञा हवरा भेदन भर उपोद्यका 


(१८४०) समयसार प्रवधन प्रादण भांग ( ३०१ ) 


पपादान-प्रताके दोनो काम है जुदा-जुदा कर देना और उनसे से जो अयनां उपादेसश तन्‍्व है उसको 
गहण कर रैना । जैसे दावद सोबो हैं तो सोबगे वलिकी यह ह्ञान रहता है कि रह तो चावल है और 
इसके भ्रवावा जो कुछ भो है वहू सब्र गेर चाल है। कटा हो, घानक्की दिवक्नो होया श्रौर भी 
झनाज हो, घासका दाना हो वह रब गैर चावल है, दो उस यह ज्ञान है कि यह चावल है स्वर ये सव 
गेर चावल है तथ बह गर चादलोको अझ्लग करता है और आावलको ग्रहण करता है। इसीतरह अ्रपने 
ध्रापके आात्मामें जैसा यह ज्ञात है कि चेतन्यचमत्कारमाव नो में झ्रात्मा हु और बाकी रागादिक विकार 
अनात्मा हैं, पर चोज है तब उनपर तत्त्वोकों छोड़कर अपन चेतन्प रवभावमात्र भ््माकों ग्रहण करता 
ष्टै। 
अगता दिल क्रिसकछों समपित वर दिया जात खाहिए, एसफा समाधान पाउ्य इस पंच [स्में पृ० ६४५- 
समपंग-सैया, अयना दिल समयग करो तो केवव एक तिज ज्ञायकन्वस्पफो सारण करो और इसके 
ही समयणके हेत प्रपरमेष्ठो मपवनक़ों अपना सन समर्पण करो । श्र,ना मन 5च दो, लगावों, सोणे 
तो फवन दो ही स्थानोक्रो- पचपष्मेप्टीवी या झात्मस्वरूपवी | तीसरी वीच सी चीज है जिसको झपता 
दल दिया जाब ? झपना उपयोग सौंपा जाय ? श्रौर जिन जगतके जीवोको दिल दिया जा रहा है तो 
समझो कि यह मेरे करनेफ़ा काम नही है । ण्ह तो कर्मा वे उदयके डडे लूग रहे है। सो सर्व यत्व वृवक 
श्रपन आ्रापके श्रात्मज्ञानती ओर झाये भीर इस ही विधिस बढ़नका यन्‍्न करे, ये सारी चीजे तो प्रपने 
श्राप छूटेंगी । 
किसका आलम्बत करनेसे हित है इसका समाध ने पादये ए। प्रवचनांथम-प१ृ० ६३७-निजसहुजस्वरूपका 
प्राजखन-इस अध्यात्मयोगके प्रकरणमे यह बात च१ रही है कि हम कसे दुद्ध स्थहपका प्रालग्बन करे 
कि हमे मृक्तिक। मर्ग भिले। जो अत्यन खुद्र है ऐगा प्रभु, उनका हम आश्रव कभी कर ही नही सकते। 
गभारे प्राव्य फिये जानेवाले गरुग पर णमनका विय तो प्रभु बन गया है पर श्ाश्रय नहीं किया जा 
सकता, वयाफि प्रत्येक बस्चुक़ा सत्त्त जुदा है। एक पदाथ क़िसो दूपरे पदाथकर। झ्ालम्वन चही कर 
गबाना, स्वत यहण नट्टी कर सज्ता, तव 7 रहजस्वरूपका शभातग्वन हो हित है । 
नंगशन और भगय रो का परिवय रीजिये २ ८ दी गातवाऊे इस प्रवचनागमे-पृ० छ१-भगवान आत्मा 
धौर भगयतों प्रज्ञा सो कत्पन से यह णीव देती देवत ओऊकी उुछ न पृ छ रुपमे मान लेता है, किन्तु थे 
सब उस भगवतों प्रजके छू है। भावता माय इय मावान यात्वाका युद्वरिण व । कही माहटर 
माग्य [नी के तरह, वाद वबुभानी की तरह मगबाव और नग3ती नहीं हाते। भगवान ता एक घुद्ध 
शानका नाव है थीर जुद्ध जञानयो जा तृत्ि जगता है उसका वास है भगजती | जोंग बाहते है कि भग- 
खनयी रठी जाधे वमे है । जिवक्रा आबा अ्रग तो पृत्प है और सगयत्री ल्‍ती झआाध प्नम है, औौर 
परी त चना जेते हू कि दहिता श्रम तो पुएपका जेया जा पे । पुष्प र्जदा एक पर, पुग्प जसा 
साय पट, वे उज्ञस्यव याोरझाव वर मे एक टाब स्चा जत्तो आधा उठ, वक्षस्थल आदि स्त्री जैंपी । 
8 कों काया है। भरे सगवानको यान्णवि भवरता झ््गगिमे नही रहुदी है किल्‍तु सवगिमे रहती 
. वितत में भगयात है उद सत्र प्रदेशाम बह प्रजा भगउतों है । 
सबराप जपराय पद जिसे ररष्टि द्वारा दूर ?। जाद है उस दापनिव्वर दो दप्टजा भध्ययत ४७२ ६०५ यीं 
ग।।ह इस अयववायम, ० १०४-दो दनिदारिषा ६प्टि-उम्त ५7रण्मे बात चल रही है कि जा जीव भपने 
एज रस घेकर्य सवरभारषी हृण्टि रखता है, चदन्‍प्मात्र में हैं और ऐसा ही गादन मे उपयोगी रहता है 
३ ६+ी ६ फिरपराग पत्मा और जो अपने स्पृत्यमे श्रन्‍नें गो न लखकर बाह्य परिण मनो एप प्रपनेको 


( ३०१ ) 'धहुजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


तक रहा है हि मै पुरुष हू, मैं स्त्री हू, में श्रपुक जातिका हू, श्रमुक कुलका हू, श्रमुक पोजीगनका हू 
श्रादिक रूपसे जो अपनेको देखता है वह अभ्रपराधी है। जा अ्रपराधी होता है वह कर्मो को बाघता है, 
जो निरफ्राध होता है वह कर्मो से नही वधता । इस प्रकरणसे शिक्षा यह मिश्नती है कि धर्मके लिए, 
सतोषके लिए, सकटोसे छूटनेके लिए अपना जो वास्तविक अपने अस्तित्वके कारण जैसा हु उसी रूप 
प्रपनकोी लखते रहे, इससे सर्व दोष दर हो जायेगे,। 

३०६ वी गाधामे बताया है कि प्रतिकषण आदि विपकुस्म है और ३०७ वी गाथामे बताया है कि अप्रति- 
क्र ण आदि अमृतफुम्भ है, इनके प्रवचनोसे यह प्रकाश डाला गयः है कि अज्ञानी जनोका अप्रतिक्रमण तो विपकुम्भ 
है ही, किन्तु द्रव्पप्रतिक्रमण भो शुद्धोपयोगके मुकाव्में देखो तो विपकुम्भ है, इन दोनो स्थितियोसे उत्कृष्ट जो 
अप्रतिक्रमण है वह अमृतकुम्भ है । इस प्रकरणकों सुगमतया समभनेके लिए एक प्रवचनाशमे इन तीनोके नाम जैसे 
बताये हैं सो पढिये-पुृ० १५७- 


सुत्रोधके लिए नामान्तर-तीन दबाये होती है-अप्रतिक ण, प्रतिकमण ओर अप्रतिक्रमण । 
भ्रच्छा यो न वोलो-यो कहो पहिला श्रप्रतिक्रमण, दूसरा व्यवहारप्रतिक्रण झौर तीसरा निशचयप्रति- 
क्रमण । यह भाषा मर्म समभनेमे जुद्ध रहेगी । ज्ञानी जनोके वर्णनमे तो ज्ञानात्मक ढगका वही वर्णन 
था भ्रप्रतिक्रण, प्रतिक्रण और श्रप्रतिक्रण। पर सुवोधके लिए इस प्रकार रखिये अश्नतिक्रमण, 
व्यवहारप्रतिक्रण और नि३ चयप्रतिक्रमण | श्रर्थ खुलासा बतायेगे इसलिए इस ग्रतुत्साहमे न ९ बेटे कि 
क्या कहा जा रहा है, यह तो ऊची चर्चा है। चित्त देतेसे सव समभमे आता है और चित्त न देनसे दाल 
रोटी बनानेका तरकीब भी समभमे नही श्राती । 


(१४१) समयसार प्रवचन त्रयो श भाग 


इस पुस्तकमे समयसार ग्रन्थकी ३०८ वी गाथासे ३२७ वी गाथा तक के पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी 
सहजानन्द महाराजके प्रवचन है। सवविशुद्ध' ज्ञान|बिकारी आदि गाथाओमे सर्वविशुद्वता व स्वतत्रताका दर्शन 
फराया है । उन प्रवचनोमे से एक यह प्रवचनांग पढिये-प० ३०-स्वतत्रता सत्तासिद्ध अ्विकार-यहा सर्व- 
विशुद्ध भावको दिखाया जा रहा है और सवसे न्‍्यारा केवल सत्त्वमात्र स्वरूपको दृष्टि की जा रही है। 
इस दृष्टिमे इस जीवमे केवल जीव हो जीव नजर आते हैं । ऐसा है वस्तु स्वातत्य सिद्धान्त । भारत 
की आजादोके लिए सबसे पहिला नारा था तिलकका, और भो हो ता हम नहों जानते । तो प्रथम 
नारा यह हुआ कि आजादी हमारा जन्मसिद्ध अधिकार है। जब हम भी मनुष्य हैं झ्रार श्रमेजो, तुम 
भी मनुष्य हो और मनुष्योंका आजाद रहता उसका जन्मसिद्ध अधिक रर है तो प५ रि स्थितिया भले ही 
बन जाया करती हैं, पर मनुष्य क्या गुलाम रहनेके लिए पैदा होता है ” उसे तो श्राजाद रहनेका 
जन्मसिद्ध अविकार है। जैनमिद्ध।न्त इससे वढकर बतताता है कि वस्तुकी आजादी होना सत्तातिद्ध 
प्रधिकार है । जन्मकी बात तो जाने दो, बह तो ४०-५० वष १ हिले हुआ, पर हमारा आपका श्राजाद 
रहना तो सत्तासिद्ध अधिकार है कि हम आप स्वत्त्र हो । 

स्वतन परिणमनका एक चित्रण, गाथा ३१३ का एक प्रवचनाश पढिये-पृ० ५४-स्वतत्र परिणमन- 
भैया, जीव जो करेगा सो अपना कार्य करेगा। कर्मो मे जो परिणमन होगा सो उसका अ्पता होग।, पर 
उन दोनोमे परस्पर निमिस्त नेमिक्तिक भाव है। जेसे मोटे रूपमे अभीका दृष्टान्त लो-आपने पूजा वालो 
का राका तो वे श्रौर जोरस बोलने लगे । आर, पूजा वाले जोरसे बोलने लगे तो आपमे और रोप झान 


लगा। इस सर ,त्वधे आवक पूजकोन युछ नही कित, चाप अपसेमे हो कल्पनायें बनाकर हाथ वर 


११४१) समयसार प्रवचन त्रयोदश भाग ( १०३ ) 


पीटकर बेठगये औरपूजकोका भापने कुछनही किया, वे भी अपनी शान समभकर श्रपनी कल्पनासे श्रपने 
ग्राप जोरसे चिललान लगे । हम आप अ्रपन परिणमनसे अपनी चेप्टा करने लगे, वे अपने परिणमनसे 
श्रपनी चेष्टा करने लगे । ऐसा " सब जगह हो रहा है। धरमे भी ऐसा ही होता है। एक पदार्थ 
दू रे पदार्थका कुछ भी परिणमन कर सकनेमे समथ नही है पर निमित्त नंमित्तिक भावका खण्डन भी 
नही किया जा सकता । न हो निमित्तनैमित्तिक भाव तो बतलावो यह सारा ससार कहासे झा गया ? 
कसे हो गया ? 


अज्ञानमे किसका आदर होता है और ज्ञानमे किसका आदर होता है-देखिये ३१५ वी गाधाका एक प्रव-- 
घनाश-पृ० ६३-अ्रज्ञान और ज्ञानमें श्रादरका विषय- भेया, ग्रज्ञान दशामे विकल्पोका झादर था चेतन 
श्रचेतन सगका आदर था, परन्तु ज्यों ही उसके निविकल्प अवस्थामे हितकी बुद्धि प्रकट हुई और 
निःशक श्रत्यन्त एकाकी स्वरूपमे रहनेका भाव हुआ, अरब वह अपने स्वरूपमे समानेकी धुनमे लग गया 
है तो जब तक यह जीच भ्रज्ञानी रहता है तब तक तो यह कर्ता कमेभाव समाप्त हो जाता है भ्ौर जैसे 
कर्तापन जीवका स्वभाव नही था, पर श्रज्ञानसे कमंकरा कर्ता बन गया, इसी तरह भोक्तापन भी जीवका 
स्वभाव नही था किन्तु भ्रज्ञानसे यह कर्मफचका भोक्ता बन रहा है। अ्ज्ञान न रहे तो यह स्वरस भोक्ता 


होकर श्रपने श्रनन्त भ्रानन्दमे मग्न हो जायगा। बस, दो ही तो निर्णय हैं-एक ज्ञानका विलास और एक 
श्रज्ञानका विलास । 


व्यवहारनयसे हम क्या शिक्षा प्राप्त कर सकते हैं, देखिये एक प्रवचनाश-पृ० ७३-व्यवहारनयसे शिक्षा- 
व्यवहा रनयने यह बताया कि ये रागद्व ष भाव पुदूगलका निर्मित्त पाकर उठे है। इनसे हमे क्या शिक्षा 
लेनी है कि ये मेरे स्वभावसे नही उठे हैं। मेरा स्वभाव तो शुद्ध ज्ञानस्वरूप है। इस शुद्ध ज्ञानस्वरूपका 
झ्रालम्बत करानेके लिए व्यवहारतयका उद्गमन हुआ है । कुन्यके परिज्ञान तकसे हम किसी प्रकार 
कल्याणमार्ग पर जा सकते हैं श्रौर कुनयको यदि हम सुनय समभले तो मेरी फिर हृष्टिमे कुनय है ही 
नही, फिर उस हृषि से हितमार्गर्म नही जा सकते हैं । 

आनन्दविघातवा कारण तो कषायका भार है, इस विपयका एक चित्रण ३१६ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे 
देखिये-प० ७६-आनन्दविघातका हेतु कषायका भार-ज॑से तीन मेढक हो श्रौर एक के ऊपर एक चढ़े हुए 
हो, चढ जाते हैं ना मेढक एक के ऊपर एक ? तो उन तीनो मेढकोमे सुखी कौन है ? ऊपरका मेढक, 
और वह कहता है कि-हेच न गम, मुझे कोई परवाह नही, श्रच्छे कोमल गदं पर बंठे हैं, तो बीचका 
बोलता है कुछ कुछ कम । पूरा झ्ानन्द तो नही है मगर एक ऊपर चढा हुआ्ना है, मेरी इसलिए कुछ कुछ 
कम चैन है । है थोडी थोडी जरूर, पर नोचेका कहता है कि मरे तो हम । नीचे ककडो पर पडा है, 
जमीप पर पडा है क्षौर ऊपरसे बोझ लद है, सो ऐसी तीन तरह की परिस्थितिया होती हैं जो अणुद्ध 
को जाने ही नहीं क्या मतलब ? हृष्टि ही नही देता है उसको-हेच न गम, भर एक श्रशुद्धमे पड गया, 
परन्तु उससे हटा हुआ रहता है, वह कहता है कुछ कुछ कम । और, जो श्रज्ञानी बोभसे लदा हुग्रा है, 
परको अह रूपसे अनुभव है उसकी दण्या है मरे तो हम जैसा । 

ज्ञानकलाका प्रताप देविये एक प्रववनाशमे -पृ० ८५-मैं ज्ञानमात्र हु, और कुछ हू ही नही, बाहरी 
परिग्रह छिदजायें, भिदजायेकही जीवबिलयको प्राप्तहो, वह तो मेरा कुछही वही, उसका परिग्रहनही है, 
ऐसा निणंय रखनेवाला जो ज्ञानी पुष्प अपनेकी »पनेमे ले जाय तो सारे दु ख सकट ये उसके एक साथ 
समाप्त हो »ते हैँ। उनमे यह क्रम भी नही होता कि पहिले श्रसुक दु ख मिटेगा। एक इस कलाका 
प्रभ्याती अपनेक बनाता थी ए+ कास करना है। बाहरी बानोको उदय पर छोडियें क्योकि जब 


[ 6४ ) सजायरद सॉस्‍एय ज्याति श्रयंग भार्य 


सादर हुए भी गाडी चुरा” गाहरमे 7 दे गम कसा न) है सो उसे कामओे वीछे वयो का जाय, 
फस गत । ५ यार: कागा सपा पो। का शास्म टिक वामोंती शोर हप्टि दी जिये। 
सरखर्दार परयदिक्ा थे रागाजिं भावोरा क्या झत्यागयं है, ऐशा मे मोर जौ भात्याती ही 
काया दित वरवारनादिय दे ता करवा यानी हैं ये उन्हें प्रामाहियोश समराय है जा प्राणियोका कर्ता एदियरवों 
मा है, इस वियया दिदर्शव ीखिय ३२३ वी साधाओं एप प्रवयसापर्मे-प्० १०१-फर्ते त्वव्यामोहकी समा- 
सता-भेया, लोनिफ पुर पासे तो परमात्माती कर्ता माना है हृम सवधी श्रवरवाओोवा | सो बह कर्ता है 
तो सिह कर्ता यदगाया, झीर यद्ा श्रमगजनोंने भी बपने ब्रात्माको नित्य कर्ता मना है। तो लौकिक 
परधोगेीं व इन लोकोत्तर श्रमणोंके भी मोक्ष नहीं होता है। परह्व्यमें शरीर श्रात्मतत्त्वमे रच मात्र भी 
सम्बन्ध नही है, पर मोहका नशा ऐसा जड़ा हुआ है जगतते जीवोपर कि चित्तसे हटता ही नटी है। 
मेरे भाई है मेरा परिवार है, मेसा धन है, मेरा शरोर है श्रीर त्तो बाते जाने दो, मेरी बात है, मेरी 
बात नहीं मानी ग्गी, श्रव हो गये बीम"र । दु सी हो * ये, वप्टमे श्रा गये, झरे तेरी तो कुछ बात भी 
नही है। तेरा तो निस्तरग चतन्यस्वरूप है। श्रह्दो ऐसा नया है बातका, मोहका । बातके पीछे लोग 
ध्रपना घर भी बरबाद कर देते है | 
देखिये त्यप॒ह्यार भपाका वश प्रयोजा है और उसका व्यवहार किस प्रकार होता है पढ़िये-गाया ३२४ 
का एफ प्रवचनाथ-ब्यवहा रभापाके व्यवहार शौर उसके प्रयोजन-जैसे घर्मशाल।मे श्राप दो दिनको ठहर 
जाग्र और जिस कपरेमे ठहरे तो आप लोगोसे कहते हैं कि चलो हमारे कमरेमे, चलो हमारो घर्मशाला 
मे । लो, अब बड़ आपका कपरा हो गया। तो क्या ज्ञानमे यह वात है कि मेरा कमरा है ? नहीं है । 
झौर, व्यवहारभापामे यह वात बोल रहे है कि यह मेरा कमरा है । घी का डिब्या | क्या आपके ज्ञानमे 
भो यह वात वसो है कि घी से रचा हुँआ्ना यह टिव्या है ? नहीं। भाप जानते है कि यह टोनका डिब्बा 
है और इपमे घो रखा है। जिस लोटेसे श्राप टट्टो जाया करते है-आप बोलते हैं कि यह रट्टीका चोटा 
है, यह पीका लोटा है, यह चौकेका लोटा है। झापके ज्ञानमे बया यह रहता है कि यह टट्टोका लोटा 
है ? नहीं आप तो जानते है कि यह पीतवक्रा लोटा है, इसको सडासमे ले जाया जाता है, इसलिए 
इसका नाम टट्टोंका लोटा है। श्रव जल्दी जरत्रीमे क्या बोले ? क्या यह बोले कि देखो जिस लोटेके 
श्राधारमे पानोको लेकर सडासमे जाया जाता हे वह लोटा दो ! क्‍या कोई इतन। वडा वाक्य बोलता 
है ? नहीं । तो व्यवहारभाया किसी मर्मफ़ों सक्नेत्र करनेके लिए होती है और नि३चयका ज्ञान उससे भी 
श्रति सक्तेपको लिए हुए होता है । 
निश्चयत राम अपनी परिणतिमे होता है वातर नहीं, हम «थ्यक्रा चित्रण देखिये-३२६ दी गाधाके एक 
प्रववनाशमे-पृ० १३३-वैटाकी त्रितथता-बैटे भी तोन है जिसके तोन बे? हो उनको नही कह रहे हैं 
(हमो) | जढ्'बेटा, अर्धवेटा और ज्ञानवटा । एक कागज पर लिख दे-वे श्र टा और आपसे व हे कि 
यह क्‍या है ? आप कहेगे वें 7। जसे एक कागज पर शिख दिया कि हम मूरख हैं, पढे नहीं हैं और 
७-८ क्लास वाले लडकोसे पढावे कि पढो इसे पढना है- तो वह पढता है कि हम मूरख है, पढ नही हैं । 
-प्रे तो पढ़ तो । -हम म्रथ है पढे नही हैं। अरे भाई पढा तो वही जो लिखा है। तो गब्दबेटा तो 
- झापके काममे नही आ सकता । बूढ हो जाय तो लाठी पकड़कर ले जाय, यह काम तो णब्दबेटा न कर 
सकेगा । प्यास लगी हो तो वियवाम्त ले झाये पाती पिया दे, यह काम शअब्दवेंटा नती कर सकता और 
श्रथ बेटा, म,यने जिमके दो दाग है, जो परमे रहता है या यहा बेठा है वह है श्रथं-बे व । मायने 
पदायंश्रुव। सो यह अर्थ-बेटा भो आपसे ग्रत्वन्त जुश है। उसके परिणमनसे ग्रापमे कुछ नटी होता 


(१८०) समयसार प्रवचन चतुददंगतम भाग ( ३०४५ ) 


है। ज्ञानवेटा क्या ? उस वेटाके सम्बन्धमे जो आपका विकल्प वन रहा है वह विकल्प है ज्ञानदेटा । 
श्राप राग कर रहे हो तो ज्ञानवेटामे कर रहे हो, न अर्थ-वेटामे राग करते हो, न गब्दवेटामे राग करते 


हो । 
(१४२) समयसार प्र३चन चतुर्दशतम भाग 


इस पुस्तक समयसार प्रस्थकी ३२८ वी गाथासे ३७१ वी गाया तकके पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी महजा- 
पन्‍्द महाराजके प्रवचन है । सवंविशुद्ध अधिकारमे यह बताया गया है कि एक द्रव्य दूसरे द्वव्यमे कुछ भी ग्रुगत्पाद 
नही करता, निमित्त्नमित्तिक सम्बन्ध होता अन्य बात है । इसका सकेत करनेवाला ३२८ वी गाधाका एक प्रवचनाण 
देखिये-प० ४-प्रभाव, प्रभावक व निम्मित्तका विश्लेषण-भेया, इस प्रकार प्रत्येक उपादान विभावरूप 
धनाता है तो किसीपर द्रव्यका विमित्त पाकर ही बना पाता है। वह प्रभाव निमित्तभूत वस्तुका नहीं 
है किन्तु वह उपादातका ही है। इस कारण यह जोव अयने सम्यवत्व परिणमनसे च्युत होकर जो 
मिथ्यात्वकूप परिणमा करता है उस मभिथ्यात्व परिणमनमे प्रभाव उस ही परिणमने वानेका है । 
मिथ्यात्व नामक प्रकृतिके उदयका निमित्त पाकर वह प्रभाव वना है। अ्रत स्वरूपद्ृप्टिसे देखो तो 
आत्म) और कर्ममे सम्बन्ध नही है, फिर भी निमित्त नैमित्तिक भावका सम्बन्ध है, निमित्त नैमित्तिक 
श्रत्यन्ताभाव वाले ३दाथमे होता है । शौर, जहा एक द्रव्यमे भो एक गुणके परिणमनका विमित्त पाकर 
अ्रन्य ग्रुगमे परिणमन होता है, मेदहप्टिसे कथन होता है, ज॑से कि आत्मामे इच्छा परिणमनक्रा निमित्त 
पाकर आत्मामे योगपरिणमन होता है। वहा य्याप इन दोनो ग्रुणोका आधारभूत पदार्थ एक है तो भी 
उन गुगोके स्वरूपका परस्परमे अभाव है । 


वस्तुस्वरूपरा परिचय स्थादह्वाद द्व रा हाता है। रख द्वाद क्रितव' ठोस विज्ञान है इसकी कराकी इस प्रव-- 
चनाअम देखि4-प१० १४-अ्रपेक्षा शौर निश्वयसे घमंकी प्रधानता- भैया, यह पहांड की कठिन चढाई है । 
चढ़ाई करनमें रेलमे २३ जन लगते है एक आगे श्रौर एक पीछे । यह दुगंम है वस्तुस्+रूपका प्रवेश । 
दुगम है यह स्थाह्वाइका सिद्ध'न्त । गाडो यहां उछ ई जा रही है। इसमे दो इजन लगा दिया- भागे 
स्थात्‌ और पोछे एवं । तब वह धर्मकी गाडी सम्हल ही है । भ्रगर एक ही इजन लगादे तो गाडी लुढक 
जायगी । एवं न लगानेसे सशय भरा गया और स्यातू न लगानेसे एकान्त श्रा गया । यही घटाकर देख 
लो । एक बालक में जिसका नाम कुछ रखलो, मान। रमेश रख लिया है श्रौर रमेशके वापका नाम है 
»शोक । तो यह रमेश अ्रणोकका लडका ही है । हो लगावेगे ना कि भी लगावेंगे, कि यह अश्योकका 
लडका भी है ? यह कितना अ्द्योभनीय होगा। और, श्रपेक्षा लगाते जातो तो चाहे बहुत सा बाते 
कहते जाम्रो, यह वायक ग्रझुकका भाजा ही है, श्र |कका भत्तीजा ही है। अपेक्षा लगाकर ही लगाना 
चाडिए, तय स्य द्वाद का रूपक वनता है । 


नात्म। कर्ता कव है व अकर्ता कब हैं, इसका विश्नेतण देखिये ३८८थो गायाये एक प्रवर नाणशमे-पृ० ५८- 
कतृ त्व और प्रकतू त्वका स्पप्ट विश्लेवण यहा तक स्पप्ट घब्शमे यह बता चुके है कि मेदविज्ञान होने 
से पहिलें इस जोवकों तुम ;र्ता समझी । वहा परके कठापनके विकत्प की बात कही जा हही है । पर 
का कर्ता तो कोई हा हा नही सकत्ता । चाहे कंसा ही श्रज्ञानी हो । यदि श्रज्ञानी जीव परका कर्ता बच 
जाय ता उसमे भगवानसे मो प्रधिक सामर्थ्य श्रा गयी । सगवान किसी परकी नहीं कर सकता, ताकत 
ही नहीं । जौर, इसके महनग्यमे उस अन्ञावीमे इतना ताकत झा गयी कि व्ह परको करने लगा। अ्रपते 
पृ) मे जो रागदिक भाव परिणमन होता है उसके और अपने स्वस्पदा हमे भेर्दा ज्ञान नही है ऐसा 


पा 


के 


कं 4 5 हे है 
( ३०६ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


ग्रजानी जीव अपने ज्ञान॑स्वरूपके श्रावम्बच्तरो जोटकर यह मानता है कि मैं रांगादिकका कर्ता हु आर 
वह रागादिकका कर्ता है, किन्तु ज्योहो इस जीवको भेदविज्ञ,त होता है मेरा तो मात्र ज्ञायकस्वरूप है, 
ये रागादिकपस्णिमत हो तो रहे है-पर ऑपाधिक है, यो ही, इस ज्ञानके होत ही जीव उनका श्रकर्ता 
हो जाता है, फिर भी कुछ काल तक ये. होते, है । हि 

अपरिशा।।बाद क्षणिकवाद आदि सिद्धान्तोक विवेचनके प्रस॑गमे ३४ण वी गायाके एक प्रवचना में बताया 
है कि जितने भी दर्शव सारितायें हैं वे स्याह्दसिन्धुसे निसृत हुई है, भले ही एकाल्तबादमे रुक जानेसे उनका जल 
अनुपयोगी हो गया है, उसका दिश्दर्शन कीजिये-० ६२-स्थाद्वादसिन्धुसे सिद्धान्तम रताग्रोफ़ा सरण-स्याह्गाद 
थे | 84 व्रिना सिटान्तोका जाल इतना गहन हैं कि सीधी सामनेकी बात ता न मानी जाय और टेढी 
| जिसेझो सिद्ध करनेने जोर भो पडता है बाते भो ढृढनी पडता है ऐशी वात मानमेमे अपनी वुद्धि- 
गानी समभी जाती है | ठीक हैं। कोमत त। तब बड़गी कि जैसा सीधा जानते हैं वैया न कहकर कोई 
विचित्र वाद बतायी जाय तभी तो वु द्धमान बन पावागे । ता ऐसा बाग्जाल एक न्‍्त सिद्धान्तका हुंग्रा 
है। अथवा बाग्जाल नटो है। ये सव सिद्धान्त स्याद्राद निन्‍्धुसे निकले हु। कोनसा सिद्धान्त ऐसा है जो 
वस्तुम सिद्ध न होता हा ? किन्तु दृष्टि और अपेक्षा लगानेक्ो सावधानी होनी चाहिए । 

एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ नहीं करता, इस विपयका एक सुभग इष्डान्त द्वारा ३८६ वी गराथाके एक 
प्रवचनाक्षमे स्पष्टीकरण देखिये पृ० ७३-परके सम्बन्ध पर एक हुए .न्त-इस प्रकरणमें एक द्रव्य दूसरे द्रव्य 
का कुछ भी नटो करता, यह सिद्ध करनेके लिए एक हृष्टान्त दिया जा रहा है। जसे रोनेका श्राभ्रुवण 
बनानेवाला सुनार जबकि कुछ गहना बना रहा हो, उस समय बत्तलावों वह सुनार क्या करता है ' 
बया सोनेको हल्का बडा करता है ? नहीं | वह तो केवल अपनी चैप्टा कर रहा है। हाथ >ठाया, नीचे 
किया,भ्रगल 4िय ब लक्षिया देखते जावो, वह अपने शरी रकी मात्र चेः. ५ रता है, वह स्वणम तत्मय 
नहीं हो जाता । तो ज॑ध स्वर्णफार केवल अपना काम करता है, दूसरे पदाथका कुछ नहीं करता। 
तो स्वृणकार ज॑से सोतेमे तन्‍्मय नही हो जाता, इसी प्रकार यह जीव कर्ममे तन्‍्मय नहींहोी 
जाता । 
तन्मयता तो परिणाम परिण'मीमे होती है, निमित्त उपादानमे नहीं । अतएवं निएचयत आत्मा अपने हा 
फरिणामकों करता व भोगना है, इस विपयका सरल सक्षिप्त शब्दोमे स्पष्टोकरण गाथा ३५४ के एक प्रववनाशमत 
देखसिये-पृ० ८घ१-परिणास परिणामोमे तन्‍्मयता-भंया, परिणामपरिणाभोभावकी ग्रपक्षस देखा जाय ता 
जीव परिणामों अपने परिणाममे तन्मय होता है । सो वहा उस स्व्र्णकारने अपनेकी ही किया, अपने 
को ही भागा । वह सुनार हो कर्ता है, सुनार हो कर्म है, सुतार ही भोक्ता है, सुनार ही भोग्य है । झ्स 
प्रकार यह आ्रात्मा जो वुछ करने वी इच्छा करता है इसने श्रपती चेष्टाके अतुकव अपन परिणामोरू्प 
कर्मको क्रिया और उस कालमे दु खरूप जो अपन आत्माका १ रिणाम है उस फे बको भोगा | चुकि वह 
श्रात्मा और आत्माका वह परिणमद एक द्रव्य है, उसमे ही वह अभिन्न है, उत्तमें ही उस काल में तन्वय 
है। सो परिवाम परिणामी भाव चू कि एकमे होते है तो इस शभात्माम हीं आत्माका कमे हुआ! ओर 
आत्मामे ही आत्माका भोग हुआ । बाहर आत्माने कुछ कर्म नही किया शौर न भोगा। ऐसा निश्चयतय 
से प्रमाण करते हैं । 

जाता ज्ञाता है ज्ञेय ज्ञेय है, ज्ञाता तेबफा कोई स्वामित्वसम्बन्ध नही, इस विपवका दिर ने कीजिय 
६५५ दी गायाके एक प्रवचनाशमे-प्ृ० ६०-जश्ञायकका स्वामित्व-तो फिर भैया, यह ज्ञायक विसका जायक 
है? देखो श्रभी यहा ज्ञायक थुनकर जाननेवाला यह अथ नहीं करवा, किन्तु क्ासक मायन चैंतत्स 


(१४३) समयसार प्रवचन पनद्रहवा भाग ( ६३०० ) 


स्वभावी आत्मद्रव्य 4 क्या यह शेयका ज्ञायक है ? नहीं। तब फिर ज्ञार्यक किसका है ? यह ज्ञायक 
ज्ञायकका ज्ञायक है। वह दूसरा ज्ञायक कौन ? जो ज्ञायक है वह दूसरा ज्ञायक कौन ? जिसका यह 
ज्ञायक है। वह कोई भिन्न चीज नही है, एक ही है । तो फिर ऐसा कहनेका प्रयोजन क्या है ? भाई 

प्रयोजन तो कुछ नही है, किन्तु जिसकी बुद्धि स्वस्वामी सम्भन्धमे लगी हुई है उनको समभानेके लिए 
इस तरह कहा जा रहा है। अर्थ तो यह है कि ज्ञायक ज्ञायक ही है। यह घर किसका है ? तो कोई कह 
उठेगा कि यह घर हमारा है। तो जो जिनका होता है वह उममे तन्‍्मय होता है। तो घर रद्द गया, 
तुम्हारा विनाश हो गया, पर है तो नही विवाथ, इस कारण तुम्हारा घर नही है। तो तुम्हारा कौन 
है ? तुम्हारे तुम ही हो । वह तुम कौत ? जिसके सर्त्आामी हा अर वह कौन तुम जो स्वामो हो । कोई 
अलग दो तुम तो नहीं हो, फिर ऐसा बतानेका प्रयोजन क्य, ? प्रयोजन कुछ नही । प्रयोजन माना हैं 
कि जिसको यह अ्रमबुद्धि लगा है कि यह घर मेरा है। उसका समभानेके लिए इसना बोलना पडा हैं 
कितुम तो तुम ही हो और घर घर ही है। वाह्य वसा सुधार विगाड करना कुछ नही पडा, वहा 
कुछ भी उद्यम करता व्यर्थ है। अत हित्के लिए अपने आपमे अपनी प्रज्ञाक्षा प्रयोग करो, इससे 
रुम्त्रन्धित ३६७ वी गाथ।क) एक प्रवचयाश देखिये-पु० १६१-परमे व्यर्थका उद्यम विकल्प-ज्ञान, दर्भन 
और चारित्र अचेतन विषय।में नही है | यह बत्तानेका प्रयोजन यह है कि हे मुमुक्ष्‌ जीव, तू द्रव्योमे कुछ 
विनाश करने की मत सोच । पर व्रव्योमे दक्शन, ज्ञान, चारित्रके विक्रार नहों हुआ करते है। जीवो फो 
आति इन तीनो जगह है अपने सुधार श्रौर त्रिगाडमे-विपयमे, कममे और देहमे | स्रो इनमे सहार 
उद्धारका विकल्प करके यह मोही अपना सहार कर रहा है। निर्मल भान्त होनेके लिए अश्रतनेमे ही 
अपनी प्रज्ञाक। अपने पर प्रयोग करो। 


(१४३) समयसार प्रवचन पन्द्रहवा भांग 


इस पुस्तक समयसारकी ३७२ वी गावासे अन्निव गाथा! ४५६ वी गाथा तकके पृज्य श्री मनोहर जी 
वर्णे सहजानन्द भहाराजके प्रवचन हैं ३७२ वी गाथामे यह प्रकट किया गया है कि अन्य द्रब्योके द्वारा अन्य द्रन्यमे 
गुणोत्याद नही किया जा सकता । सिद्धान्त तो यह है, किन्तु एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ करता है ऐसा पम्रम हो क्यो 
गया ? इसका दिग्दर्शन कीजिप्रे एक प्रवचनाशमे-पृ० १-पथ्विद्धान्त श्रौर भ्रमका कारण-श्रन्य द्रव्यके द्वारा 
ग्रन्य द्रव्यके गुणका न तो उत्पाद किया जाता है और न विघात किया जाता हे, वयोकि समस्त द्रव्य 
अपने अपन भावसे ही उत्पन्न होते हैं। लोगोको अ्रभ इस कारण हो जाता है कि एक द्रव्य विभाव 
परिणमनम परद्रव्य निर्मित्तमृत है, सो हुआ तो वह बहिरिग निम्मित्तभुत, क्याकि अन्य द्रव्यके द्वारा 
उपादानसरूप गअ्म्य द्रव्यका शुग नहो उत्पन्न किया जाता है गौर न मेटा जाता, किन्तु इतन सत्र सम्बन्ध 
से श्रागे बढकर वतृ त्वका अम कर लिया जाता है। जैसे घडके बनानेमे वुम्हार बहिरग कारण है तो 
बहिरग करण कुम्ह।रके हरा व उन चकाविकके द्वरा भिट्टीमे कोई ग्रुग पदा नहीं किया जाता है । 
निट्ढठाका स्वरूप, भिट्टीका गुण, किसी अन्य द्रव्यके द्वारा न.) ढाला जाता है। ये बहिरग निमित्तभूत है 
थोत्‌ कुम्हार अपन गुण >जिट्ठटीमे ठातकर मिट्टी रूप बन जाय,'ऐसा तो नही है, फिर मात्र निमित्त 
सम्बन्धसे आगे बढकर लोग कतृ त्वका भ्रम कर डाल; है । - 
मोहो की परवस्तुओस बेमेल संगाईका चित्रण देलिये-गगाथब १न० ३०५ का एक प्रवचनाझ-प्ृ० १६- 
मेल सगाई-ये छव्द हमे प्रेरणा नही करत कि तुम क्यो खावी बेठे हा, और यह आन्‍्माभी उन शब्दों 
का सुननेके लिए नहा जाता, किन्तु श्रात्माके साथ भान ज्ञेयका राम्बन्ध है, फिर वयो यह जीव श्रज्ञानी 
बनकर उन गव्दोके खातिर रोप व ताप करता है। देखो यह अध्यात्मका चरणानुयोग ही भरा हुन्ना 


( रे ) 'सहजानन्‍्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


है। क्यो उन विषयोमे श्रपना घात करते हो ? इय विपयको बहुत लम्बे समयसे बताया जा रहा है कि 
तुम्हारा कोई सम्तन्ध हो जब इन विपयोसे नही है तो वयो उनसे सगाई करते हो । सगाई मायने स्व- 
कीयता, स्व मान लेना | सगाई स्वशठरसे बती है, श्रपना मान लिया । श्रभी शादी नही हुई | सगाईका 
श्र्थ है परवस्तुको अपनी मान लैना भ्रौर श।दोका अर्थ है खुश होता । ज्ञादी शब्द विषादसे निकाल लो 
तो शादी मायने दु ख, विषाद मायने दु ख । शादीका नाम विपाद है | तो यह मोही जीव सभी वरतुगों 
के साथ सगाई भो किये है और शादी भी किये है ग्र्थात्‌ इन्हे श्रपना भी म,नता है श्रौर दुःखो भी 
होता जाता है। 

विषय और आतत्माका कोई नाता नही, फिर भी अज्ञानसे विप्रोमे यह जीव प्रवृत्ति करता है वह सब 
अज्ञान है इसको ३७८ वी गायाक़े एक प्रवचनाशमे गवविषयका उदाहरण है इसी प्रकार रूप, रस, स्पश, शब्दमे 
लगाना | उद्धरण-पृ० २२-प्रश्ञानज तिका रह गव्नविषय नतो शझात्माकों प्रेरित करता है कि मुझे 
सू घो, बेकार क्यो बंठे हो ? श्रौर न यह ओत्मा श्रपने स्वरूपसे चिगकर उन गधोको ग्रहण करनेके लिए 
डोलता फिरता है, कि'तु विषयविषयोका सम्बन्ध है, इसका ज्ञानमे ग्रधविषय श्रतता है, पर इतन मात्र 
से इस श्रात्मामे विकाररूप परिणति नही हो जाती । यह तो श्रपने आपके परिणमनकी कला है। फिर 
भो यह जीव उन्त सब शुभ अ्रगरभ गधोकी स्‌ घकर श्रपनेमे इष्ट ग्रनिष्ट भाव लगाता है, रागद्वे ष करता 
है, यह सब श्रज्ञानका प्रसाद है। ज्ञानी जीचर तो अपने आ्रापक्रे सदज स्वरूपकी प्रतोतिके बलसे अपने 
स्वैहपके दर्शनमे उत्सुक रहता है। 

धटादि पदार्थोकी तरह ज्ञेय गुण भी ज्ञानपर जबरदस्ती नही करता कि एम मुझ जानो ही, न ज्ञ)न अपने 

प्रदेशसे हटकर उन्हे जानने जाता, किन्तु स्वभाव है, ज्ञान अपने स्वरूपसे प्रकाशित होत। है, किर ज्ञानकी चर्चा की 
घटतामे जो कलह हो पढते हैं वह व्यामोहकी महिमा है, इसका चित्रण देखिये ३८१ वी गाथाके इस प्रवचनाशमे- 
पृ० ३०-धर्मंचचमि भी भगडा हो जानेका कारण-कोई द्वव्यानुयोग जेसे ज्ञाव और वेराग्यके विपयवाला 
चर्चा की जा रही हो। उप प्रसगमे ग्रुणोके स्वरूपको पद्धतिसे किसी समय कोई मतभेद हो जाय छो 
ग्रुणोको चर्चा करते करते कषाय जग जाती है, कलह हो जाती है वह अज्ञानका परिणाम हैं। ग्रुगोक 
सम्बन्धमे जो जानकारी बतायी जा रहा है उत विकल्पमे इस मोहीको श्रात्मीयबुद्धि हो भयो है, अब 
मेरा यदि यह मत स्थिर नही रह सकता है तो हगारा ही नाश हो जायेगा ऐप अपने विकल्पोमे 
ग्रात्मसवेस्वका जोड किया है, यही तो राग और द्व षका उत्पादक हुआ्ना | रागद्वब वृक्षकों शाखा की 
तरह हैं श्रौर मोह जडकी तरह है। विभावद्ुक्षका शा वाये ये कषाय है श्नौर विभाववृक्षको जड मोह 
है। जसे जड पानी मिट्टी श्रादिका «हार लेकर समखाओोको बल्‍लवित बनाये रहती हैं, उन्हें मु रफाने 
नही देता इसा प्रकार ये विभाव मोह भावके द्वारा परवस्तुओको भ्रपनाकर इन रागद्ठ षको पल्‍्लवित 
बनाये रहते है, रागद्व षको सूखने नही देते हैं । तो सव ऐबो वी जड तो भूलमे भोहभाव है । 

प पोके दूर करनेका उपाय प्रतिक्रमण व प्रायदिचत है। वास्तविक प्रतिक्रणण क्‍या है जिससे पाप अवश्य 
ही दूर हो जाते हैं, इसकी काको पाइये ३८३ वी गायथाके इस प्रवचनाशमे-पृ० ११-साक्षात्‌ प्रतिक्रमणमयता- 
अपराध बहुत किया है। अपने श्रापके स्वभावदृष्टिसे अलग रहनेका न मं अपराध है। यह अपराध 
भ्रनादिसे किया जा रहा है । इस अपराधसे दूर होने+ स्थिति यह है कि सकल्प विकल्प रहित शुद्धशाव 
दर्शन स्वाभावात्मक तत्त्वके सम्यक्‌ श्रद्धान शान और अनुभवनरूप जो अभेद रत्नतयरूप धर्म है उस 
घर्ममे अपने उपयोगको स्थित करना, सो जब ऐसा ज्ञान रस करि भरपूर समतारस करि परिपूर्ण 
कारणसमयसारमे स्थित होकर जो पुरुष पृवकृत कर्मो से श्रपन झ्रात्माकी निवृत कर लेता है चह पुरुष 


(१८३) सममसार प्रवचन परद्रहवा भाग ( ३०६ ) 


साक्षात्‌ प्रतिक्रमणरूप है । 

करमंफल चेतनाक्री विपदासे दूर होनेके भगवतीसे अभ्यर्थना की पद्धति अपनाइये, इस भावका दिग्दर्शत करे 
गाया ३८६ के इस प्रवचनाशमे-पृ० ७४-कर्मफलचेतनाके सन्यासके लिए भगवती ज्ञानचेतनासे प्रम्यर्थनाथ 
में अन्य पदार्थों को भोगता हू, इस प्रकार को चेतना ससारका वीज है, दु खका कारण है, ऐसा जानकर 
जो सकटोसे छूटनेंका अभिलापी हो उस पुरुषको इस अज्ञानचेतनाका प्रलय करनेके लिए जेसे कर्म- 
चतनाके सन्‍्यासका भाव क्रिया था इसी प्रकार सकलकर्मफलके भी सनन्‍्य।सकी भावना करे और स्वभाव 
म्रत भगवती ज्ञानचेतनाका भाराघन करे। भगवान गर्जी न सुनें तो इस भगवतीसे अर्जी करो । लोकमे' 
कुछ ऐसी चलन है कि जो वात गुरू जी से कहकर सिद्धिमेन आती हो तो गुरुवानीसे कह देता है. 
वालक । तो भगवानने तुम्हारी न सुनी हो तो इस भगवतीसे अपनो अ्र्जी करो । कौन सी भगवती ? 
वह ज्ञानचेतनारूप भगवती । जैसे ग्रुहवानोके जोरसे गुह भी मान जायेगा ऐसे ही इस ज्ञानचेतनाके 
ओर से यह भगवान भी मान जायेगा, मैं ज्ञायकस्वरूप हू, ज्ञानकों ही करता हू, ज्ञानकों ही भोगता हू, 
इस प्रकार का अनुभवन करता, सो हो भगवती ज्ञानचेतनाकी श्राराधना है । 

३६१ वी गाथासे ४०२ गाथा तक शब्द, रूप, कम, आकाश, अध्यवस।न आदिसे भिन्न ज्ञान को बताया 
है। उन सवके प्रवचनोके अनन्तर ४०४ न० की ग'्थ।के प्रवचनोमे एक स्थलपर-अनादिकी भूल और अचानक 
भवकाटा का दिग्दर्शन कीजिये-प० १२३-अनादिकी भूल और गअ्रचातक भक्‍काटा-भैया, इस जीवपर 
मिथ्यत्वका विकट भार झनादिकालसे चला झा रहा है। अपने श्रापकी कुछ सुध भी नही रही । किस 
किसे बाह्य पदार्थंमी यह अपनाता रहा, श्राज भी बता नही सकता। श्रनन्त गरीर पाये और श्रनन्‍न्त 
भवोमे परिजन, बच्चे मित्र, अचेतन आ्रादि समागम सर्वेकुछ मिला, इस ३४३ घनराजु प्रमाणलोकमे 
प्रत्येक प्रदेशपर यह जन्मता रहा, मरता रहा, अनेक कर्मो के बीच पडा पडा यह परकी झोर दृष्टि बच्चा 
कर अपनेको भूला रहा । कितना मिथ्यात्वका इस पर बोझ था ? जहा ही ज्ञानानन्दरस मात्र प्रमृर्त 
भावस्वरूप एक निज तत्त्वका श्रद्धान हुआ कि श्रव भक्‍काटा हुआ, वह सब अन्घेरा विलीन हो गया, 
एकदम स्पष्ट दोखने लगा फि सह परपदार्थ उमसे अत्यन्त भिन्न है। किसी भी परपदार्थका मुझसे 
रबमात्र सम्बन्ध नही है, सब जुदे है। जहा यह प्रकाश हुआ कि मोह समाप्त हुआ । मोह जहा नही 

हा जो ज्ञानका परिणमन है उस्ञक। ही नाम है सम्यर्दर्गन । 

आत्मानुभव हो एक मात्र श्र प्ठ का है, वह प्राज्त होगा आत्मसेवासे, इससे सम्बन्धित ८१२ वी ग्राथाका 
यह प्रवचनाश पढिय्रे-१० १५३ आत्मसेवामे ही आत्मातुभव-त्रिशुद्ध मानदरंवस्वभावी आत्मतत्त्वका 
श्रद्धान, ज्ञ न भौर झ्राचरण होना ही मोक्षका मार्ग है, यह वात पृर्णतया नियत है। मुक्तिका उपाय श्रन्य 
कुछ नही है । जो पुरुष उस ही मोक्षमागेमे स्थिति करता है उसका ही सेव ध्यात करता है उसको ही 
चेतता है श्लौर इस ही श्रात्मविलासमे विहार करता है, ऐसे परम भ्रनुरागके साथ किसो भी द्रव्यान्तर 
को, किसी भी भावान्तरको न छूतरा हुआ अपने मे रमाता है, वह नियमसे अपने श्रात्माका जो निज 

सहजस्वरूप है उसका अनुभवन कर लेता है । 

मुक्तिसाधक परमावंभूत लिग क्या है? इसका मनन कोजिये ४१४ वी गायाके इस प्रवचनाझमे--पृ ० 
१६०-मुक्तिस्तावक परमाथसूत लिग-सैया, तव फिर परमाथरूप लिंग वया है, माक्षमार्ग क्‍या है? 
श्रमण औ श्रमणोपासक इन दोनों प्रकारके विकल्पोसे परे दशन, ज्ञान, श्राचरणमात्र शुद्ध ज्ञानस्वरूप 

यह एक है ऐसा वेलाग सचेतत करना सो परमार्थ है। अपने झ्रापके अतस्तत्त्वको बेलाग श्रौर बेदाग 
प्रनुभवन करना सो ही मोक्षका मार्ग है वेलाग तो यो कि इसमे गरोरके लगावका कुछ भी ध्यान न हो 


( ३७४ ) सहजाननंद साहित्य ज्योति प्रथम भाग! 


है। क्यो उन विंवयोमे श्रपना घात करते हो ? इस विपयकों बहुत लम्बे समयसे बताया जा रहा है. कि 
तुम्हारा कोई सम्मन्च ही जब इन विपयोसे नही है तो वय्रो उनसे सगाई करते हो । सगाई मायने स्व- 
कीयता, स्व मान लेना । सगाई स्वशव्दसे बनी है, अपना मान लिया । अ्रभी शादी नही हुई। सगाईका 
अर्थ है परवस्तुको श्रपनी मान लैना और ण।दीका अर्थ है खुग होता । शादी शब्द विपादसे निकाल लो 
तो शादो मायने दु ख, विषाद मायने दु ख | शादीका नाम विषाद है । तो यह मोही जीव सभी वरतुआओं 
के साथ सगाई भी किये है श्रौर शादी भी किये है श्र्थाव्‌ इन्हे श्रपना भी म,नता है भर दुखो भी 
होता जाता है। 


विषय और आत्त्माका कोई नाता नहीं, फिर भी अज्ञानसे विपरेमे यह जीव प्रवृत्ति करता है वह सब 
अज्ञान है इसको ३७८ वी गायाक़े एक्र प्रवचनाशमे गवविषयका उदाहरण है इसी प्रकार रूप, रस, स्पर्श, शब्दमे 
लगाना । उद्धरण-पृ० २२-प्रश्ञानज तिकारक्लह गत्रविषयन तो आात्माको प्रेरित करता है कि मुझे 
सू घो, बेकार क्यो बैठे हो ? श्रौर न यह श्रात्मा अपने स्वरूपसे विगकर उन गधोको ग्रहण करनेके लिए 
डोलता फिरता है, करि'तु विषयविषयोका सम्बन्ध है, इसका ज्ञानमे गधविषय श्राता है, पर इतन मात्र 
से इस श्रात्मामे त्रिकाररूप परिणति नही हो जाती । यह तो श्रपने आपके परिणमनकी कला है। फिर 
भो यह जीव उन सब शुभ अगुभ गधोको स्‌ घकर श्रपनेमें इष्ट अनिष्ट भाव लगाता है, रागद्वे ष करता 
है, यह सब श्रज्ञानका प्रसाद है। ज्ञानी जीव तो श्रयने आपके सहज स्वरूपको प्रतोतिके बलसे अपने 
स्वैहपके दर्शतमे उत्सुक रहता है । 


घटादि पदार्थोकी तरह ज्ञेव गुण भो ज्ञानपर जबरदस्ती नही करता कि एम मुझ जानो ही, न ज्ञ/न अपने 
प्रदेशसे हटकर उन्हें जानने जाता, किन्तु स्वभाव है, ज्ञान अपने स्वरूपसे प्रकाशित होता है, फिर ज्ञावकों चर्चा की 
घटनामे जो कलह हो पडते हैं वह व्यामोहकी महिमा है, इसका चित्रण देखिये ३८१ वी गाथाके इस प्रवचनाशमे- 
पृ० ३०-धर्मचचमि भी भगडा हो जानेका कारण-कोई द्रव्यानुयोग जेसे ज्ञान और वैराग्यके विषयवाला 
चर्चा की जा रही हो। उमप्त प्रसगमे ग्रुगोके स्वरूपका पद्धतिसे किसी समय कोई मतमेद हो जाय ८ो 
ग्रुणोको चर्चा करते करते कषाय जग जाती है, कलह हो जाती है वह अज्ञानका परिणाम है। ग्रुगोक 
सम्बन्धमे जो जानकारी बतायी जा रहा है उन विकल्पमे इस मोहोको गआात्मीयबुद्धि हो गयो है, श्रव 
मेरा यदि यह मत स्थिर नही रह सकता है तो हमारा ही नाश हो जायेगा ऐस अपने विकल्पोमे 
श्रात्मसवेस्वका जोड किया है, यही तो राग और द्व षका उत्पादक हुआ । रागद्वब वृक्षकी शाखा की 
तरह हैं और मोह जडको तरह है । विभावदक्षका शावाये ये कषाय हैं और विभा३वृक्षको जड मोह 
है। जसे जड पानी मिट्टी श्रादिका »हार लेकर स,खाओ्रोको बललवित बनाये रहती हैं, उन्हे मुरभाने 
नही देता इसा प्रकार ये विभाव मोह भावके द्वारा परवस्तुओको अपनाकर इन राग हूं षको पल्‍लवित 
बनाये रहते हैं, रागढ् षको सूखने नही देते हैं । तो सव ऐबो वी जड तो भूलमे भोहभाव है । 

प पोके दूर करतेका उपाय प्रतिक्रमण व प्र।यश्चित है । वास्तविक प्रतिक्रमण क्या है जिससे प/प अवश्य 
ही दूर हो ज'ते हैं, इसकी भाको पाइये ३८३ वी गायाके इस प्रवचनाशमे-पृ० १(-साक्षातृ प्रतिक्रणमयता- 
अपराध बहुत किया है। अपो आपके स्वभावदृष्टिसे श्रलग रहनेका न मं अपराध है। यह भ्रपराध 
अनादिसे किया जा रहा है। इस अपराधसे दूर होने+ स्थिति यह है कि सकल्प विकल्प रहित शुद्धज्ञान 
दर्शन स्वाभावात्मक तत्त्वके सम्यक्‌ श्रद्धान ज्ञान और श्रनुभवनरूप जो प्रभेद रत्नत्रयरूप धमं है उस 
धर्ममे अ्रतने उपयोगकों स्थित करना, सो जब ऐसा ज्ञान रस करि भरपूर समतारस करि परिपूर्ण 
कारणसमयसारमे स्थित होकर जो पुरुष पूबकृत कर्मो से अपन आत्माकों निवृत कर लेता है वह पुरुष 


(१८३) सममसार प्रवचन पखखहुवा भाग ( ४०६ ) 


साक्षात्‌ प्रतिक्रमणरप है । 

कर्मफल चेतनाकी विपदास दूर होनेके भगवतीसे अन्यर्थना की पद्धति भपनासये, एस भावका दिव्दर्गन करे 
गाया ३८६ के इस प्रवदरनाधमे-पूछण ७४-कर्म फलचेतनाके सनन्‍्वासके लिए भगवती ज्ञानचेतनासे भ्म्यर्थनाथ 
में प्रच्य पदार्थों को मोगसा है, इस प्रकार को चेतना ससारका वीज है, दु खका कारण है, ऐसा जानकर 
जो सकटोसि छूटनेका अभिलापी हो उस पुरुषको इस झ्रज्ञानचेवनाका पलय करनेके लिए जैसे कर्म- 
चलतनाके सन्‍्यासका भाव किया था इसी प्रकार सकलकर्मफलके भी सन्य।सवी भावना करें भौर स्वभाव 
भूत मगवती ज्ञानचितनाका झाराघन करें । भगवान भअर्जी न सुर्ने तो इस भगवतीसे अर्जी करो । लोकमे 
उछ ऐसी चलन है किजो वात गुरू जी से कहकर सिद्धिमेन आती हो तो ग्रुमवानीसे कह देता है 
बालक । नो भगवानने तुम्हारी न सुनी हो तो उस भगवत्तीसे अपनो श्र्जी करो । कौन सी भगवती ? 
वह जानचेसमारूप भगवती । ज॑से गुरवानोंके जोरसे गुर भो मान जायेगा ऐसे हो इस ज्ञानचेतनाके 
श्रोर से यह भगवान भी सात जायेगा, में ज्ञायकस्वरूप है, ज्ञानकों ही करता है, ज्ञानकों ही भोगता हू, 
स्स प्रकार का अनु भवन करता, सो हो भगवती ज्ञानचितनाकी श्राराध्ना है । 

६६१ थी गायामे ४6०? गाया तक शब्द, सूप, कम, आकार, अध्यवसान आदिसे भिन्न ज्ञान को बत्ताया 
है। उन शराब प्रवचनोंके अनन्तर ४०४ नं» की गन्धाके प्रवचनोमे एक स्थलपर-अतादिकी भूल और अचानक 
भववाटा का दिग्द्गत कीजि+-2० ११३-अतादिकी भूल श्र अचानक भवकाटा-भैया, इस जोवपर 
मिथ्यात्वव विकट भार धनादिकालसे चला था रहा है। अपने आपको कुछ सुधर भो नही रही । किस 
किस बाह्य पदाथकी यह अ्वनाता रहा, आज भी बता नहीं सकेता । अनन्त शरीर पाये और अनस्त 
भण्मे परिजन, वच्चे मिन्र, अचेतन झादि समागम सर्वकृुछ मिला, इस ३४३ घनरासु प्रमाणनलोवर्े 
प्रत्येर् प्रदेशपर यद जन्मता रहा, मरता रहा, जनेक कर्मो के बीच पट्टा पडा यह परकी श्रोर हृत्टि बना 
कर सपनेको भूला रहा । कितना मिथ्यात्वका इस पर बोक था ? जहां ही श्ञानानन्दरस मात्र प्रमूर्त 
भावस्वरूप एक निज तत्त्वका श्रद्धान हुप्ना कि श्रव भक्‍्काटा हुम्मा, वह सब श्रन्धेरा विलीन हो गया, 
एकदम स्पप्ट दोखने लगा हि सह परपदार्थ :भसे श्रत्यन्त भिन्न है। किसी भी परपदार्थका मुझसे 
रवमान सम्बन्ध नहीं है, सत्र जुदे हैं। जहा यह प्रकाश हुझ्मा कि मोह समाप्त हुझआ। । माह जहां नहीं 
रहा जो ज्ञानका परिणमन है उम्तक। ही नाम है सम्यरद्र्भन । 

आत्मानुभव हो एड मष ध्रेप्द काय हैं, वह प्रान्त होगा जात्ममेवासे, इसमे सम्बन्धित ४१४ थी माणावा 
यह प्रदवनाश पढिदे-्यू+ १४३ आत्मसेवामे हो पश्रात्मानुमव-विशुद्ध ज्ञानदभंनस्वभादी श्रात्मतत्तका 
प्रद्धल, नन भौर झाचरण होना ही मोक्षका माग है, यह बात पूर्णतया नियत है। मक्तिका उपाय प्रन्य 
कुछ नही है । जो पुरष उस हो माक्षमायम स्थिति करता है उसका ही सदव घ्यात करता है उसझो ही 
केपया है और इस हो झात्मविलासमे विहार करता है, ऐस परम प्रनुरागवे साथ किसो भी द्रवब्पधान्तर 
को, किसो भो भाव्रान्तरकोों ने छूवा हुग्रा पग्रवने में रमाना है, वह निय्मसे अ्रपने प्रात्माक्ा जो मिजञ् 
सहजस्थरूप है उसका झनु भवन कर लेता है । 

मृनिमापक पश्याददस लिंग जया है / इसबाा सनत बीजिय *[४ थी याथार इस प्रद घड्ाप्म-7५ 
!६००मक्तिवावक परमसाधनुत लिम-मेया, तब छिर परमावरय लिय बयां है, माद्यमार्य कया है ? 
पररंथ थो वमणोवासत इस दोना प्रयारके विदन्‍्पोंसे पर दशन, कान, झाचरणमात्र द ८ शानस्यमूप 
यह गए है ऐसा देदाग सचेदन वारभा सो परमार्द ४ । ऋएन ब्ापके खतस्वस्तकों बेखाग और बंदाग 
धवयुभवन 7 सता सो शो मोक्ष मास है बेलाग ता मो हि रपमे उसेस्क्रे दंगायक्ा बुछठ भी ब्यान ने हो 


( ३१० ) 'पटैजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


श्रौर बेदाग यों फि रांगद्व षादिक जो श्रन्तमंत्र हैं उन दागोका श्रभाव हो ऐसे ज्ञानमात्र तत्त्वका निप्तप 
सचेतन करना सो ही परमार्थ है। ज॑से कोई चतुर व्यापारी घानके भीतर ही यद्यपि चावल श्रवस्थित 
है किन्तु अपने ज्ञानव्रलसे उस चावलको वह निप्तुष सचेवतन करता है । छिलके से ढका हआ होकर भी 
छिलका से रच सम्बन्ध नही है, इस प्रकार से चातलको -,न्तरमे निरख लेता है। ऐसे ही द्रव्यलिगमे 
अवस्थित होकर भी साधुजन अपने श्रापका द्रव्यलिगसे श्रत्यन्त दर केवल ठद्ध न्ञावस्वभावमात्र तिरखते 
है। यहो मोक्षमार्ग है । व्यवहारनय दोनो लिगो+। मोक्षपद मानता है, परन्तु निश्चग्रनय सभी लिगोको 
मोक्षमागमे रच भी इष्ट नही करता है। | 


(१४४) परमात्मप्रकाश प्रवचत प्रथम भोग 


परमपृज्य श्रीमद्योगीन्दुदेव द्वारा प्रकत्त दोहोंमे विश्चित परमात्मप्रफाण ग्रन्थ पर पृज्य श्री मनोहर जी 
वर्णी सहजातन्द महाराजने प्रवचन किये है । इसमे कारण परमात्मतत्त्वकी इष्टि करानेके लिए बहुत ही अच्छा 
आत्मप्तम्बोधन फ़िया है । प्रथम प्राकृत दाहोमे कार्य परमात्माकों नमस्कार क्रिपा है । इस श्रकरणम कार्य 'प्ररमात्ता 
थ कारण परमात्माका स्वरूप कहकर निजमे कारणपरमात्मत्तकी सुगम फाजतो एक प्रयचनाशम दी है। प्र० ३-४- 
लोकमे भी ऐयो प्रसिद्धि है कि परमात्ता घट घटमे रहता है अर्थात्‌ देहोमे बसता है। सो इन देही 
श्रात्माश्रोसे भिन्न कोई एक परमात्वा इन देहोमे नहीं वस रहा है, क्योकि यदि ऐसा कोई इन देहोमे 
बस रहा होवे तो प्रृथक्‌ पुथक्‌ देहोके बीचमे श्रग्तराल होनेसे परमात्म। खण्ड ख'्ड रूपमे हो जायगा। 
ये अ्रत्मा (देहो' हो परमात्मस्वभावकोी रख रहे हैं यह परमात्मस्वभाव हम सबमे शक्ति रूपसे 
व्यक्तिछप (पर्यायरूप) से तो हम सव अ्रभी ससारी हैं। फिर भी जो मह त्मा अपनेमे अ्रनादिमसिद्ध बसे 
हुए शक्तिहुप परमात्मतत्त्वका' दर्शन अन्तज्ञानिसे कर लेते है वे श्र।नन्द- मग्न हा जाते हैं। ऐसा कारण 
परमात्मा हम सबमे, घट घटमें रहता है। उसके दर्शनका उपाय श्रन्तज्ञन है । 


आत्मस्वभावके परिचयमे ही सम्पन्नताका सकेत प्रवचनाश दोहा ५-प० ३३-निश्च प से भगवान अपने मे 
स्थित है श्रौर व्यवहारसे लोक श्रलोकके पदर्थो को जानते हैं, किन्तु फिर भी उनमे तन्मय नहीं होते । 
हम भो परमे तन्मय नहें। है, केवल कल्पनासे ही यह-सब होता है । यह जो सहजर्वभाव है यदि इसका 
पता लग जावे तो इससे बडा वभव दुरनियामे क्‍या है ? मेरा मेरा वाह्म पदार्थो मे बुछ भी तो नाता 
नही है । उनके घननेसे न मे ॥ कुछ घटना है न उनके बढनेसे मेरा कुछ बढता ही है। यदि मेरी समझ 
में मेरा सहजस्वभाव झा गया ता सम्पन्न ह अन्यथा तो नर कीट ही हू । 


कारण परमात्मतत्त्वके परिचयसे सत्य समतप्का जागरण होता है इसक मनन कोजिय, दोहा ८ के एक 
प्रवचनाथमं-पृ० ५२-जो मैं हु वह हैं भगवान, मैं वह हु जो है मगवान, श्र्थात्‌ मैं पहां हू जो भगवान हैं 
श्रौर जो मैं हु वही भगवान है। प्रत्येक जीव सिद्ध जैसे स्वभाववाला है । अत यदि काई किसी जोवका 
भ्रपमान करता है तो वह भगवानका श्रपमान करता है । उसको वबेदना हुई यह बात तो अलग है, उस 
को तो श्रलग ही दोप लगा, किन्तु वह जो अपमान हुआ वह अलग । अत सब प्राणियोपर समवाभाव 
रखो । यदि कोई श्रपनेको प्रतिक्नल बात भो कह देता है तो भी उसमे क्लेश न कर उस पर करुणा ही 
रखो और यह सोचो कि यह भी तो चेतन्यस्वरूप है, किन्तु कर्मों के कारण, भ्रज्ञानके कारण इसकी ऐसो 
दशा हो रही है । फिर यह तो घझ्ुफतमे ही काम हो गया जो वह कुछ कहकर प्रसन्न हा गया । 

समाधिके अभावमे ही सारे सकट सहने पड़ते हैं-देखिये दोहा-१-१० के श्रवचनाशमे-प० ६-जा 
परसमावि है, समता परिणाम है वही पार लगाने वाला है, अन्य कुछ चहे। । परभवमे नम्यक्द्शन 


£ (४४) परमात्मप्रकाञ प्रवचन प्रथम भाग ( ३११ 


सम्यकज्ञान, सम्यक्चारित्रको साथ ले जाना सो समाधि है । ग्रतः समाधिके दो भ्रर्थ हुए-एक तो समत्ता 
धरिणासका नाम समाधि है, दूसरा अपने रत्ववयको १रभवमे भी साथ ले जाता सो समाधि है। और, 
उसी श्रवस्थामे प्राण त्या। करनेसे समाधिमरण है। यदि समाधि नहों है, आधि ब्याधिं उपाधिका 
लगाव है तो उसका कटुफल होगा। एक व्यक्ति एक को मार देता है तो उसे फासीकी सजा होती है 
झौर यदि बह कई श्रादमियोकों मारे तो भी यहा तो फोसी ही होगी, लेकिन इतने बडे पापकी सजा 
कौन देगा ? वह कमंके अनुसार स्वय ही विकट दु ख पावेंगे । कोई किसीको दुख सुख देने वाला नही 
है | अपने परिणामोके कारण ही सब दु खी होते हैं। "माधिके व होनेसे नरक तिरय॑न्च मनुष्य और देव 
इन चारो गतियोके दु खोको यह जीव सहता रहता है । 

परमात्मत्वप्रा प्तिका उपाय शुद्धात्मतत्त्वकी उपासना हैं, इसका सदेश देखे दोहा-१-१४ के एक प्रवचनाशमे 
घु० ७४-परमात्मा कौन होता है ? जो समस्त परद्र०्१को छोडकर केवल ज्ञानमय, कर्मरहित, छुद्धात्मा 
को उपयोग द्वारा प्राप्त करता है वही परमात्मा होता है। यहा शुद्धात्माका श्र्थ है निराला, अविकारी। 
शुद्ध पर्यायो वाला नही, किन्तु श्रात्माके अश्रस्तित््व वा'।, भिन्न तत्वों वाला, परद्रव्योसे रहित अ्रपने 
स्वरूपास्तित््वमात्र निजतत्त्वका शुद्धात्मा कहते हैं। केवल अपनेको सबसे निराला भर देखना है तो 
स्वरूप भी अवगत हो जायगा । सबसे निरलेका नाम शुद्ध है। जिसे इगतिशमे कद्ते हैं प्योर । प्योर 
का श्रर्थ 3) खालिस, केव्रल । इसे ही शुद्ध कहते हैं और बुद्ध होनेके लिए उप्राय भी यहो किया जाता 
है। जंसे चौकी पर चिडिया वर्गरह की वीट लग + यी है तो वहा कहते हैं कि चौकी को शुद्ध करो | 
वह मनुष्य क्या करता है ” चौकीके अतिरिक्त जितने पर पदार्थ हैँ, जितने परद्रव्य इस चौकीसे चिपके 
हैं उन सबका अलग करता है। यही चौकीको शुद्ध क रनेका उपाय है। केवल खालिस रह जाने को ही 
शुंद्ध कहते है । जो परद्रव्योकी छोडकर अर्थात्‌ समस। परद्रव्योंकी अपनेमे न मानकर केवल ज्ञानमय 
दुद्धग्र/त्मवत्त्व देखता है, वह परमात्मा होता है । 

आत्मतत्वकी पूणताके प्रतिपादनमे एक मामिक दर्शन करें दोहा-१-१६ के प्रवचनाशमे-पृ० ८२-भेया, 
इस इ्लोकमे कहते है पूर्णमद पृणा «द पूर्णात्‌ (पम्ुदच्यते । पूर्णात्‌ पूणमादाय पूर्णमवावशिष्यते वह पूर्ण 
है, यह पूणसे पूण निकलता है । पूण से पूर्ण ग्रहरा व रके, हटा करके भी पूर्ण शेष रहता है। यह श्लोक 
बंदान्त सम्मत है, इसमे ध्यध्यात्मिकता तो देवी | यह शभ्रात्मा पूर्ण है । यह स्वभाव पृण है, पृण का पर्थ 
पूरा है। यहा पूरे का अर्थ ऊपमो नही समकना । पसे किसी वच्चेकी समभते हैं कि यह भगवानका 
पूरा है। पृणका अर्थ है पूर्ण सत्‌ । अधूरा नही। ऐ5। कुछ भी पदार्थ न ते है जो आधा बन पाया हो 
श्रौर कुछ न बन या हो । जितने भी सत्‌ है वे सब पूर्ण सत्‌ है। यह मैं पूर्ण हु । यह मेरा स्वभाव पूर्ण 
है । इस पण आत्मयदार्थ में से जो भी परिणमन प्रकट होता हे वह परिणमन भो पूर्ण है। पर्याय कोई 
अज्री नही होती । पर्यायक्रा समय एक है । एक क्ष में वह पर्याव पूण होती है | पर्यायके बननेमे दूसरा 
सनय नी लगता । इस पृणमे से यूण ग्रहण कर लिया जग्य ता भी यह यूण हो बचा रहता है। अर्थात्‌ 
पृण द्रव्यसे पूण पर्याय होकर विलीन हो जातो है, 5र भी वह पूण ही रहता है। यह समस्त पदार्थों का 
स्वरूप है । 

अपने घरका पूरा पता करो, देखा दोहा-१-१८ के एफ प्रवचनाभमे, पृ० ८६-भेया, अपने निजी घर 
को बात स+भमे नही आती । तुम्हारा घर कहा है ? सोचो तो सही । अपना घर कहा है ? कहा 
जावोगे ? कौन सा घर है ? वह घर वतलावो जो घर अपनसे कभी नही छूटता ? कही जा।वो अपना 
घर हो पासमे रहता है। वह घर है अपना स्वरूप, अपना प्रदेश, उसकी ओर हृ्टि न दो और बाहरमे 


( ४8९एं ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


बाहरी पदार्थों से नानों आशायें रखे तो बताओ किसके लिए नच रहे हो ? किसके लिए वक्‍ते जा 
रहे हो ? सब भिन्न है! उन्तका कर्म प्रबल है । उद्यय अच्छा है सो श्रापको उनक। दास बनना पड रहा 
है । किसके लिए धन बढ़ाते हो ” किसके लिए श्रम कर रहे हो ? यह मोह श्र यह इतना विकल्प 
क्यो मचा रहे हो ” आपसे भी अधिक भाग्यवान वे बच्चे हैं जिनके लिए रात दिन श्रम कर रहे हो, 
जिनके लिए दास बनकर अ्रतिक श्रम करना पड रहा है | शिवस्वरूप, कल्य|णस्वरूप तो अ्रपना झ्रात्म- 
स्वरूप है। सर्वेकल्पनाजालोको छोडकर शअ्रपने श्रापमे अयने आपके स्वरूपकों निहारो, तो ऐसे 
ज्ञानस्वभात्री ५भुका दर्शन होगा कि फिर उससे गान्ति ओर आनन्द निरन्तर भरता हो चला 
जायगा । 

कारणपरम त्मत्तका ज्ञान व अनुभव हो करने गोग्य काम इस जीवनमे है-इसकी प्ररण। पार्ये-दोहा- 
१-२२ के इस प्रवचनाशसे, पृ० ११०-भेया, एक हो काम है इस जिन्दगामे। जो करता हो सो पार होगा । 
किसी बाह्य वस्तुमे मूर्छा ममत्व न रखे । सबको विनाशीक जाने अ्पनेसे भिन्न समझे और अपने आप 
को सबसे निराला जानकर इममे बसा हुआ जो श्रव चैतन्यस्वरूप है वही मैं हु-गो इस कारण 
परमात्माके स्वरूपकी प्रतीति करे बस यहा एक जोवनमे करने का काम है। यह परमात्म।का प्रकाश 
है । परमात्मा दो प्रकारसे देखा जाता है। एक तो कार्य परमात्मा और एक कारणपरमात्मा । कार्य- 
परमात्मा तो वढ़ कहलाता है कि जिसके अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, श्रतन्‍्तसुख, अनन्तचतुष्ट्य प्रकट हो 
झ्ौर कारणपरमात्मा वह कहलाता है जो सभो जीवोमे परमात्मा बननकी दक्ति है श्रथवा जो सहज- 
ज्ञान, सहजदशन, सहजभ्ाानन्द, सहजशक्तिमय है वह है कारण परमात्मा। कारणपरमात्माका ध्यान 
करनेसे कायारम।त्मा बनता है याने झपन श्रापके प्रात्म।मे जो शुद्ध जाननेकी शक्ति है उस शक्तिका 
ध्यान करनेसे भगवान्‌ होता है, अपने श्रापमे जो कपायके विकार लगे हैं वे दूर होते हैं प्रपने कारण- 


परमात्माका ध्यात करनेसे । 
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बाहरी पदार्थो्स नाना श्राशायें रखे तो बताओ किसके लिए नच रहे हो ? किसके लिए बकते जा 
रहे हो ? सब भिन्न है! उनका कर्म प्रबल है। उद्दय श्रच्छा है सो श्रापको उनक। दास वनना पड रहा 
है। किसके लिए धन बढ़ाते हो ” किसके लिए श्रम कर रहे हो ? यह मोह और यह इतना विकल्प 
क्यो मचा रहे हो ? आपसे भी भ्रधिक भाग्यवान वे बच्चे हैं जिनके लिए रात दिन श्रम कर रहे हो, 
जिनके लिए दास बनकर श्रवि+ श्रम करना पड रहा है । शिवस्वरूप, कल्या|णस्वरूप तो अपना श्ात्म- 
स्वरूप है। सर्वेकल्वताजालोको छोडकर अपने शआ्रापमे अ्यने आपके स्वरूपकों निहारो, तो ऐसे 
ज्ञानस्वभावतरी ५भुका दर्शन होगा कि फिर उससे आन्ति ओर आनन्द निरन्तर भरता हो चला 
जायगा । 
कारणपरम त्मत्तका ज्ञान व अनुभव ही करने योग्य कॉम इस जीवनमे है-इसकी प्रेरणा पार्ये-दोहा- 

१-२२ के इस प्रवचनाशसे, पृ० ११०-भेया, एक हो काम है इस जिन्दगामे। जो करता हो सो पार होगा । 

किसी बाह्य वस्तुमे मूर्छा ममत्व न रखे । सबको विनाशीक जानें अपनेसे भिन्न समझे और अपने आप 
को सबसे निराला जानकर इसमे बसा हुआ्ना जो पश्रूव चंतन्यस्वरूप है वही मैं हु-यो इस कारण 
परमात्माके स्वरूपकी प्रतीति करे बस यहा एक जोवनमे करने का काम है। यह परमात्माका प्रकाश 
है । परमात्मा दो प्रकारसे देखा जाता है। एक तो कार्य परमात्मा और एक कारणपरमात्मा | कार्य- 
परमात्मा तो व४ कहलाता है कि जिसके श्रनन्तज्ञान, भश्रनन्तदर्शन, अवन्तसुख, अनन्तचतुष्टय प्रकट हो 
श्ौर कारणपरमात्मा वह कहलाता है जो सभो जीवोमे परमात्मा बननकी शक्ति है अथवा जो सहज- 

ज्ञान, सहजदशन, सहजआानन्द, सहजशक्तिमय है वह है कारग परमात्मा । कारणपरमात्माका ध्यान 

करनेसे कायरमःत्मा बनता है याने अपन श्रापके श्रात्म।मे जो शुद्ध जाननेकी शक्ति है उस झक्तिका 

ध्यान करनेसे भगवान्‌ होता है, अपने श्रापमे जो कपायके विकार लगे हैं वे दूर होते हैं अपने कारण- 

परमात्माका ध्यात करनेसे । 

(१४५) परमात्मप्रकराशप्रवचन द्वितीयभाग 
इस पुस्तकमे परमान्मप्रकाश ग्रन्यके प्रथम महाधिकारके ३६ वें दोहासे ६६ व दोहा तक के पूज्य थी 

मनोहर जो वर्णी सहजानन्द महाराजके प्रवचन है | परमात्मतत्त्वकी पहुतमे अमृतका भरन और थोगी द्वारा गुप्त 

ही गुप्त रहकर उसके अ नन्‍्दका अनुभवन, इ क। मनन कीजिये प्रववनाश दोहा-१-१९-प० १-जेंसे विशाल 

मीठेके ढे रसे उसे कितना ही निका>ते जाय और भीतर देखते जाये मिठास समाप्त नहीं होता है, नया 

नया मिठास मिलता है, इसो तरह इस निज श्रात्मामे निविकल्प ढगसे व्यर्थके रागढ् घषभी उलभनोको 

हटाते हुए ज्ञानको निरखते जाये, उस परमा-मतत्त्वमे, तो ज्यों ज्यों गहरे पहुत्रते जा।गे त्यो (वो वहा 

अ्रमुन आनन्द करता जायगा। योगीजन निर्जनस्थानमे बिल्कुल अवेले शडी शान्त मुद्रामे विराजे हुए 

अ्रपने भ्रापमे ऐसा तत्त्व निरखते हैं कि उनक। ऊब नही आती कि हाय हम इस जगलम॑ अकले हैं, काई 

साथो तो चाहिए। उन्हे साथीका मिलना श्रनिष्ट है। एक से कोई दूसरा हुआ तो उससे वह भपन 

काममे बाधा समभता है। तो योगो वाहरमे भो एकाक्ी और अन्दरमे भी एकाको रहना चाहता 


है । 

शञानो और अज्ञ नोके भावका अन्तर देखिये-प्रवचनाश दोहा-१-३६, पृ० “-जानन रागद्गव प सकल" 
विकल्पको छोडकर मात्र प्रतिभासरूप है श्र विचार जाननको अ्रपने पेटमे चवाकर उसको बिगाड देने 
वाले रागका काम है। कुछ भी विचार शाग बिना नदी ह,ता है तो जितना मैं विचार करता हू, जितनी 
मैं शरीरकी चेष्टा करता हु, और जितने मैं वचत बोला करता हू, ये सब प्रज्ञावर्नी चेप्टाये हैं। जानकी 


(१४५) परमान्मप्रकाशप्रतचव ठिवीयनाग [ इक 


छोडकःर अन्य नत्त्वोक्की चेष्दाएं हैँ, आनकी चेप्टा नही है | ज्ञानकी चेष्टा निव्विकल्प, निष्कर्लंक, क्षोभ- 
रहित य॒द्ध प्रतिभासमात्र है । यो थे श्रन्य तत्त्वोकी चेप्टायें है। सारे आावच्यक कार्यो को करता हभ्रा 
भी सा घु पुरुष यह जान रहा है हि यह सब ग्रज्ञानकी चेष्टा है । जानकी चेप्टा तो 53 जाननमात्र है । 
कहा तो ऊ चे ऊ चे ज्ञानी पुरप अपने इन अ्र.वण्यक दार्यों की चेष्टामे भी ज्ञानातिरिक्तता देखते है और 
कहा लोग घरमे फसे हुए यह मानते है कि हम बुद्धिमानीका कार्य कर रहे है, हम ज्ञानका काम कर रहे 
है । तब सोचो तो सहा कि जानी और अजावीके भावमे कितना अन्तर । ' 

परमात्माक ज्ञानम सवजगत आ गया अथवा कहिये सर्व जगतमें ज्ञान चला गया, तिस पर भी जगत जगत 
ही है, जान ज्ञान ही है । परमात्मा जगनरूप नहीं बन सकता । इसी प्रकार की कगा ज्ञानमे स्वस्णव होती है, इस 
का विपरण ६-८१ दोहाके प्रवचताशम पढ़िये । प्रृ० १5-जेसे हमारी आख रूपके विपयमे रहा करतो हैं पर 
आअप्खे कभी रूपेमथ नही वन जाती है » श्राख आख ही रहती हैं और रूप रूप ही रहता हैं । वह किसी 
ग्रन्य पदार्थके श्राकार रंग हूपमे वही वन जाती इस प्रकार यह ज्ञान सार जगतकों जानता है मगर 
ज्ञान, ज्ञानरूप ही रहता है और यह लार। जगत अयने रूप ही रहता है । तन्‍्मय नहीं होता, ऐसा यह 
निराला भ्रात्मतत्तव है । जसे पाने!म मिद्दोक्ा तेल डालदे तो वह तेल पानीपर तरता रहता है। पानी 
पानी है श्रौर तेल तेल है | पानो तेल न) हो सकता भर तेल पानी नही हो सकता, यह ज्ञान जगतपर 
तर रहा *, कि भान ज्ञान हो हैं जगत जगत ही है । हा हम हो ज्ञानों श्रपने ज्ञानस्वरूपको छोडकर 
श' ४ पमे जाये तो हम अपने ही अ्परावसे सपनेक) मलिन कर डालते है । 

जिसके देहभ बसने पर इन्द्रियग्न म श्रावाद होता है और जिसके निकल जानेपर इन्द्रियग्राम 
ऊजड हो जाता है उसे परमात्मा (भगवान प्रात्मा) जाना, इस रहस्यका प्रतिपादन करनेवाले १-४४ 
ये दोहाके प्रवचनोते से एक प्रवचननाञ पढ़िये तो, कारणपरमात्माकों टो कहा जा रहा है, यह विदितकर 
लोगे । पु+ ३६-जब यह जीव भवान्तरकों चला जाता है मरण कर जाद। हुं तो यह इन्द्रियग्नाम ऊजड़ 
हा जाता है। श्रर्थात्‌ फिर ये इन्द्रिया अपने अपने विपयके दु खमे प्रदुत नहीं होती है । यह चिदानन्‍्द 
ग्रात्मा भगवान एकल्वभाव वाला है, किन्तु यह निमित्त नैमित्तिककी साइन्स भी बहुत वडा विषपयवाला 
है । इस ज्ञायकरवम/व परमात्माने अपनी बेटोशी की और कपायका परिणमन किया फिर देख लो ये 
सारे जाल, ये समस्त सकट केसे झपने ग्राप इस पर सवार हो जाते हैं। उनमे श्रापका क्‍या श्रम लगता 
है ? इसके भागे किर श्राप क्या करते हैँ “ सारे काम एटमेटिक हाते रहते हें । इस तरह यह स्वय 
परमात्मा अपने -युद्ध चेतन्यस्वभावक्े उपयोगको दछाद्।र ऊुछ विधय कप।यम लगे गया । जब अपने 
प्राय गटपडीकी सारो बालें होतो है । डा द्रिगग्राम बने गया धरर बन मय, ईन्द्रिया हो गई, जिससे 
कि भ्र।से फसे हैं और आकुलित होते है।..' 

संम्यगगानक पिता संय 3, का जादि फिट नें ईउ पावे, डसलता धाड़ बोस चित देविय-दोहा-१-४६- 
पा प्रवधतांध-पृ० ९६-एक वाद जी ने कुम्टारका एक पायजामा इनाममें द दिया । वयजामात। मतलब 
पा झौर जामा, चर्धात्‌ जिसमे पाच जम जाय । प्रव कुम्हार उसे कमरमे सपेद तो पिट गे बंठे, व भी 
हाथोमे रपेटे ता फिल्‍ ने बेठे । एक थार उधने पेर टज दिया तो पैर डालने की बुछ फिट दीन लगा, 
फिर दुसरा पर डाल दिया, लो पुरा फिट बैठ गया । भव कुम्ट्रर्न समझा थि यह यद्रो किट नमेवाली 
जीज है। सो हम शानके लिए श्रम करते हैं किन्तु श्रभी थे सयम, ब्त तप, पूजा, रवाध्याय शादि फिट 
सही बंठ है, फिठ बैठने की निधानी शान्ति है, सो वही जी किु पवशानेटों बास नहीं, धैर्य पृदक 
घमपादनमे लगे रहो कभी तो यह उद्म फिट बेंठ ही जावगा। जब ठ होना तथ वैध यार है । शान ह 


१२३ 


९ ् 


< 
कट 5 


( ३५९४ ) 'महंजनम्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग॑' 


का उद्यम करे तो फंज उंसका श्रच्छा होगा, सबम श्रा द सव फिट बैठ जायेगे । 

सत्‌ उद्धाविद्वीन हृदयमे धमकी बृत्ति नही जग सकती, उपबा सिप्त विवेचन पढ़िये-दोह्य-१-५८ के 
प्रवचनांशमे-१० १३८-जैसे भया, चित्रकारी उस भीतपर श्राती है सो भोत बहत पवकी हट भ्रौर चिकनी 
हो और जो भीत मेली है, गन्दी है उसमे चित्रकारी कभी नही श्राती, इसी प्रकार जिसके हृदयमे श्रद्धा 
नही भरी है 3समे धर्म कंसे झ्रायेगा ? सो प्रथम तो श्रपने आपमे श्रद्धा करा कि यह मैं आत्मा सबसे 
यारा निराला चेतन्यस्वरूप हु व परिषण हू। हममे किसी बाहरके पदाथसे कुछ नही श्राता, हमसे 
निकलकर किन्‍्ही वाहरो पदार्थों में कुछ नही जाता । यह परिपृण है भ्ौर परिणमता रहता । ऐसे ज्ञान- 
चमत्कारमय प्रपने ज्ञानस्वरूपको न ज,ना तो हमने किया वया ? जिसने श्रपना परिचय पा लिया वह 
सर्वत्र स्वतत्न है। कदाचित्‌ उस ज्ञानीकों कोई राजा या राजसघ जवरदस्ती गिरफ्तार करलें और 
जेलखानेमे भी बन्द करदे तो भी यह ज्ञानी वहा भी स्वतत्र है। शरोर हो है एक सोमाके भीतर, पर 
ज्ञानका उपयोगी यह किसोके द्वारा गिरफ्तार ही नही किया जा सकता । वह तो भपने श्रापमे ही अपने 
श्राप है, उपयोगमे है । यहा भी यह सबसे निराला केवल ज्ञानमात्र श्रपने श्रात्माको देख रहा है, प्रसन्न 
है, सतुष्ट है । उसे वहा कोई तकलीफ नही है । जबकि भ्ज्ञनीजन घरवकी गद्दीपर बंठे हैं श्रीर वहा ही 
यह विकल्प, वह विकल्‍प यह क्यो हुआ इस तरह को दृष्टिया लगाकर बन्धनमे पढे रहे हैं दु खका श्रतु- 
भत्र करते हैं । 


(१४६) परंमात्मप्रकाश प्रवचन तृतीय माग ( ११४ ) 


भावकी हृष्टिसे, शुद्ध द्रव्याथिकनयसे यह ग्रात्मा कुछ नही करता । शुद्ध पा णामिक भाव उसे क ते है 
जिस दक्तिक्े परिणमन विभिन्न भो हो रहे हो पर सव शझक्तिकी श्राधारभूत जो एक शक्ति है वह शक्ति 
परमपारिणामिक भाव कहलाती है। उस भावको ग्रहण करनंवाले शुद्ध द्रव्याथिकनयसे न आत्मा जन्म 
करता है, न मरण करता है, न बन्ध करता है भौर न मोक्ष करता है। वह तो ,शुद्ध ज्ानस्वरूप 
शाश्वत विराजमान रहता है, ऐसे ही इस परमात्मतत्त्वके व।रेमे यहा विचार किया जा रहा है । 

यथाथ्े जात्मस्वरूपको जाने पर वास्तवमे अहिसकता व दयालुपना बनता है, इसका दिग्दर्शन कीजिये- 
दोहा १-६६ के इस प्रवचनांशमे-पु० १ -भैया अपने श्रापको नही जानते यह बहुत बडा आक्रमण है भ्रपने 
प्रभु पर और फिर कषायोकी धुनमे रहता हमारा तोसरा आक्रमण है श्रपने नाथपर । जहा इतना 
ग्राक्रमण किया जा रहा है वहा हम अपनेंको अहिसक कह दें तो कंसे कहा जा सकता है ? ऊपरी 
दिखावटी दयासे कही अ्रहिसाका लाभ न होगा । कुछ लौकिक परम्परा ऐसी है कि जिसमे छोठे छोटे 
कीडा मकोडोक़ी हिसाका बचाव चला आा रहा है | ठीक है, पर इतने मात्रसे अहिसाका पालन नहीं 
होगा ' आप अपन स्वरूप का जःनो फिर अपने स्वरूपके समान हो जगतके सब जीवोको जानो । जगत 
के जीवोको देखकर हमे वह ज्ञान-शुद्धस्दरूप समभ में आये, बादमे फिर पर्यायोके सक्‍्लेग से बचानेकी 
बात आये तो वह पेने ज्ञानकी कला है। और, देखते ही हो ये सब पर्याये, दश्षायें, पाप पुण्य बहुत फैले 
सजर अये और समभाये-समझाये भी दिल लगाये लग।ये परमात्मस्वरूपको बात समयमे न आयें यह 
तो अपने श्रापकी हिंसा है। , 

समस्त सकटोका कारण शरीर नम्पक जानकर शरीरसे उपेक्षा वरके आत्मस्वभावकी आराधना करनेका 
अपनेसे अनुरोध कीजिय, दोहा १-७२ के प्रवचनाशमे पढि4-पृ० २४-भेया, शरीर तो मिलता रहता है और 
घरीरको क्यो चाइते हो ? शरीरका मिलता दडा व ठिन उपद्रव है। यह शरीर मिला, तब श्रहमबुरद्धि 
हुई, यह मैं हु, आर जब माना कि यह मैं हु। तो मोहोपर शरीरकों मानता कि यह मेरी स्त्री है, यह 
मेरा पुत्र है इत्यादि। और, फिर उन सवका राजी रखने के लिए घनका सचय किय। और फिर उस 
धनमे जो बाधक होने लगा, उनमे लडाई लडने जगा, श्रोर तरह रागह्वेषम्य क्षोभकी व्ृत्ति बनाई किस 
बात+र ? एक शरोर मिला है इस बात पर | क्या यह शरीर चाहिए आपको ? नही चाहिए ना ? तो 
वर्तमानमे भी इस शरीरके भ्रनुरागी ने घनो । इस मनको पापोसे बचानेके लिए इस शरी रसे श्रधिका- 
बिक उपकार करो। जैत्ा होना हो, शरीर छिंदता हो छिदे, भिदता हो भिदे, किसी भी हालतको 
प्राप्त होता हो, पर श्रात्रे शुद्ध ज्ञानस्वरूपकी भावना न छोडो | 

ज्ञानकी पुजामे परमात्मत्वकी पूजा देविये-दोहा- १-७७ का एक प्रवचनाश, पृ० ४०-हम यदि ज्ञानको 
पूजा करें तो परमात्माकों पूज लिया समझ लीजिये। नामसे क्या है ”? जिसका नाम है बह भगवान 
नही और जो भगवान है उमका नाम नही । वीर प्रभुको जब तक महावोर की निगाहसे देखते ही तो 
ऐसा लगता है कि यह किसीका लडका है, ऐसा सुहावना है, इतना बडा है, घर छोडकर चल दिया, 
यह ही देखोगे। पर यह तो भगवान नही । भगवान तो शुद्ध ज्ञायकस्वरूप श्रनन्त ग्रणमय है। जो शुद्ध 
केवल ज्ञानमय है, उस प्रभुक्ा तो कोई नम ही नही है । ये वीर हैं ये ऋषभदेव है, ये चन्द्रप्रभु है। 
क्या उस ज्ञानमय प्रश्रुझा कोई नाम है ” जब तक नामकी हृष्टि है तब तक भगवानका मर्म पहिचाना 
नहीं जा सकता भौर, जहा भगवान के मर्म में पहुंच गये क्रिर नाम से तोई सम्बन्ध नहीं रह 
गया। 

मोह व अ्रमका कप्ट सहते वालोको सम्बोधन-दोहा १-७८ के प्रवचनाशमे पृ० £€-मोह करना हमे 


( ३४१४ ) सहज नम्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


का उद्यम करे तो फंल उसका अच्छा होगा, सयम श्रा द सव फिट बंठ जायेगे । 

सत्‌ उद्भाविद्ीन दृदयमे धमकी चृत्ति नही जग सकती, हभका संक्षिप्त विवेचन पढिये-दोहा-१-५८ कें 
प्रवचनाशमे-१० १३८-जसे भया, चित्रकारी उस भीतपर श्राती है सो भीत बहत पक्की हढ॑ श्र चिकनी 
शी और जो भीत मंली है, गन्दी है उसमे चित्रकारी कभी नही श्राती, इसी प्रकार जिसके हृदयमे श्रद्धा 
नही भरी है >समे धर्म कसे श्रायेगा ? सो प्रथम तो अपने आपकमे श्रद्धा करा कि यह मैं श्रात्मा सबसे 
न्‍्यारा निराला चंतन्यस्वरूप हु वपरिपृण हु। हममे किसी बाहरके पदाथसे कुछ नही श्राता, हमसे 
निकलकर किन्‍ही वाहरो पदार्थों में कुछ नही जाता । यह परिपृण है श्रौर परिणमता रहता। ऐसे ज्ञान- 
चमत्कारमय अपने ज्ञानस्वरूपको न ज,ना तो हमने किया वया ? जिसने श्रपना परिचय पा लिया वह 
स्वंत्र स्वतत्र है। कदाचित्‌ उस ज्ञानीको कोई राजा या राजसघ जवरदस्ती गिरफ्तार करले और 
जैलखानेमे भी बन्द करदे तो भी यह ज्ञानी वहा भी स्वतत्र है। शरोर हो है एक सोमाके भीतर, पर 
ज्ञानका उपयोगी यह किसोके द्वारा गिरफ्तार ही नही किया जा सकता । वह तो श्रपने श्रापमे ही भपने 
श्राप है, उपयोगमे है । यहा भी यह सबसे निराला केवल ज्ञानमात्र अपने आत्माको देख रहा है, प्रसन्न' 
है, सतुष्ट है । उसे वहा कोई तकलीफ नही है । जबकि श्रज्ञानीजन घरकी गरद्दीपर बैठे हैं श्रौर वहा ही 
यह विकल्प, वह विकल्प यह क्यो हुआ इस तरह को हृष्टिया लगाकर वन्धनमे पडे रहे हैं दु खका भतु- 
भत्र करते है । 

अभिलापामे चैन नही मिल सकता, निरमभिलाप जानो प्रुरुष ही श्ञान्त रह सकते है, इसका अध्ययन करें- 
दोहा-१-६६ के प्रवचनाशमे-पृ० १८५७-भैया, न पडितको चेन और न मृरखको चेन । पडितकों यो चन 
नही कि उनको अभ्रपने पौजीशनकी पडो है, लागोने प्रघत किया उनका समाधान करें। सो कही हम हार 
न जाये, निरत्तर न रह जायें सो रात दिन ग्रन्थ देखते हैं, पढते ही रहते हैं। कहा चंन है ” और मूरख 
उसकी महिमाको देखकर जलते भुनते हैं । सो उनमे कौन सुश्ली और कौन दु खी है जो बताश्रो ? सुख 
तो केवल उसे है जो ससारमे कुछ नही चाहता है । केवल मेरा यह जानस्वरूप श्रात्मा उपयोगमे रहे 
इतनो ही 'जिसकी अभिलाषा है वह पुरुष तो सुखी है भर बाकी कोई सुखी नो प्रभुदष्न्न क्रन जाते 
हैं, हमे इससे यही शिक्षा मिलतो है कि घब्रडाओ्ो मत, मूढ्वुद्धिको छोडो, तेरा तो ज्ञानस्वरूप श्रात्मा ही 
है । परवस्तुप्रोके, बाह्य पदार्थों के छूट ज।नेसे श्र।नेमे कष्टका श्रनुभव मत करो । तू मु सरीखा ही 
अ्रनन्‍्त वेमवशाली है । भीख मागकर उदर भरे, न करे चक्रीका ध्यान, जगतमे देखे धुखिया सम्यकज्ञान 
चाहे किसी प्रकार श्रपना पेट भर लो मगर इन्द्र के भी वैभवका ध्यान न करो । इख्ध के जैसे भोगोकों 
भो विष्टाक समान समभना है । 

(१४६) परमात्मप्रकाशप्रवचन तुतीयभा।ग 


इस पुस्तक परमात्मप्रकाशके प्रथम महाधिकारके ६७ वें दोहासे ६२ दोहा तक के पुज्यथ श्री मनोहर जी 
वर्णी सहजानन्द महाराजके प्रवचन है। इसके शुद्ध आत्मतत्त्वका चिवेचच किया गया है। जिसका आश्रय लेनेसे 
आत्मा प्रकट शुद्ध परमात्मा हो जाता है | इस शुद्ध आत्मतत्त्वको परखिये दोहा-१-६८ के इम प्रवचनाशमे पृ० ६- 
है योगी पुरुष, परमार्थसे तो यह जीव न तो उत्पन्न होता है और न मरता है फिर बन्ध और मोक्षको 
तो करेगा क्या ? अर्थात्‌ शुद्ध निश्वयनयसे यह जीव बन्धसे व मोक्षसे रहित है, ऐसा' जिनेर्द्र देवक 
कहना है । जब यह मुभमे शुद्ध भ्रात्मतत्त्व अनुभूत नही होता है तव शुभ और अशुभ उपयोगकी परि- 
णति रहतो है भौर जोवन मरण शुभ अशुभ पृण्य पाप बन्धोको करता है, पर शुद्ध आत्माका 'अनुर्भव 
हा जाने र यह जीत्र शुद्धोपयो "को प्राप्त कर मोक्षको प्राप्त कर लेता है तो भा शुद्ध परमपारिणामिक 
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भावक्ी दृष्टिसे, शुद्ध द्रब्याधिकनयसे यह आत्मा कुछ नही करता । शुद्ध पा णामिक भाव उसे क ते है 
जिस शक्तिक्रे परिणमन विभिन्न भो हो रहे हो पर सव शक्तिकी ग्राधारभूत जो एक शक्ति है वह शर्क्ति 
प्रमपारिणामिक भाव कहलाती है। उस भावको ग्रहण +रनेवाले शुद्ध द्रव्याथिकनयसे न झ्रात्मा जन्म 
करता है, न मरण करता है, न बन्ध करता है और न मोक्ष करता है। वह तो ,शुद्ध ज्ञानस्वरूप 
शाश्वत विराजमान रहता है, ऐसे ही इस परमात्मतत्त्वके बारेमे यहा विचार किया जा रहा है। 

। यथार्थ जात्मस्वरूपको जाने पर वास्तवमे अहिसकता व दयालुपना बनता है, इसका दिग्दर्शन कीजिये- 
दोहा १-६६ के इस प्रवचनाशमे-पु० १ -भैया अपने आपको नही जानते यह बहुत बडा आक्रमण है अपने 
प्रसु पर और किर कषायोकी घुनमे रहता हमारा तोसरा अभ्राक्रमण है अपने नाथपर । जहा इतना 
आ्राक्ममण किया जा रहा है वहा हम अपनेंको अहिसक कह दें तो कंसे कहा जा सकता है ? ऊपरी 
दिखावटी दयासे कही अहिसाका वाभ न होगा । कुछ लौकिक परम्परा ऐसी है कि जिसमे छोटे छोटे 
कीडा प्कोडोकी हिंसाका बचाव चला आा रहा है | ठीक है, पर इतने मात्रसे अहिसाका पालन नहीं 
होगा ! आप अपन स्वरूप का जानो फिर अपने स्वरूपके समाव हो जगतके सब जीवोको जानो । जगत 
के जीवोको देखकर हमे वह ज्ञान-शुद्धस्दरूप समभमे आये, बादमे फिर पर्यायोके सक्‍्लेश से बचानेकी 
बात श्राये तो वह पेने ज्ञानकी कला है। और, देखते हो हो ये सब पर्याये, दशायें, पाप पुण्य बहुत फैले 
नजर अये शौर समभकाये-समभाये भी दिल लगाये लग।ये परमात्मस्वरूपको बात समयमे न आये यह 
तो अपने भ्रापकी हिंसा है । 

समस्त सकटोका कारण छरीर भम्पर्क जानकर शरीरसे उपेक्षा वरके आत्मस्वभावकी आराधना करनेका 
अपनेसे अनुरोध कीजिये, दोहा १-७२ के प्रवचनाशमे पढ़िय-पृ० 6. ४-भया, शरीर तो मिलता रहता है और 
धरीरको क्यो चाइते हो ” शरीरका मिलना दडा १.ठिन उपद्रव है। यह शरीर मिला, तब श्रहमबुद्धि 
हुई, यह मैं हु, आर जब माना कि यह मैं हु। तो मोहोपर शरीरकों मात्रता कि यह मेरी स्त्री है, यह 
मेरा पुत्र है इत्यादि ।, और, फिर उन सबका राजी रखने के लिए घनका सचय किया श्ौर फिर उस 
घतमे जो बाघक होने लगा, उनमे लड।ई लडने लगा, और तरह रागद्वेषमय क्षोभकी वृत्ति बनाई किस 
बातवर ? एक शरोर मिला है इस बात पर । क्या यह शरीर चाहिए प्रापको ? नही चाहिए ना ? त्तो 
वर्तेमानमें भी इस शरीरके अनुरागी वे घबनो । इस मनको पापोसे बचानेके लिए इस शरीरसे अधिका-- 
थधिक़ उपकार करो। जनता हाना हो, शरीर छिंदता हो छिद्दे, भिदता हो भिदे, किसी भी हालतको 
प्राप्त होता हो, पर श्रततरे शुद्ध ज्ञानस्वरूपकी भावना न छोडो । 
ह ज्ञानकी पूजामे परमात्मत्वकी पूजा देखिये-दोहा-१-७७ का एक प्रवचनाश, पृ० ४०-हम यदि ज्ञानको 
पूजा करें तो परमात्माकों पुज लिया समझ लीजिये। नामसे क्‍या है ” जिसका नाम है वह भगवान 
नहीं और जो भगवान है उपका नाप नही । वीर प्रभ्ुको जब तक महावोर की निगाहसे देखते हो तो 
ऐसा लगता है कि यह किसीका लडका है, ऐसा सुह्ा/ावना है, इतना बडा है, घर छोडकर चल दिया, 
यह ही देखोगे । पर यह तो भगवान नही । भगवान तो शुद्ध ज्ञायकस्वरूप भ्रनन्त गरुणमय है । जो शुद्ध 
केवल ज्ञानमय है, उस प्रभ्ुका तो कोई नम ही नही है। ये वीर हैं ये ऋषभदेव है, ये चद्धप्रभु है। 
क्या उस ज्ञानमय प्रश्रुडा कोई नाम है ”? जब तक नामकी हृप्टि है तब तक भगवानका मर्म पहिचाता 
नहीं जा सकता। भौर, जहा भगव्रान के मर्म मे पहुँच गये क्रिर नाम से तोई सम्बन्ध नहीं रह 
गया । | - 

मोह व अ्रमका कप्ठ सहने वालोको सम्बोधन-दोहा १-७८ के प्रवचनाशमे पृ० £६-मोह करना हमे 
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प्रासाव लगता है क्याकि घर मिला है ना खुश्कों, परम रहने वाले जो दो चार जीव है थे प्रधिका रमे 
है ना ? सो सूत्र मोह करो, सूब अगर फरो, पर इसका फ्ल क्या होगा सा ध्न्दाज करलों । इसका फल 
मिलता है उन चौरासी लाख यानियोमे जन्म मरण करना । यह सब होता है अ्रपनी गलतीसे । बन्दर 
हांता है ना | बन्दर याने जो बनको दर देवे, बतमें ये शाली ठाली ता देते है ना ? जो बनको उजाट 
दे उसे कहते है वन्द्र। भैया, देसा है तुमने बनदर ? हवा, जहर देगा! होगा। एक घरेमे श्रच्छे छोटे 
छोटे लडवा भरकरे रसलो और फिर उसे छत पर रख दो तो बच्दरे श्रायगा और उस घडेमे दानो हाथ 
डलिगा। दोनो हाथासे लड॒पू पकड़ लगा । वह वोनो मुदठी मे सालिगा, यो हा ब्राहरकों खीचेगा और 
उछल उछन क्र बाहरका भागेगा। उम्र यह स्यश्न है कि मुझे घड़ेने पकड़ लिया है, वह अपने दोनो 
हाथ नही निकाल पाता है किस्तु भ्र। उपके यही लग गया कि मुभे घड़े ने पकड़ जिया है, वह प्रपने 
दोनो हाथ नहा निकाल पाता है, कि भ्रम उसके यही लग गया कि घड़ ने पकड़ लिया है सो वह 
बाहर को भागता है | इसी प्रकार हम आपके कोर भ्रम लगा है, सो व्यर्थ हो कष्ट पा रहे हैं । 
आत्माकी पुष्टि किस बृत्तिमे है, देलिय उाहा १-८० ने प्रवंचनाक्षमे, पृ० ५७-५८-देखों तो भंया, 
इसका इतराना, यह सत्र मानता है कि मैं मोटा हो गया हू तो बडे भवसे श्रपनों भुजाकों तकता है, हाथ 
उठाता है, मैं डा पुष्ट हो गया ह झइनेका देखता है । छोटा दपेण वाई देखने।। ला दें नो वह फेंक 
देता है । भ्रजी वडा दयण क्यो नही लाये ? बहुल बढिया दपेण मिले जिसमे अपने जरोर की शक्ल पूरो 
तौरसे देखकर मूछ ऐठकर मिरपर हाथ फेरकर श्रपन श्र प गवसे मौज मान ले कि मैं पुष्ट हो गया 
है। भरे आत्माको आर तो विवारकर ; तू तो तब पुष्ट कहलायगा जब शुद्ध ज्ञानश्रकाणका अनुभव हो 
झौर अ त्मामे हो तेरा निवाम हो, छुद्ध श्रात्मतत्वका ओर तेरा भुरवव हो, वहा त्‌ पृष्ठ अपनेका सम के, 
भ्रौर किसी शरोरादिक्के वाह्मपदार्थो से श्रपनो पुष्टि न मानों । ह 
पापी जगत बडप्पनक्री चाह करना मूढता है, वद्प्पन चाहों तो ऐसा न'द्ों कि जिस अनन्तज्ञानी पर- 
मात्मा जान जायें, मनत कीजिये-दोहा-१-५४-के प्रवचनांशमे, प्र ० ७१ -जो स्वय पापी है, मलिन है, जन्म- 
मरणके चक्तमे फसे है अज्ञानों है ऐसे पुरुषो मे अपना बडप्पन रखनेसे क्या लाभ है ? इनकी अपेक्षा ता 
एक ज्ञानी पुरुषकी हृष्टिमे बड वन जावा तो वह ज्यादा लाभंदायक है। हजारा लाखों अज्ञानियोका 
हृष्टिमे हम बड़े बन जायें इसकी अपेक्षा एक दो ज्ञानिपोकी हृष्टिसे हम अ्रच्छे कहला सकें यह ज्यादा 
जाभप्रद बात है। और, फिर दखिये एक दो ज्ानियोकी बात क्या, यदि रत्तन्नयरूप परिणति स्हेगो, 
ज्ञान व्यवस्थित रहेगा, निमल परिणमन होगा नो मैं ग्रनन्तज्ञानियों की हष्टिमे भला होऊगा । हजारो 
मोही भ्रज्ञानी, दुखों, पापी पृरुषोमे भला दिख जानेसे फायदा क्या है? भला दिखे तो उन 
प्रनन्त ज्ञानियोकी दृष्टिय भना दि4 तब तो व प्वन है। वे स्पव मोहो है, मलिन हैं उनको निगाहमे 
भला कहलानेस कुछ वदष्पन नही है । 
बाहरी देशस नित्त हट।कर अन्त प्रकाणमान प्रमुस्थरूपफी गाराधना करते की प्रेरणा लीजिये, दोह'- 
१-८८ के प्रव (नाममे, पृ 5३-यह आत्मा बन्दक नहो है, मायन बौद्ध नही है। क्षपण नही है यान दिग- 
म्वर नही है, गुरव नही है याने श्वेताम्बर नही है । यह साधुओका जो मेद है कि जैन साधु, वीद्धसाछ 
भ्रमुक साधु यह भेद झात्मामे नही पडा । श्रात्मा तो एक अमूर्त चेतन्‍्यमात्र तत्त्व है, परिणतिका भेद तो 
अवश्य है, किन्तु यह श्रात्मा स्वय भेदवाला नहं। है। आत्मा न बौद्ध है, न क्षपणक है श्र्थात्‌ न दिगम्बर 
है और त श्रौर शौर जितन चाहे ले लो । इवेताम्बर है, दण्ड लेने वाले हस है, परमहत हैं, सन्यासी हैं, 
जटा रखने वान योगो हैं, हृदृहोको माला पहिनने वाले हैं, कोई तिलक लगाये हैं, कोई कमरमे मोटा 
रस्सा लपेटे हैं, कोई भूत लगाये हैं, अनेक प्रकार के साधुजन होते हैं पर आत्माका यह विभिन्न स्वरूप 
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चही है । जिसने झात्माके स्वरूपका ज्ञान किया है वह आत्माकी उपभव्धिके लिए बाहरी पदार्थों को 
हशन का तो काम करेगा मगर लगानेका काम न करेगा । झ्ात्माको कया चाहिए ? समताभाव, 
सितिकल्प सानन्द । वह परको हटानेसे मिलेगा । प्र, परको लगावसे न सिलेगा | श्रात्महितफे लिए 
कुछ भो चोजे शरीरपर रखनेकी आवश्यकता है क्या ? जिसे ग्रात्मसाधना करनी है, भप्म हो, मालः 
हो, जटा हो, कुछ भी हो, ये सब परपदार्थ है। इनके सचय और सग्रहसे आत्मामे क्या कोई भलाई है? 
लहो । वे सब विकन्प है । 


(१४७) परमात्मप्रकाश प्रवचन चतुर्थ भांग 


,. इस पुस्तकमे परमात्प्रकाञके प्रंथ्ममहाह्रिफारके ६३ बे दोहागे १२५ वे दोहा तकके पृज्य श्री मनोहर जी 
वर्णी सहुजानन्द मह राजक़े प्रवचन है / दोहा १-६४ के एक प्रवचनाशमे देखिये जितने आत्माके लिए उत्तम का है पे 
सब आत्मस्वरूप हैं-प० १३-जितने भी करने योग्य काम है वे सब इस आत्मस्वरूप ही है। यही आत्मा 
सयभ है, यही झात्मा गोल है यही आत्मा दश्षन है, यही प्रात्मा अपने श्रापमे शुद्ध श्रात्मस्वरूप उपादेय 
है- इस प्रकार को बुद्धिसे श्रपनी «वेर भुकता है। इसी कारण यह आत्मा स्यवत्व है, रागद् परहित 
निज गत्मतत्वके ज्ञाचका अयुभव इस आत्म|को ही है । इसलिए यह निश्च ज्ञान है। मिथ्यात्वरागा-- 
दिक समस्त विकल्पजालोका त्यागके द्वारा परमात्मतत्त्वमय ५रमसमतारूप भावोसे यही परिणमता है 
इसलिए यही म्षमार्ग है। सारांश यह है कि यह शुद्ध श्रात्मा ही उपादेय है, क्योकि स्वाधीन १२म-- 
उपादेय अननन्‍्दका साधक आत्मा ही हैं । यह साधक कंसे बन जात। है ? अभ्रपवा जो शुद्ध स्वरूप है उस 
का अनुभवरूप भाव सयम बनता है। इस कारण यह ही आत्मा अपने स्वाधान सुखका साधक है, सो 
ही श्रात्मा उप्ादेय है । 


आत (के जाननेपर सबको जाना हुआ ही समभझो, देखो दोद्ा-१-६६ के प्रवचनाणम पृ० २५- भैया, 
सबे कुछ बिहारी है इए आत्मज्ञानकी । इस कारण तन, मन, घन, वचन, त्यौछाव२ करके भी यदि 
आत्मावा बोध प्राप्त होता है ता वह सेव कुर वैभव्र प्राप्त कर लेता है। केवल बाबर जाननेका काम 
है। सा जानने वालः है उसको जानो । जो जाननक। स्वरूप है उसको जानो । केवल जाननका हो सदा 
पुरुषार्थ करना चाहिए। ज्ञानमे बढ़कर तप कया हीता है ? आत्माको जान लेनपर सर्वे कुछ ज्ञात हो 
जाता है, अथवा यह आत्मा सं परके रूपसे सारे लोकानोकको जानता है। जैसे कोई कहे कि चलो 
अमेरिका ले बले, दिखायेंगे आपको कि वहा कितना अच्छा है ? कहेगा कि हमने देख लिया। वहा जड 
पुद्गल होगे, रूप, रस गन्ध, स्त्णके पिण्ड होंगे । हम सब जानते है। इस प्रकार जिसका केवल श्रात्मा 
से प्रयोजन होगा वह कहेगा । सत्र अनात्माय इसके लिए पर है। इतन रूपसे सबको जान जाता है | 
इम तरह यह समस्त लाकायोककों जानता है। तब यह बात हुई ना कि आत्मा ज्ञात हो जाय तो सब 
कुछ ज्ञात हो जाता है । 
बाहर कही विषदा नही, मोह त्वायवर अपनेगे प्रमताके दर्शन करव।, सब्र सकट मिट जायेगा, इसकी 
प्रेरणा लीजिये दोह।-१-१० ! के प्रवचनाभमे-प१० ३६-कितनी चिन्ताये है अपने को, जरा एक कापीमे तो 
लिख लो । अम्ुक बीमार है, न जाने यह मर जायेगा तो +र क्‍या होगा ? अमृक मुकदमा है, कहो 
इसमे १० हजार चले जाये, अमुक घरमे विगढ रहा है, न जान यह रूठ ही जाये । एक बारमे ही सब 
कबूल लो | वेभव गया भाइमे | यह गुज रता है तो भुजर जाये । जितनी भी श्रनिष्ट शकाये है उन सब 
का कुल केरलो और एक झौपधि पो लो कि आधिर ये सब परद्रव्य ही तो है। इनमे यदि बुछ हो 
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( ४१६ ) 'सहजाननंद साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


गया तो क्या हुआ्ना ? कौन सी बात भेरे स्वरूपमे घट गई २ किसी भी प्रकार वी बात सामने श्राये तो 
अपनेको निर्भार भ्रनुभव करलो। केवल ए+त्वस्वहूपमप्र, ज्ञानप्रकाथ, श्रा्णवी तरह अमृर्त निर्लेप 
श्रनुभव करलो । इससे ही प्रभुताके दर्शन होते हैं। उस प्रभुताकों भ८ होने।र फिर यह निद्चत हों 
जाता है कि श्रव ससारके जन्म मरण न रहेगे । 

परमांनन्दमय छुद्ध आत्मतत्त्वकों जाननेको प्रेरणा दोहा-१-१०५ के प्रवचनाशमें, पृ० ४७-निज शुद्ध 
श्रात्मा ज्ञान द्वारा हो गभ्य है । शुद्ध आत्माता अ्रथ है कि मेरे भ्रात्माका श्रपने आपके सत्त्वके ही कारण 
जा स्वरूप होता है वह है शुद्ध श्रात्म,, खालिस आत्मा । बिना परपदार्थो के सयोगके आ्ात्मा स्वय जैसा 
हो सकता है वह कहलाता है शुद्ध आत्मा । वह ज्ञानसे ही ज़ाना जा सकता है। जब तक इस शुद्ध 
झात्माका ज्ञान न हो तब तक सम्यग्दशत नहो होता और जिसके सम्यग्दर्शन नटी है उसको अरबो की 
भी सम्पदा मिल जाय फिरभी गरीब है । सम्पदासे बया होता है ? वह श्रानन्दका जनक नही है। निज॑ 
शुद्ध आत्मस्व्ररूपपर हष्ट जाये तो वहाका श्रानन्द विचित्र झ्रानन्‍न्द है। हम अ्रहत सिद्ध भगवतवों 
क्यों पूजते हैँ ” वयोकि वह आातनन्दमय है ' सब जीवोक, ध्येय एक श्रानन्द होता है । ज्ञानकी भी लोग 
उपेक्षा कर सकते है। हमे ज्यादह ज्ञान न हो, न सही, क्या लेना देता, पर श्रानन्द तो ज्ञान और 
झानन्द इन दो मे से छटनी जीव किसकी करेगा ? आनन्द की । फिसी से कहा कि तुम्हे बहुत शान 
चाहिए याआनन्‍द ? तो वह क्या मागेगा ”? वह आनन्द मागेगा ? हालाकि 
श्रानन्द ज्ञान बिवा नही हो सकता है, इस कारण ज्ञान तो श्रा हो जाय/), पर पाने की इच्छा झ्ाननन्‍्द 
की होती है । तो तुम्हारा आदर्श श्राराचनोय वहा प्रात्मा हो सकता है, जो शुद्ध श्रविनाशी परम 
झानन्दमय हां । 

परलोक याने उत्कृष्ट लोकमे यहुचनेका प्रोग्राम करिये, मनन कोजिये दोहा-१-१११ के प्रवचनाश्षमे, 
पृ० ५५-वह परलोक है-ऐसा पर लोग कहते हैं, श्र्थात्‌ उत्कृष्ट पुरुप इस उत्कृष्ट लोककों बताते हैं । 
जिस भव्य जीवके जैसी मति बस गई है झथवा जैसी गति होठो है वैसी ही ज्ञानकी स्थिति होती है । 
जिसका चित्त निज परमात्मस्वरूपमे बस रहा है, विषय कपायके विकेल्पोका त्याग करनेके उपायस 
जिसका चित्त निज ज्ञानस्त्रूपमे स्थिर हो रहा है उसको तुम परलोक जानो। कोई बडी बढिया बात 
सुनाई जाय तो कहते हैं, वाह, तुमने तो अलौकिक दुनियामे झुके पहुंचा दिया। तो सर्वोत्क्ष्ट बात है 
भ्रपने झात्माके शुद्ध स्वरूपकी, जिसके जा लेनेपर ससारके समस्त सकट सदाके लिए विदा हो जाते 
हैं। उस स्वरूपमे पहुत जाये तो वही त +हंवायेगा कि लो यह उस श्रल्ौकिक दुनियामे पहुंच गया । 
यह मन अलौकिक दूनियामे कसे पहुत्ता है ” इसका उपय है स्वसम्वेदत, ज्ञानका ज्ञान । शुद्ध रवरूप 
के पहुचनके उपायमे आ्रापको पहिले बहुत सी बातें ज,नदी होगी । । 


सवविविक्त ज्ञानमात्र आत्माके अनुभवकी प्रेरणा प्राप्त करें-दोह-१-११३ का प्रव्चलाश पढिये- 
पृ० ६८-देखो भेया, ये सव पदाथ णीवसे चिपटे नही है। घर भी भ्रापसे चिपटा हुआ नहीं है, कि श्राप 
चलें ता श्रापके साथ घर भी चल दे। अगर ऐसा हाता है तो आपको कोई डर ही न था | देश विदेश 
हो क्‍या कहलाता ? जहा जाते तहा ही घर चिपटा रहता | तो घर चिपटा है क्या ?े नहीं। परिवारका 
कोई जिपका है क्या ? नहीं। शरीर भी भात्मासे चिपका है कया ? नहीं। अगर शरीर झाग्मासे 
चिपका होता तो कभी मृत्यु न होतो। शरीरके साथ हा श्रात्मा बना रहता है भौर श्रात्माके साथ 
रागद्वेष विकार चिपके हैं क्या ? यदि आात्म|से ये रागादिक चिपके होते तो भ्र.त्माके साथ सदा रहते । 
तो मैं इन सब परभावोसे श्रत्यन्त भिन्न हू-ऐसे भावकर्म, द्रव्यकर्म, चोकर्मसे रहित केवल ज्ञानप्रकाशमात्र 


(१४७) परमात्मप्रकाद प्रवचन चतुर्थ भाग ( ३१६ ) 


जो अपने आपकी श्रद्धा करता है वह जोव सम्यग्दष्टि है, तिकटभव्य है, ससारसे पार ही जाने वाला 


हठै। 

आत्माके विरोधी रागादि भावोसे आप स्नेह रखगे तो आप पर परमात्मा कैसे प्रसन्न होगे, विचार 
कीजिये-दोहा-१-१२० के प्रवचनाशमे, पृ० ८५३-अ्रभी यहा पर हो किसोके विरोधीसे श्राप स्नेह लगायें तो 
उसका प्रेम कम हो जायेगा तो यह तो भगवाच्‌ है, परमात्मत्व है, उसके विरोधी हैं काम क्रोधादि 
कषाय, तो यदि यह विरोधियोसे अपनी मित्रता बढाये तो उस उपयोगमे परमात्मा वहो दिख सकता है 
झौर जिस उपयोगमे परम,त्माके दर्शन नही है, पुत्र मित्र परिवार श्रादिका ही जहा लगाव है, आ्रात्मा 
के उद्धारका वहा कोई अश्रवसर नही है । ये लोग खुद अ्रसहाय है पापका उदय श्रा जाये तो ये विद्धल 
ही हो जायेगे । तो जा विह्लन हो जाये, जिसके पापक्रा उदय आ सकता है। ऐसे जोवोसे हम क्‍या 
आजा रखें कि ये मेरे शरण हो जायेंगे । 

स्वच्छ हृदयमे हो प्रमुका वास हो सकता है, पढिये-पृ० ८७-भगवानसे कौन मिल सकता है ? वही 
पुरुष भगवानसे मिल सकता है, जिसने झपने हृदयको निर्मेल बनाया हो। हृदयमे तो विषय भरे हो 
और परमात्मस्वरूपसे मिलन करले, यह कभी नही हो सकता है । मले घरमे तो पडीसोको भी श्राप 
नही बंठालना चाहते । कोई छोटा अफसर आ जाय और एक श्राघ घटे पहिले मालूम पड जाये, तो 
आप बडी सफाई करते हैं और अपने मक्रानकों बडे सुन्दर ढगसे सजाते हैं । श्रगर घरके एक कोन मे 
हंडिया रखी है तो उनके आगे सफेद पर्दा लगा देते हैं । तो श्राप एक आफोसरसे मिलनेके लिए तो घर 
का साफ श्र स्वच्छ बनाते हैं श्रौर जो भगवान तीनो लोकोका अश्रधिपति है, शुद्ध है,सव लोकोका 
जाताहष्टा है, दोषोसे अत्यन्त परे है-एसे प्रभुको श्राप अपन घरमे बठाना चाहे और धरको गन्‍्दा रखे 
तो क्या प्रभु आपके घरमे श्रायगा ? नही भ्रा सकता है। जिसका हृदय अत्यन्त स्वच्छ हो, रागद्व ष- 
रहित, क्रोध, स्वार्थ, वासना कुछ भी न हो, केवल शुद्धस्वरूपकी जिज्ञासा के लिए श्रपना लक्ष्य बनाया 
हो तो प्रभु मिल सकता है । 

व्यग्रताका फल उत्तम नहीं, किसी भी उद्ँ ३१।में व्यग्र मत होओ, समनापूर्वक मुक्तिमागमे,बढो, यही उत्तम 
क ये है, इससे सम्बन्यित प्रवचनाश पढिये दोहा-१-१२१, प्रृ० €*“-मेया, वत्तनानमे इतनो व्यग्रता न हानी 
चाहिए । कोई सोचे कि महोने दो महाने खूब व्यग्न होले और फिर जान्तिसे समय निकलेगा तो जो 
श्रभीसे 5५० हो रहा है उप्तको शान्तिका समय मिलनेक्रा विश्वास वया है ? थोडा सा कष्ट भोगलें, 
फिर आरामसे रहेगे। यदि ऐ ग सोचना है तो मोक्षक॑ लिए साचो कि थाड समयका द्ु ख भोगनें, ज्ञान 
का, तपका, ब्रतका, ब्रह्मचर्यका, अकेले रहनेका, थोड समयको कष्ट भोग लो, फिर सदा के लिए सव 
प्रकार का झआार।म रहगा। सीधा अपना जो स्वरूप है उस स्वरूपरूप अपने को माव लो । दु ख तो यहा 
है नही। दुख तो बनाये जाते हैं, दुख बनावा छोड दो, सुखी अपने भ्राप हो जावागे, दुख बनता है 
ता परपदार्थों की झासक्तिसे । परका आसक्ति छोड दो, बंध सब आराम हो गया । लोग पापके फलसे 
डरन है मगर प। नहीं छाडना चाहते श्रौर पुण्यसे फनका चाहते है मगर पुण्य नही करना चाहते 
है। मोहमे दातो हो तरफके अकनन्‍्याणका वातावरण बन जाता है। इस तरह का उत्तम समागम 
पाकर ज्ानाजन का अधिक लाभ उठालें, इससे बढकर उत्तम कार्य श्रपने लिए श्रौर कुछ नहीहो सकता 


है । ह 


(१४८) परमात्मप्रकाश प्रवचन पचम भोग ., हा, 
इस पुस्तकके परमात्मप्रक,श्ञ ग्रन्थके द्वितीय महू घिकारके प्रथम, ३५ दोहो पर पूज्य श्री मतोहरजी वर्णी 


( ३२० ) 'सेटजांनन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


सहेजानन्द महाराजके प्रवचन है। प्रंवा महेविकारंम परम स्थत्त््वका उपदेश प्राप्त करने के वाद इस द्वितीय 
महाधिकार के प्रथम दोड्ामे म'्छे, साचका कारग व झा तझ फत पृछा जा रहा है। इ प्रशाका सक्षिप्त विवेवन 
पढिये-दोहा-२- ६ के प्र।यनाझग, पृ" न्‍्यहा पमाकर भट्ट योगास्दुदेवसे उपदेश चाह रहे है | हे श्री गुरु, 
योगीन्दुदेव मेरे को मोक्ष, मोक्षका करण और साक्षका सम्बन्धी सर्वफल'कहियेगा, जिससे म १रमाथ 
हितको जानू । इस दोहे में शिष्य भट्ट श्रो योगेन्दुदेवसे प्रार्थना कर रहे हैं श्र्थाव्‌ मोक्ष, मोक्षका फल, 
और मोक्षका कारण इंन तीनो वातोको पूछ रहे है।' यह दोहा छितीय महाधिकारकी भ्रूमिकारूप है। 
कोई सा भी सक्रट श्राया हा किसों जीव पर तो उसे तोन बातोकी जिज्नासा रहा करती है ।इन 
सकटेसिं छूटतेकी स्थिति क्या है और सकटासे छूटनका उपाय क्‍या है श्रौर सकठोसे छूटनेपर वातावरण 
था फल क्या* मिलेग'-ये तोन बातें उसकी जानकारी के लिए रहती है । यह ससारका महासकट जीव 
पर छाया है। जो भव्य जोब है, जो सकटोसे छूटनेक़ों लानना “रखता है वह तीन बातोकों श्रवश्य 
जातना न्ाहता है। जो ग्भित्रापी है, सकटासे कृश्नक्रा, उसका ये तीत वाले जानती चाहिए। उन्ही 
तीन बातोका प्रइन योगीन्दुदेव प्रभाकर भट्ट न किप्राहै। 5 |, मं ह 
'उक्त प्रश्नमे पूछी गई तीन बातोका उल्टा काम भी है जो अभो चल रहा है, उसके सम्वन्धमे भी देखिये-- 
'धु० १० ०-इन तीनकि घुकाबलेमे उल्टी तीन वानोमे तो यह जोव गुजर ही रहा हें । मोक्षका उल्टा'क्या 
है ” ससार | ससारका स्वरूप, ससारका कारण शऔर सप्तारका फल | यह भी इन्हे विदित है कि यह 
सर्सा रका स्वरूप है । विकल्पोमे लगे रहना, सकट बनोकर दु खी रहना, जन्म मरणके दु ख भोभना यह्‌ 
“सब संमारका स्वरूप है। सप्तारका कारण हैं िध्यादशन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र | यही है 
'संसार का फल, यही है दु खोका भोगना। रोगी प्रुरुषकी ६ बाते ज्ञातव्य हैं। यह राग कसा है ? यह 
किस कारणसे हुँ ॥ है और रोगके फलमे कया पा रहे'है । तीन तो ये बाते है श्रौर तोन बाते ये हैं-रोगसे 
घूँटनेंका स्वरूय क्या है, रोगसे छूटतंका कारण क्या है और रोपसे छूटनंधर परिणमन क्‍या हो)। ? फर 
क्या मिलेगा ? या ६ बात ज्ञातव्य है। और, तीन बात ता भोग ही रहे हैं, उनको तो पूछ) ही था । 
धो शेष तीन बाते माक्ष, मोक्ष का कारण और मोक्ष का फल” यहा पूछा जा रहा है । 


।..... उक्त तीनों प्रइनोफा उत्तर एस ग्रन्थमे क्रमश दिया जायगा, फिर भी सक्षेयमे उनका दिग्दर्गन अभी २-२ 
दोहाके कुछ प्रवचनाशोमे कर लाजिउ-पू २-तु जुद्ध श्रात्माकों उपलब्बिझूय मोक्षकाी जाते । मोक्षके 
भायने क्‍या है ? छूट जाना । छूट जानेमें होता क्या है ? जो जैसा है वसा भ्रकेला रह जाता है । श्रकेला 
, रह जानेका नाम है मोक्ष । दो रस्सी सापसमे वन्धी हैं, उन दीनो रस्प्रियोके मोक्षका नाम क्‍या ? 
अकेले अ्रकेलें रह जाना, इसका नाम है मोक्ष रस्सीका | इसो प्रकार जीव और कर्मका अकेले अकेले 
रह जाना इसका नाम है मोक्ष । भ्रकेलेका रह जाना अच्छा है या दुकेले, चौकेल, भ्रव्केले रहना ग्रच्छा 
, हैं? दिलसे बताझ्ो, मूठ नही कहनो । अकेले कोई नही रहना चाहता । चाहने हैं कि स्त्री हो, पृत्र हा, 
( कान हो, मित्र हो। श्रकेले रहनेमे बढ घत्रडाहट पैदा करते हैं, अपनेका श्रथरण समझते है, किन्तु 
लाभ है भ्केले रहनेमे , जो बिल्कुल श्रकेला रह गया है उसका ही तो हम और आप सुबह हो आकर 
| पूजन बन्दन करते है | श्रकेले रह जाना बुरा होता तो यहा 'सुबहे ही आकर मन्दिरमे माथा क्यो रग- 
डते ? जिसके भागे आप माथा रगडते हो वह भ्रकेला रह गया है। कितना अ्रकेला ? घर छोड दिया, 
कुटुम्ब छोड दिया, भौर अब तो सिद्ध है ना। शरीरसे भी छूट गये, कर्म भी छूट गये। खालिस आत्मा, 
भात्मा रह गया। तो ऐसा श्रकेला रह जामका नाम मोक्ष है। * 
' जमोक्षका फल और मोक्षका मार्ग (कारण) व्या है-पढ़िये यू० ३-मोक्षका- फल है ख़मस्त विश्वको 


(१४८) परमात्मप्रकाश प्रवचन पचम भागे ( ह२१ ) 


जानना और समस्त विश्वको जानते हुए उस आात्माकां स्पर्श होना और अनेन्त शक्ति होना । वह मोक्ष 
का फल है। ज्ञान और आनन्दवी सभो चाह करते-हैं। वह अनन्त ज्ञान कहा मिलेगा ? केवल श्रानन्दमे 
मिलेगा | आनन्दको आज्ञासे दम बाह्य पदार्थों मे अपना ग्राकृर्षण रखते है तो जैसे यहां बाह्य पदार्थों मे 
आसक्ति रखी, समभो कि हमारा आनन्द वहा समाप्त हो जाता है। मोक्षका मार्ग क्या है ”? सम्यर- 
दर्शन, सम्यग्जान भर सम्यकच्गरित्र मोक्षका मारे है । 
भगवानको तमस्कार वरने की दो विधभियोमे क र्य परमात्मा य. कौरणपरमात्।के धामका सकेत देखिये- 
दोहा-२-४५ के प्रवचनाशगे-पृ० ५-एक कविने कह है कि प्रभुको तस्वीर इस हृदसके आाउनेमें है। जरा 
ग्देन भुकावों ग्रौर अपने इस हृदयके दर्पणमे उस प्रभुकों देखलो । भगवानको जो कोई निरखना चाहता 
है, यह या तो बहुत ऊचा मुह करके देखता है या त्रिल्कुल श्रतरगमे मु ह करके देखना है। श्रन्य 
दिशाझ्रोमे या नीचे मु ह लगाकर कोई भगवानको नहा देखता है । कोई विपकलि पड्ठ जाये त। ऊचा मु ह 
उठाकर कहते है या फिर अपने श्रा।मे गड करके भगवानको देखते है ऐसो जा दो पद्धतिया है उसका 
भाव यह है कि या तो ऊपर सिद्ध लोकमे विराजमान जो मुक्त आत्मा है या त" उपको कहा जा रहा 
है था फिर अपने आपके अर त्नामे बसा हुप्रा जो ज्ञानस्वभाव है उस ज्ञानस्वभाव को कहा जा रहा 
हैं.) 

" सम्पर्दर्शनका स्वरूप और उसके पाने की युक्ति कितने सक्षिप्त शब्दोमे प्रकट कर दी गई है, पढिये दोहा- 
२-१३ के एक प्रवचनाशमे, पृ० ४८-४५- सम्»ग्दर्शन पाते की कई भावनाये शौर छोटो छोटी थुक्तिया हैं । 
यह मैं सबसे न्‍्यारा केवल' अकेला शुद्ध श्रात्मा ही उपादेय हू |. यह मैं शुद्ध श्रात्मा हो उपादेय हु-ऐसी 
बार बार भावना करके रुचि बनाना सो स यग्दशनका उपाय है । यह मैं शुद्धात्मा श्रर्थात्‌ भरीररहित, 
वेभवरहित, विकल्प? हित सर्वर्मावनताञ्रोसे परे केवल प्रतिभासमात्र झराकाशकी तरह निर्लेय यह मैं 
आत्+ हो उपादेय हू, ऐसी रंचि करना सो सम्यग्दर्शन है । 

निशचयमोक्षमार्ग व व्यवह।रमोक्षम,गं+ी १रख कोरये, दोहा-२-१५ के एक प्रवचनाशमे-पु० ५०-हे जीव 
जो निम्वय माक्षमार्गका साधक है उसकोतृ्‌ व्यवहार मोक्षमार्ग जान । सम्यग्ज्ञान, सम्यग्दर्शन, सम्यक्‌-- 
च/रित्ररू्प निश्चय रत्नत्रय ही मोक्षका कारण है। परद्रव्योसे जुदा ज्ञानमात्र आत्माके स्वरूपमे रुचि 
होता सो सम्परदर्शय है और अपने आपके स्वरूपके प्रति ज्ञान होना, विशेषरूपसे यथार्थ ग्रुण पर्यायका 
परिज्ञान. होना सो ज्ञान है श्रौर इस ही आ्रात्मस्वरूपमे लीन होता सम्यक्चार्त्रि है। ऐसा जानने से तू 
क्या बन जायगा ? परम्परासे पत्रित्र परसात्मा हो जायेगा। व्यवहार माक्षमाय ही इस जीवका प्रथम 
पुरुषार्थ है ! उमके प्रतात से ही उत्तरोत्तर विकास होकर निम्बयमोक्षमाग प्रकट होता है। वीतराग 
सवन्नदेवके द्वारा श्रणीत जीव, ग्रजीव, पृदुगल, घमं, अधर्म, आरा ।।ग, कालका सम्यक्‌ श्रद्धान होना, ज्ञान 
होना और श्रात्मसयमके जिए ब्रत आदिका अनुष्ठान होना-यह सब व्यवहार मोकश्षमार्ग है और निज जो 
सहजशुद्ध आत्मस्वरूप है ज्ञानमात्र प्र्‌व उस्त स्वरूपता वास्तवमे स्वरूपरूप आत्मतत्त्वका सम्यग्दर्शन 
होता, ज्ञान होवा और अनुष्ठान होना यह है 4िरंचयमोक्षमार्ग । ' हा 
।... हम अथंभगवान, शाब्दनगवान व ज्ञानभगवात इन तीन थे से किसकी भक्ति किया करते है, इसका समी- 
क्षण कीजिये दोहा-२-२१ के एक प्रवचनाशमे, पृ० ६६£-मगवानको तीन रूपोमे निरखो-श्रथभगवान, दब्द-- 
भगवान और ज्ञानसगवान । अर्थभगवान आझऔर शब्दमगवानसे आपका कोई सम्बन्ध नही है । 'वह अपनी 
जगह पर है, हम अपने प्रदेशोमे हैँ । श्राप हम यहा विल्‍्नाते रहे तो उससे उस भगवान पर कुछ नही 
गुजरता है | वह प्रभु रागमे आकर, , अपने उत्तम पदप्ते आकर हम आप जंसे लटौरे खचोरोको हाथ 


( ३२२ ) 'संहजे। नन्‍्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


पकडकर ता रने नहीं रा । वह संकेत झेंध ज्ञायक श्रौर निजानन्द रसलोन है शौर गव्दभगवान-- 
भगवात,यों चार वण पिख दिया गया हो अथवा बोला गया हो वह है शब्द भगवान । सो शब्द 
भगवानसे हमारा वास्ता क्या ? शब्द भगवान की हम भक्त नही करते। अर्थभगवानके सम्बन्धमे जो 
हमने ज्ञान वनाया, जो कुछ समझा, वह है मेरा ज्ञत भगवान । तो हम प्र्थभगवा की भक्ति नही 
करते हैं, किन्तु ज्ञान मगवानकी भक्ति करते हैं, भगवानकी मूर्तिके सामने खडे ह।कर भो यदि भ्रपने 
हृदयमे, ज्ञानमे, घर वेभव बसा हुम्रा हो तो हम वहा किसको भक्ति कर रहें हैं? ज्ञानकी, ज्ञानपुत्रकी, 
जडज्ञानकी भक्ति कर रहे हैं तो भगवद्भक्ति नही कर रहे है। श्राय अर्थाव्‌ उस ज्ञानमे भगवानके गुण 
बस रहे हो, उनके गुगोका स्मरण कर रहे हो, ऐसी शुद्ध स्थितिमे यदिहम रहते है तो हमने भगवानकी 
भक्ति को अन्यथा जो भी बस रहा हो उसका पूजा हो रह है। जो हृदयमें बसा हुम्रा हो, उसवी ही 
चाह कर रहे हैं । जिनमे मोद्‌ बस रत्ना है वे खुश *हे, ऐसा वुद्धि..हत्त पूजा ह तो भगव,नको कुछ नही 
तढ रहा है वह उनको हो चढ रहा है। 

कालद्रव्यका स्वरूप प्रतिपददन करने वाले-२-२ १ वें द।हाऊे प्रवचनोमे एक प्रवचनाशमे गृहस्योंकों निमंमत 
होकर धरमें रहने की दिशा दी है उ। प्रव ।नाशपढ़ ध्यान दीजिके+ए० १२४-जेसे म शभौर आप कुछ दिनोसे 
एक साथ है साथ रहते हुए मे जितना चाहिए -तना हम श्रापसे अनुराग व्यवहार करते हैं और जितना 
श्रापको चाहिए हमसे उतना व्यवहार अथु राग क ते हैं, पर भीतरमे आपकी हमसे ममता है और न 
हमे भ्रापको ममता है और व्यवहार भी ठीक चल रहा है जंसा # कर।॥ चाहिए, पर श्रन्तरमे ममता 
है, चाह क्या कि ) के नही है-दो चार दिन और वीतेगे, खुशी खुणोसे आप अपने घर जायेगे, हम भी 
कही भ्रमण कर जायेंगे । देखो सम्बन्ध बन गया है लेकिन मपता नही है । तो क्या यह बात घरमे नही 
हो सकती है ? कि सम्बन्ध बना रहे और ममता न रहे ? सम्बन्ध होते हुए भी ममता नही है ऐ॥ा 
धरमे किया जा सकता है। दृष्टिकरा प्रताप तो सब ज१ह है। तो हमारे परिशमनपे जो खोटे भ्रौर 
विकारके प्रग्॒त्न होते हैँ उनमे तो वाहरी पदार्थ भी नि्मित्त होते हैं श्रौर काल द्रव्य तो हैं ही, और 
खोदे परिणाम न हो, विकार के परिणाम न हो, शुद्ध १रिणाम हो ता उप्तमे सिर्फ कालद्रव्य निमित्त 
है। दूसरे और द्रव्य निमित्त नही है । ह 

(१४८) परमात्मप्रकाश प्रवचन षष्ठ भोग 


इस पुस्तकमे परमात्मप्रकाशके द्वितीय महा।धिकारके ३६ वें दोहोसे ६४ वे दोह' तकके पूज्य श्री मनोहर 
जी वर्णी सहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं । वह आत्मा सबर निर्जरा रूप है, सकलमगलरूप है जो समतासे परिपूर्ण 
है, अ त्मस्वरूपमे लीन है, सकलबिकल्पोसे विहीन हैं, पढिये दोहा २०४३८ का एक प्रवचनाश, पृ० ->मुनिराज 
जितने समय तक श्रात्मस्वरूपमे लीन हुए रहते हैं श्र्थात्‌ वीतराग नित्यानन्द परम समरसी भावसेपरि- 
णमते हुए अ।नेस्व मातम लानरहते हैं उततेसमय है प्रभाक रमट्ट तृ उतक। सम त विकल्पोसे रहित सपर 

झौर निर्जर रूप जानो । महिमा है आत्मष्वहूयमे वनह ने की 'अ त्मस्वरूपमे लीव वहोपुदष होता है जाअयनेक 

ज्ञानस्वरूप मानकर रहता है । मैं केवल ज्ञानस्वरूप हू, मात्र ज्ञानहूप हू । ऐसी बराबर भावनाके पंरि- 
णाममे जीवको ऐसी स्थिति हो जातो है कि व. सकल्प विकत्प नही रहते है। ऐसे सकलप विकल्पसे 
विह्दोन उस मुनिराज को तुम साक्षात्‌ सबर झौर निजरा जानो । विकल्प जालोसमे कौन विकल्पजाल तो 
खोटा भ्रौर बाधक होता है और कौन विकल्पजाल कर्भो के विपाक्से उत्पन्न होता है, पर जीवके मोक्ष- 
मार्गमे बाधक नही होता । सूक्ष्म दृष्टिसि तो सभी बावक हैं, पर मुख्य रूपसे सब श्रनुराग विशेष बाधक 
नही होते हैँ। प्रपनी जगतमे ख्यातिको चाह हो तो यह बहुत बडा बाधक विकल्प हू । 


(१४६) परमोत्तमप्रकाशफ्रवचन पष्ठ भांग ( ३२३ ) 


धो 


ज्ञामी संत पुरुप जीवन मरण लाभ अलाभेमे समताभाव रखते हैं, इनमे आत्माके। लाभ नही है, विकल्प- 
त्यागेंमे लाभ हैं। सत्यलाभकी प्रेरणा कीजिये दोहा २-३६ का एफऊ प्रवचनाञ, पृ० ६-ज्ञानी पुरुष जोव॑न ओऔरु 
मरणको एक समान गिनतेः है, इसी श्रकार किसी का लाभ हो तो दोनो ही स्थितियोमे एक सर्मान 
मानते है। धन वेभव इज्जत प्रथा आ्रादि किसो वात का लाभ हो गया ता उसमे आत्माका क्‍या बढ 
गयीं बल्कि घट गया, और लाभ न हुंआ कुछ तो इससे प्रात्म|का क्‍या घट गया-। परवस्तुके परिणं॑मनसे 
इस आ्रात्माको न लाभ है. और'न अ्रलाभ है । यह विकल्प करे तो अलाभ है श्रौर विकल्‍्प-त्याग दे तो 
लाभ है । लोॉभ-और श्रंत्राभ मे ज्ञानों सत्र पुर्षो के सवान-त्रुद्धि, है । अच्छा ग्रृडस्थावस्थामें यदिः्घन 
बढें गया तो 'कौन सा बडप्पन पाया और घन घट गया तो कौन सो अ'त्माकी बात विशड गई? यह 
जो लौकिक व्यवहार हैं वह मायामय है, श्रतार है। किसो ने भला कह दियय तो उससे-कुछ मिलता 
नही श्रौरे किसी'ने दुरा कह दिया तो उप्तसे कुछ गिर नही जाता । लाभ अल्यभ उस ज्ञानों सत,पुरुषके 
एक समान होता है। कोई सम्यग्ज्ञान, सम्यग्दर्शन और सम्यक्वारित्रका धारण श्र पोषण करे तो 
यह झ्ात्माके लाभको बात है.। 


! आन्तरिक भेदविज्ञनमे सम्यग्ज्ञानका लाभ है, इसका मनन कीजिये-दोहा-२-०४० के एक - प्रवचनाशमे, 
पुं० १4-१५-मैं ज्ञानमात्र हू, श्रभ्य किप्ती रूप नही हु। यदि उपयोगमे कोई , अ्रन्यःश्रन्य रूप भी श्राये तो 
उनका निषेध करते जाइये, इस' रूप मैं नही हू । मै तो शुद्ध सहज ज्ञानमात्र हु।ऐसे अपने इस शुद्ध ज्ञान- 
स्वरूप आत्मत॑त्त्वके सम्बदनसे उत्तन्‍्न हुआ वीतराग झानन्द मधुर रससे स्वादमय यंह,मैं श्रात्मा कहा 
तो ऐसा भ्रलोकिक निधिवान श्रौर कहा ये कटठुकरस वाले क्रोधादिक विकार । जैसे- किसी गाडी मे ऊट 
श्रीर गधा'दोनो एक साथ जोते जाये तो देखने वाले हसगे कि खुध होगे ” एक बडी" ग्राडो है, 'एक 
तरफ गधा झऔरे एक तरफ'क़ल्टका जोतना यहातो बेजोड ,मिलान है इसो प्रकार एक ग्रौर त्तो यह 
आ्रात्मा सहज शुद्ध 'ज्ञायंकस्वरूप भ वान है, यदि उसके साथ लगा दिये गये कामक्रोधादिक विकार हैं तो 
यह बेजोड मिलान हैं। ज्ञानी जन तो इसे देखकर हप ही' देगे। अज्ञानी को क्या खबर है.” वह तो 
स्वरूप और जय दोनोको एकमेक मिला कर के श्रनुभव करता है। ऐसे आत्मस्वरूप श्रौर निरन्तर 
श्राकुलताशोके उत्पादक कटुक' जिनका फन है ऐसे काम क्रोधादिकरमे भेद विज्ञान बनाना सो हीं सम्य-- 
ज्ञात है । (४ * 

(पारिणामिक भावका व्यृत्पत्ति के अनुपार मर्म परक्षिये वस्तुस्वातश्यकरी कक मिलेगी, पढ़िये २-४३ वोहा 
का एक प्रेवचनाश पृ० २१-पॉ रिणामिक भावका अथ क्‍या है * जिसके परिणाम प्रयोजन हो,' स्वय तो 
निरचल है, स्वयं ता बेल नहीं जांता चेतथ' से अचेतन नही, अचेंतन से चेत्तन नही होता; स्त्रय तो 
श्रपरिंणामो है, पर निरन्तर परिणमते हुए रहना प्रयोजन है । कोई किसो वस्तु-से पूछे कि तुम-क्यो हो 
जी ? तुम्हारे होने का क.॥ मतलब है * तुम किसलिए अस्तित्व रखते हो ? तुम्हे तो कुछ श्रावश्यकता 
नही, तुम्हारे अ्रस्तित्व- रखनेका क्‍या प्रयोजन है ” तो उनका उत्तर है-हमः मोड़ो फाई करें, हम इसलिए 
हैं। सवंत्र हम परिणमत्ते रहने के लिए है ' हमारे होनका कोई .दूसरा प्रयाजन नही है । सभी वस्तुत्रो 
की ओर से यह उत्तर मिलेगा। त्तो सब वस्तुएँ है ,और अपने में ही ,परिणपतो हैं, दुमरे पदार्थों का 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव कुछ भो ग्रहण नही कोई दूस” करता है (तो सभी द्रव्य सदा मुक्त हैं।.._ - 

साघुके समता परिणामका अलंकार भाषामे ,स्तवन पढ़िये ,दोहा २-४४ क़ा एक प्रवचनाथ पृ० २६-जो 
साधु समता पर्रिणांमको करता है उस साघुमे दो दोष उत्पन्न हो जाते हैं । क्या ? एक तो अपने अन्ध॒ुको 
नण्ट कर देता है और दूसरे-जगंतके' प्राणियोको पागल वना देता है 4 भ्रव की तो जा रही है स्वृति पर 


( ३२% ) भर जावमद साहित्य प्योति प्रथम भाग 


चुनने मे लग रहा होगा कि निन्‍दा को जा रही है । जौ समता परिणामत्री करते हैं वे बन्छुकों नप्ट 
फरते हैं। वरधु शब्द प्राकृतमे दा प्र्थ रपता दै-बन्द मायने घरके लोग श्रौर दुसरे-कर्म का वन्धम । 
जो समता परिणामको करते हैँ ये बन्धुकों खत्म करते है वे कुठुम्बके लोगोका न) पत्म करते, कर्मो 
को खत्म को खत्म करते है। शब्द गुनन मे ऐसा लगता है कि यद्‌ बन्चु को सतम करता है। दूसरा 
दोप बतलाया है कि जगतकों दहुल कर देता है, जगतको पागल बना देता है । जो कोई इनके उपदेश 
सुनते है, वस्त्राभूपरण त्यायफर घरद्वार छोड़कर साधु बन जाते है ऐसा लोगोको दिखता है कि इनके 
उपदेश न तो इसे पागव बना दिया है। जैसे किसी थाधु के उपदेशको सुनकर श्रपना लटका भी साधुके 
पास रहने लगे या घर की परवाह न करे तो कहते है कि साधु महाराज न तो इस लडके को पायल 
वता दिवा, उसका ने धरमे मंत्र लगता ने किसो काममे चित्त लगवा, उसे तो सत्सगम हो रहना सुह्दाता 
है, दिमाग क्रेक हो गया है, तो इसरा दोप यह बताया है सा पुर्प।ा । १२ यह क।। दोय है ? यह तो 
स्तवन है | 

साघुओ समतापरिणामफा कितना महान जाॉभ मिलता है इसगा चिष्रण एफ अलफार भाषाम देसिये-दाहा 
२-४६ का एक प्रवचनाश पृ० २६-२६-यपह बहुत वहा दो ऊहा जा रहा है । उस साधु पुरुषके जो समता 
परिणाम करता हो उसे एक और दोप होता है । वह क्‍या हाता है ” कि वह बडा विकल होकर इस 
जगतके ऊपर चढता है । इसमे कितनों न्‍्द। है कि वह तास्वी साधु विकल होकर जगतके ऊपर चढता 
है। इसका भ्रर्थ देखो-विकल हा+र अ्र्थात शरीर रहित होकर वि मायने रहित और कल मायने 
शरीर जो समता परिणाम करता है वह शरीर रहित हाकर अ्रकेला ज्गतके ऊपर लो, के शिखर पर 
घचढत। है मायने लोकके श्रन्तमे चढत। है श्रौर इसमे दोप रूप वणन तो प्रकट शब्दमे भरा है। विकल 
हो कर इस जगत के ऊपर चढता है। जैसे कोई अ्रधनो पुरुष अपने पर हमला करे त्तो उसे कहते है कि 
यह इतना उदण्ड है कि हमारे ऊपर चढ ॥ है, इसी प्रवार यह झ्मता,परिणाम वाला साधु कसा है कि 
लोक के ऊपर चढ जाता है | प्रशता का अर्थ यह है कि. लोकशिख र के'ऊ।र चढकर भिद्ध बन जाता 
है । यहा यह भ्रभिनन्दन है कि 'तपस्वी रागरादिक वि4 ल्पस रहित परम उपशम रूप निज शुद्ध झात्माकी 
भावनाओो करता है वह कल श्रर्यात्‌ भरीरको छोडकर लोत के ऊपर विराजमान हो जात है । इस शब्द 
से स्तुति प्रकट होती है। कल मायने शरीर जो भारी वादविवाद करे, वचना लाक बरे उसे कहते हैं 
कल कल कर रहा है, म यनें वे शरोर शरीर झ्रापममे भिड रहे हैं। वचनो रो लडाई हो रही हो उसे 
कहते हैं कल कल । जहा ग्रात्माक्ो वात न हो, विवेककी व त न हो वहा तो कलकल है। लडाई भिडाई 
के जहा वन बोले जाय उसे कनकल कइत है । ता ऐसे क कल को छाटकर लोकके ऊपर समता 
परिणाम वाले मुनि ठहरत हैं, इस करण से तो हो गई स्तुति । ह 


ज्ञानी पापोदय व पुण्पोद। दोनोमे एक सम न है, इसकी एक भोरी फीजिये' २-५६ दोह'के एक प्रवचनाश 
मे-पु० ५८-है जीव जो पापके उदयमें दुख श्रायें और वह दुख शीघ्र ही मोम्नमागके उपायकी बुद्धि 
कर दे तो वह पाप भी बहुत श्रच्छा है ऐसा श्रज्ञान ज्ञानीजन कहते है । यह उनका भ्रत्युत्तर है जो लाग 
इस हृष्टिमे बैठे हो कि प्रण्यविना तो धर्म किया हां नहीजा सकता, द,न करता, पूजा करना, शुद्ध 
भोजन करने की भी जब बात छिडती है ता सब श्रविक देखा जाता है, शुद्ध भोजन करना, पुजन करना 
या दान करना या किसी को श्राहार कर । ये बातें पसे विन्ता कंसे हो ॥ ?, पेसा मिलता है पुण्यसे तो 
पृण्यका धर्म के कार्यों के लगनेमे बडा हाथ है ऐसी जिनकी दृष्टि है. उनको उत्तर दिया जा रहा है कि 
देखो पापका भी कितना बडा हाथ है-जीवको घर्ममे लगान में कि जिस पापके कारण जीवको दुख 


(१६७०) परमात्मप्रकाश्न प्रवचन सप्तम भाग ( ३2२५ ) 


उत्पन्न होता है, इसलिए उसकी भोच्र ही मोक्षमे जाने योग्य बुद्धि हो जाती है। पुण्यसे भी कई ग्रुर्ने 
भले की वात इस पाप ने करदी । भैया ऐसा कहकर कही पावकों एकान्तत. भला नही बता दे, किन्तु 
पुण्य जिनकी हृष्टिमे भला जचता हो उनको दृष्टिमि समाधान दिया जा रहा है। लो यो देख लो अब 
तो जान जावोगे कि पुण्य और पाप दोनो ही समान होते हैं । जिस दु खमे उस दु.खके विताश के लिए 
जहा मेद और प्रभेद रत्तवयात्मक श्री घर्म को प्राप्ति जीव करता है वह वास्तवमे पापके द्वारा उत्पन्न 
हुआ दुख भी श्र ८्ठ है । 
पापकर्म व पुण्यकर्म को समानताकी एक औरमकतक ले लोजिये दोहा २-६० के एक प्रवचनाशमे, पृ० ७१- 
जेसे लोग कहते है कि यदि पुण्य हो, आजीजिका के साधन हो तो घर्म करते बनता हैं। फिर चित्त भी 
धर्ममे लगता है, तो देखो खाने पीत वर्ग रहा की सुविया युक्त पुण्य हो तव तो घमका भो समय निकले 
खाने पीनेके ही लाले पडे रहते हैं, रात दिन विकल्प सचाकर जान पान को ही सुविधा नही बनायगे तो 
वया श्रागे बढेगे ? तो देखो पुण्य श्रच्छा है कि नही ? कुछ समभम ग्राया, हा पुण्य अच्छा तो हुश्ा । 
अच्छा तो इस श्रोर देखो कि पापका उदय है, दु खसे दु ख ५दा होते है, दु खोके विनाशका उपाय धर्म 
है, दू क्षोके विनाशके लिए धर्मं को ओर चित्त जा रहा है, ता देखी पापका उदय भल्रा हुआ कि नहीं ? 
[ समझमे झ्ाया कि यह भी स« है। >च्छा पाप बुरा है ना ? हा बुरा है, क्योकि पापके कारण 
दुर्गतिमे जाना पडत्ता है, बड़े बडे कष्ट भोगने पडते है। अच्छा जरा इस ओर देगे-पुण्यसे मिला वेभव, 
वेभवसे हुमा श्रहकार, अहकारसे वृद्धि भृप्ट भी हुई और बुद्धि भृष्ट होनेंसे पाप हुए और उससे मिला 
नरके । ता पुण्यने कहा पहुचाया ? खोटो गतिमे । सो पुष्य भा बुरा है। कितने हू हृष्टान्तोसे निरखते 
जाओओ-पुण्य श्रौर पाप दोनों समान मिलय चले जायेगे। यहे ज्ञानों पुरुषका विन्तव है और यह कघन 
उन्हीको गांभा देता है जो पापक्रों छोडकर शुभ परिणतियोीमें आरा गये हैँ । और जो पुण्यका छोड बंठे 
है, पापमे रत है उन्हे वह शाभा नहों देता है कि पुण्य और पा दानो समान हैं । 
जिस कारण समयसारकी प्रतीतिस रहित पुरषके जा तप आदि अवश्नश्नाप्तिम कुछ भी सहयोग नही दे 
सकते, इसका परिचय कीजिये २-६५ के एक प्रवचनाप्षमे । प्ृ० १६-यद्यपि श्रागभोक्त शुद्ध विधानसे बन्दन 
निन्‍्दन प्रतिकमण, आझातोचना श्रादि किद्रे जाये तो वे भी फलदायक हैं तथापि ये सब किसलिए करना 
चाहिए उस भ-वक्ता लक्ष्य नहीं है तो ये वन्दत प्रतिक्रमण भ्रादिक एक कल्पित घुनिकी पूर्ति करके 
समाप्त हो जाते हैं । जेसे किसी श्रसमर्थ फटाके मे आग्र देलसे फस होकर वह खत्म हो जाता है, श्रपना 
काये पूर्ण नही। कर पाता है, इसी तरह एक ज्ञालमय भावकी भदक बिता श्रीर क्या रहना चाहिए-ऐसा 
निर्णय विना ये बन्दन, प्रतिक्रमण, ध्यान, पुजन, तप, संयम आरा।द फुसम होकर समाप्त हो जाते हैं श्र्थात्‌ 
जितना कल्पनामे समझ रखा है उतनी ही इति श्रा क*के रह जाते है। इस उत्कृष्ट तत्त्वका ज्ञान 
होना, लक्ष्य होन। सबके लिए आवश्यक है | साधु हो अ्रथवा गृहस्थ हो लक्ष्य विशुद्ध ठुए बिना मुक्तिके 
मार्ममे कदम उठाया ही नही जा सकता है । 


(१५०) परमात्मप्रकाश प्रवचन सप्वम भाग 


इस पुस्तक द्वितीय महाधिकारके ६५ वे दोहासे १५१ दोही तकके पूज्य श्लो मनोहर हो वर्णी हजानन्द 
महाराजबेः प्रवचन हैं । २-६९ वें दोहामें कहा हैं कि रत्नत्रयभक्त मुनिका यह लक्षण - हि वहू देहरे मेदसे जीवमे 
भेद नहीं डालता है याने से जीवोको एक समान मानता है, देधिये एक प्रवचदांदाम, पृ० १-जो- मुनि रत्वन्यका 
भक्त है उसका यह लक्षण जावना कि बह किसी भी कुटीमें जरोरमे कोई जीव स्ट्टी, उस जीवमे यह 
ज्ञानी पुरुष मेद नहीं करता है। श्रर्थात्‌ घरीरके भेदमे जोबोमे भेद नहीं डालते ६ । यह सब हप्टिक 


( ३२६ ) : 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग', 


प्रताप है। जहा जीवके सहंजस्व॒रूंपपर दृष्टि है वहा एक हो स्वरूप सबंत्र हृष्ट होता है। शरीरके भेदसे 
जीवका मेद नही ज्ञात हाता | अ३ तवादभ और जे-सिद्धान्तके एकत्ववादमे भ्रन्तर इतना ही है कि जन 
सिद्धान्त तो स्वभावमे हष्टिकों लेकर अद्व तका वर्णन ' करता है श्रौर अद्वैतवाद 'सर्वप्रकोर से सर्वत्र 
सवदा एक हो अद्व तकी कथ। करता है। जैपा सर्वेषा ग्रद्वेतवादका | सिद्धान्त है-सर्बत्रे जीव एक है, 
उसमे भेंद नही है, शरीरके मेदसे सेद करना उपवार है ।/ तो इसः स्वभावहष्टिकें श्रंद्दातवांदमे इस स्व+- 
भावके अनुभवी पुरुपषको स्वभावमभात्र हृष्ट हो रहा है ।, उत्तके तो फिर इस एकंपनेका भी 'विकल्प तहीं 
है' किन्तु निज अद्व तका अनुभव है । पे 

समभावस्थित ७वंजीवोकों समान परखने वाला मुनि अपने जीवन'मरणमे साम्यभाव'रखते हैं, इसका 
दिग्दशंन कीजिये-२-१०० दोहा के एक प्रवचनःशमे, पृ० १५-मुतिजेन वीतराग निज्ञानन्द एकस्वरूप निज 
शुद्ध आत्मद्रव्यकी भावना किया करते हैं और इस भांवनाके विपरीत रोगादिक क।'परित्याग करते' हैं । 
वे सनसस्‍्त जीवोको ज्ञान दशन स्वरूपको ग्रोर से एक समान जानते हैं, वे ही पुरुष ' सम्भावनास्थित हैं । 
उनके जीवन और मरण एक समान हैं । ये मनुष्य क्यो जीना चाहते हैं ।' केवल पर्याय॑बुद्धि करके ऐसा 
माने लिया कि मैं इस लोकमे कु हू, इध॑ लाकमे मेरा_ सम्मान है, इज्जत है. ऐसा जानकर अ्रपनी 
इज्जत व श्रपने सम्मानसे मोह होता है । उनके कारण यह जीन।*चाहता है । उन सब समागमोसे प्रीति 
होतीं है, जो समागम मिले हैं उन्हे छोड नही सकते हैं। इच्छासे जीना चा ते है, किन्तु जिस आत्माने 
जात. लिया कि मेरा स्वह्ूप केवल, ज्ञानमात्र है शोर उ। ज्ञानकों ही कर पाता हु, जञानको ही भोग 
पाँवा हू तो उसको इस लाकमे' जीने की इच्छा नहोगो। यंहा रहे तो'क्या, कहो' गये तो क्या ? 
हँम तो सपने भापमे हो, हैं। ऐसे ज्ञ नवोले सुर्तिजनोंकों जीवन और मरंणं' दानो'एक समानःहो जाते 


घंधाका अन्धाधु ध काम है, जरा २-१३ ३ मे दोहाफे एक प्रवचनाणको 'पढिये-पु० ६९-यह जीव लोक- 
धस्धमे पड. गया । धन्‍्वा किसे कहते हँ-जो श्रात्माके स्॑रूपकी चौज न हो भौर किसी निमृत्त श्रथवा 
घुतसे-उत्पन्न-हुआ्ना हो उसे धन्चा कहते हैं। ,अथवा[-खोदे ध्यानाके कारणभूत पदार्थों का व्यासग करे, 
सज्भय कर, , तत्सम्बन्धी' अनेक चिन्तायें रखे, इन सबको धन्धा कहते हैं। जैसे कोई लोग पूछते हैं कि 
भाई साहब आप क्‍या धन्धा, करते है ” तो उसके पूछते का शब्दोसे यह अर्थ निकलतां है कि भाई 
साहब ,भ्राप-कौन कौन से खयाल बनाकर अपनेको दु खो किया करते हैं ? घन्धा कहते है खोटे ध्यानको, 
-्यसगको । जो मलिन अ्राशय बनाता है उसका नाम धन्धा है।. पट मा 
«५ मरनेका क्या डर ॥नना, मरने वालेको, टोटा नद्षे।रहता,टोटा तो जिन्दा बचे रहने वालेको हैं, यह रहस्य 
देखिये दोहा, २-१२६ के प्रवचनाशमे पृ० * प-भैवा, मृरने वाले से ज्यादह-दु ख़ बचने बल्ले को है। मरने 
वाला तो मर गया, तया जन। पा गया। जहा थया होगा उसे नई दुनिय। दिख रही होगी । हम;लोगो 
का ध्यान न होगा, भौर जो घरमे जिन्दा प्रच गया है उसके ज्ञानमे तो सारी बातें ही हैं-हमारां यह 
गुजर गया, कितना अच्छा बोलता था, कितना अच्छा गुण, कमी हुँत्रा था । सारी बातें विदित हैं ना, 
तो उसका विंयोगें होने पर जो बच गया है उसको दुख है । तो टोटे मे यह: बचने वाला ही रहा । 
मरने वाला टोटे मे नही रहा । मरने के कारण, वियोगः के कारण मरने वाला टोटेमे न रहा 4. उसने 
ध्यदि प्रैपने जीव मे-अ्रन्याय किया, पाप किया, छल किया तो इस कारण से वह टोटे मे; रहा; पर-मरने 
"के कारंण वह टोटे में नही है । जो यह जिन्दा रह 'गया हैं.वह वियोगकी घटना ग्रुजरन के कारण 'टोटे 


न्‍ भें हु + | ५ हे 


(१५०) परमात्मप्रकाशप्रंवचन सप्तम भाभ ( ३२७ ) 


अश्रूव देहमे विराजमान ध्रूव कारणपरमात्मतत्त्वकी भावनामे अनित्यभावनाके उद्ृंश्यकी पूर्ति पढ़िये, 
दोहा २-१३३ के प्रवचनाशमे, पु० १०१-भेया, अनित्य भावता पानेमे, केवल अनित्य ही अनित्य सम भमेसे 
लाभ नही मिलता, किन्तु नित्य क्या है, यह हृष्टिमे श्खकर फिर इन पदार्थो को श्रनित्य समभनेसे लाभ 
मिलता है। जसे जानते जाये कि यह मक।न मिटेगा, धन मिटेगा, शरीर मिट जायगा, जो है सो मिट 
जायगा-ऐसा सुनकर तो इस अनित्यकी भावनासे और घबडा जायेंगे। मकान मिट जायगा, देह मिट 
जायभा, तो इससे तो झ्राकुलता हौ बढने लगेगी, पर अतित्य भावनाके बीचमे ज्ञान यह भरा हुआ्ना है 
कि तुम यह जानो कि जितन। जा कुछ दिखता है, जिस पदार्थ रूपमे वे सब विनाणीक है, किन्तु इन 
सबके ग्रन्तर परमार्थभूत जो जीवतत्त्त है, आत्मतत्त्व है वह अव्निशी है और वाह रके अनात्मतत्त्वोंको 
हृप्ट करनेसे मिलेगा क्या ? अपने श्ापका जो शुद्ध जीवस्वरूप है वह ध्रव है। उस ध्र वक्रो इस दृष्टि 
मे लेकर, उस श्र्‌ त्रकी भावना करके इन सब्र श्रश्नुत पदार्थों की प्रीति छोडनी चाहिए । 
योगी पुरुषका परिचय पाइये दो २-१४० के एक प्रवचनाशमे पृ० ११४-योगी पुरुष वहो द्वै जो 
पचेन्द्रियसे श्रलंग हाकर अपने निश्चय रत्नत्रयरूप श्रात्माका ध्यान करता है। ये इन्द्रिया पचमगतिके 
सुखका विनाश करने वाली हैं। यद्यपि ५ वी कोई गति नही होती मगर चार गतिया जब नही रहतो 
है, ऐसी श्रवस्थाका नाम पचम गति रक्‍खा है। ये पचेन्द्रिया शुद्ध श्रात्माकी भावना की विरोधी है। सो 
इन इन्द्रियोसे दूर होकर जो अपने अात्मस्वरूपका ध्यान करते है वे ही योवी कहलाते है। कोगीका भ्रर्थ 
है जो समाधिस्य हो । जो अपने श्रापको चेते उसे योगी कहते हैं | योगका अर्थ जोड है। जसे कइ सख्या 
लिखकर जोडते है तो नीचे लिखते है योग । तो योग मायने जोड देना मिला देना। श्रनेकता न रहने 
देता । दस रक्मे हैं उन्हें जाड दिया, वही योग हो गया। तो योग का अर्य्य जोडना है । तो जो पुरुष 
अपने उपयोगकी अपने शुद्ध आत्वामे जाडवा है उसको कहते है योगी। अ्रर्थात्‌ वीतराग निविकल्प 
समारत्रिस्थ जीव श्रथवा अनन्तज्ञातादि जा स्वरूप है उस गुद्ध स्वहूपमे परिणम जाना, इसका नाम थोग 
है। ओर योग जिन जीवोके होता है उन्हें यात्री पुरुष कहते हैं। श्रर्थात्‌ ध्यानी और तपस्वी कहते 
हैं । 
पचमकालमे भी कारणपरमासन्ततत्त्वकी उपासना करने वालोकी प्रशसाकी एक काकी-दोहा-२-१४२ मे 
देखिये-पृू० ११८-भंया, चतुर्थकालमे तो भ्रहत भी देखनेको मिलते थे, ऋद्धिधारी सुनि भो दर्शानके लिए 
मिलते थे, देवोका भी आगम न था। उनको देखकर घमकी रत्रि होती थी । अ्रवधिज्ञानी पुरुष थे, धर्म 
का साक्षात प्रभाव भो देखनेकी मिलत। था। ट्परोक्रों भ्रव ज्ञान है, मत पर्यय ज्ञान हो, केवलज्ञान 
हो, इस बातको देखकर अपनेको भी स-यवत्वको भावना जगती थी | श्रौर जब निरखते थे ऐसे परम 
देवोको तो उनके चरणोमे बडे बड राजा, चक्रवर्दी मुकुटधारी सेवा करने आये थे ग्रौर बडे बडे राजा 
भहाराजा धमंमे रत दिखते थे। बलभद्र चक्रतर्ती जंसे महापुरुष भी थे जो धर्ममे प्रमुख थे, ऐसी ऐसी 
'बातें जहा दिखतो थी वहा धर्म मे कोई लग जाय, विरक्त हो जाय तो काई ग्राश्वयकीं बात न थो, 
किस्तु श्राज जेसे रीतिकाल वें जहा न कोई अरहत मिले और न कोई ढगसे स«घु मिले, न कोई धर्ममे 
बहुत लवलीन रहने वाले ऐसे राजा महाराजा बड़े पुरुष मिले और फिर भी किसीका शअ्रपने अ्र।पमे ज्ञान 
जगे, विरक्ति जगे, विषयो की प्रति हंटे, विषयोका परित्याग करे तो यह * हुँत टी बडी प्रशसा की बात 


है । 
आत्महितके लिए ज्ञानमय कारणपरमात्मतत्त्वकी दृष्टि करनेका आदेश देखिये-दोहा-२-१५२ के एक 
प्रवचनाशमे पृ० १५२-भैया, अपनो सृष्टि “मैं” के निणा पर निर्भर है। मैं श्रपनेको किस रूप मानता हूं, 


रे 


हा 
5 


( वेरघ ) किक न 'सहजाननदे साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


बस सारो सृष्टि इसके श्राधार पर चलतो है। यह देहादि पर द्रव्योमे मैं की बुद्धि जगे तो जन्म मरण 
की परम्परा ही इसको सृष्टि बनती है। अर, केवल ज्ञानमात्र रवरूप इस आत्मज्योतिमे ऐसी सृष्टि 
बने कि मैं ता यह ज्ञानज्योति मात्र हु ऐयो हष्टि बने दो जिसकी हृष्टि ऐवी वन गई, जिसकी इस और 
लगन हो गई, उसकी जन्म मरगको परिपाटी दूर हाकर ज्ञानविकास, आनन्दविक.सस्वरूप मोक्षमार्गकी 
श्रोर मोंक्षकी सृष्टि होगी-ऐसा तू अपने आपका न्िणंय कर । इस देडसे अत्यन्त निराले स्त्ररूपंवाला है, 
देह तो लोग मरने पर जना डालते हैं, तो क्या तू जलाये जाने वाली चीज है ? इस देहसे न्‍्यारा जों 
ज्ञानमय स्वरूप है उस आात्माको तू देख । 


(६५१) परमात्मप्रसाश प्रवचन अ्रष्ठम भांग 


इस पुस्तकमे परमात्मप्रकश ग्रन्थके द्वितीय महाधिक्रारकं॑ १५४४ व दोह से लेकर अन्तिम छुन्द २१४ वें तक 
के पुज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहर्ज:नन्‍्द मह राजेके प्रवचन हैं । १५४ वें दोह।मे अ त्माधोन सुचम सन्‍्तोप करने का 
जादेश दिया है, पढ़िये एक प्रवचनाण पृ० १-हें वत्प, जो श्रात्माधीन सुख्र है उपसे हो तू सनन्‍्तोप कर । 
इन्द्रियाघोन सुखको चितने वालेके हृदयमे दाह नहीं मिटती है। पराधीन सुखक्री इच्छामे चित्तमे दाह 
बना रहता है। इच्छा ही स्वय दाह है शौंर इच्छा के अनुकुल बात न ६ तो उस दाह की भ्रोर वृद्धि 
होतो है । कद।चित्‌ इच्छाके भनुर्कत सद्धि भी हो गई तो उसे भोगनेंक्री अकुलता रहती 3 | ई द्रया- 
धीन सुख सुख नही है । वह तो विडम्वना है। एक श्रात्माधीन सुख ही वास्तविक सुख है। इसमें कई 
शुण हैं। प्रथम तो यह श्ात्नाधीन सुख आत्मासें हो उत्पन्न होता है। उसे किसी प्‌ की आधीनता न 
चा,ए। अन्य द्रव्योकी श्रपेक्षा न निरखनेसे उत्पन्न हुम्रा वह सु व है। दूसरे वह सूख ग्रुगोक! जगाता 
'हुआ उत्तन्न होता है| ज्ञानसे सम्बन्ध रखते हुए वह श्रानन्द है । भूत भुलावे का वह गौज नहीं है । जेसे 
संमारी मौज है तो वह भ्रूल श्ुनावेको बढाता हुआ होता है किन्तु वह झात्मीय आनन्द ज्ञानभावको 
जगाता और बढ़ाता हुमा होता है। यह शुद्ध भात्माके सम्वेदनसे उत्पन्न होता है | ऐसा जो श्रात्माधीन 
सुश्ष है, हे वत्स तू उस सुखभे ही सतोषकर । 
अपने उपयोगको बपने कारणपरमार ।तत्त्वमे मिला देनेमे घर्मपालन हैं, कयाण॑ है इसी से मानव जीवन 
सफल है। इसकी प्रेरणा लोजिये दोहा १५७ के एक प्रवचनाशमे, पृ० €-पह सव्रिकलय भ्रात्या यदि परमात्मामे 
नही मिलाया जाता-घहा किसी दूसरे परमात्माको मिलाये जाने की बात नही कहो है, किन्तु यह कहा 
जा रहा है कि यह सविकल्परूपसे उपस्थित हुआ निजात्मा गौर स्वभावहंष्ट्सि भ्रन/दि अ्रनन्‍्त अहेतुक 
विराजमान शुद्ध चैतन्यस्वरूप भगवानमे अपनेको नहीं जोडते हैं तो उसका और थामिक क्रियाश्रोके 
योगका क्या नफा मिलेगा ? जब तक यह अपनी छतका पक्का न हो सकता तब तक यह भ्रपन कायमे 
सफल नही होता । जीकर करना क्या है ? घन जुड गया ताखोका, करोड़ों, मगर उससे मिलेगा क्‍या? 
मृत्यु होगी, अकेला टी जायगा शौर श्रकेला ही ससारके सुख दुख भोगेगा। क्‍या मिलता है ? यहा 
किसो के व्यत्रहार करनेसे, क्सी के अनुरागमे, प्रेमालापमे अपना समय खो देने से इस , जीवके हाथ 
कुछ नही आ्राता है-बल्कि कुछ ही समय वाद जो राग वश समय खोया है उसका इसे पश्चाताप होता 


है । 

मनको मार जाना ही मनकी उत्कृष्ट स्थिरता है और स्थिर मनमे ही धर्मका वा। सम्भव है, देखिये 
२-१६१ दोहाका एक प्रवचनाश-प्रृ० २१-जेसे इच्छाकी पुति परीक्षाका नाथ-ये दो चीजे श्रलग नहीं हैं। 
इच्छाके नःशका ही नाम इच्छाकी पूति है । वस हमारी तो इच्छा पूर्ण हो गईं। इसका श्रर्थ यह है कि 


(१९१) परमात्मेप्रकाश प्रवचन श्रष्टम भेंगे ( ३२६ ) 


हमारी वह इच्छा नही रही । इच्छाकी पूर्ति जैसे किसी कपड़के बोरेसे श्रवाज भर दिया जाय इस तरह 
से इच्छा की पूति नही होती । इच्छा बनाझ्रो, मजबूत करो, खूब इच्छा भर लो, उससे इच्छाको पूर्ति 
नही तोती । इच्छा न रहो, यही इच्छा की पूति है। कोई भो आराम या विषयसाधन किया, जिसमे 
यह जीव इच्छा की पूति मानता है। तो जब उसकी इच्छा पूर्ण होती है उस समयकी उसकी कया 
स्थिति होती है कि उस तरह का ख्याल नही रहा | इच्छा नही रही । तो ज॑से इच्छाके विनःश का हो 
ताम इच्छाकी पूति है इसी तरह मन के मर जाने का ही नाम मन की स्थिरता है। भेया, एक ओर 
श्रपना उपयोग लग गया तो मन का जो काम था वह नही चल रहा है। मन का काम है चवलता। 
विकल्प जालसे उठा उठा फिरता रहे । 


४ जिसका अम्वर में निवास है उसका मन मर जाता है, प्रवासनि, श्वास टट जाता है, केवलशान रूप भी 
बह रिणेर्म र्जात! है, इस विवरणका उपसहार देखिये २-१६३ दोहाके प्रवचवागमे पृ० ३०-श्रव यह बतला रहे 
हैं कि मुनिका उपयोग जब शअ्रम्वरमे रहता है. भ्रम्बर का अ्रथ है राग परहित निजस्वरूप, निजस्वरूपमें 
रमता रहता है उस समय मोह दूट जाता है ' मन भर जाता है और दवास रुक जाती है। तो श्रम्बर 
का अर्थ यहा श्राकाश नही लगाना, क्योकि श्राकाशके जानने से मोह नही मिट्ता है श्रौर भाव यह लेना 
है कि जैसे श्राकाशमे पोल है सूनापन है, इसी प्रकार ग्रात्मामे सूनापन है। रागादिक भाव नही हैं । 
उसका ही मात्र उप्तमे स्वरूप है। श्रौर श्वास रोकने का श्रर्थ लेता कि बिना चाही बवृत्तिसे सृक्ष्मरूपसे 
यह श्वास तालू से भी निकलती है श्रौर नाकसे भी निकलती है, ऐसी स्थिति निविकल्प समाधमे होती 
है और उस निविकल्प समाधिसे केवल ज्ञान प्राप्त होता है । 

कोई मेरे अवगुण ग्रहण करके सतुष्ट होता है तो मैं इसमे लाभ मानता हू, देखिये इसकी युक्ति दोहा 
२-१८६ के प्रवचनाशमे-पृ० ६८-मेरे अवगुग ग्रहण करनेसे यदि किसी जीवको सतोष होता है तो मैं यही 
तो लाभ मानता हू कि मैं दूसरे जीवोके सुखका कारण तो बना, ऐसा ही मनमे विचार करो मैं, दूसरे 
के धुखका कारण तो बन गया । सो ऐसा मानकर गुस्साको दूर करो । कोई जीव धन खर्च करके दूसरों 
को सुखी करता है, कोई जीव अ्रपनी ओर से सेवा करके शरीरकी खुशामद करके दूसरेको सुखी ३ रता 
है तो कोई जोव मेरे को लक्ष्यमे लेकर गाली देकर खुश होता है तो मैं श्राज उसके सुखका कारण तो 
बना । ऐसा जानकर रोष न करो । किसी के निष्ठुर वचन सुतकर गाली भरी बात सुनकर अपने को 
क्या क्या करना चाहिए इसका श्राज प्रकरण है । 

उपयोगकी उत्कृष्टताकी ओर का क्रम देखिये दोहा २-२०८ के प्रवचनाशर्मे, पृ १०१-भया, प्रशुभो- 
पयोगके बाद शुद्धोपैयोग किसीके नही होता भुभोवयोगके ब'द शुद्धोपयोग होता है, पर शुभोपयोगके 
बाद घुद्धोपयोग उनके हो सकता है जो शुभोतयोगमे रहकर भी शुद्धोपपोगका लक्ष्य रखते हैं। हृष्टि 
बनाते हैं। तो इस तरह जब पहिली पदन्रीमे रहने वाले जन है उनमे व्यवहारका प्रालम्बन अ्रिक होता 
है और निःचयका श्रालम्बन कदाचित होता है । वे ज्ञानी व्यवहारमे रहकर भी दृष्टि रखते है श्रात्म- 
स्वभावकी श्रोर जैसे उनका विकास होता है वंसे हो उनके व्यवहा रका श्रालम्बन कम होता है 'भौर 

' पदचात्‌ ऐसी स्थिति भ्राती है कि व्यवहारका श्रालम्ब्रन कतई नही रहता है । एक निदवय ही झ्रालम्त्रन 

रहता है। पश्चात्‌ ऐसी स्थिति होती है कि निइवयनयका »लम्बत भी छूटता है श्रौर यथार्थ जसा 
स्वरूप है वेसा परिणमन होता है। वही परिणमन भ्ररहनतप्रभुका है । ' 

प्रमुस्वरूप प्रकृढ करने के दो तरीके देखिये-२-२०६ दोद़ाके एक प्रवव्तांवर्तें, पृ० १३२-भैया, अ्ररि। 


जतानेके दो तरीके हैं-एक तो झ्राग से ईन्‍्धनकों छुवा देना, जेसे दीपक जलानेका तरीका बतीकों जले_ 


ल्ह 


्ा ।234 


जज 
*] 


री 
हि. 


हा 3 4 


( ३३० ) 'सट्जानन्द साहित्य ज्याति प्रथम भाग', 


हुए दिया से छुवा दें तो वह पृती जलती ही रहत॑ है। कोयलामे श्राग जला दिया तो कोयला जलन 
लगता है । तो श्राग जवानेक्ना पहला तरीका यह है कि उस ईस्वनमें श्राग डालदे । श्रागसे ईन्वनका 
सम्बन्ध कर दिया तो श्राग जल्ती रहती है और श्राग जलाने का दूसरा त्तरीका क्‍या है कि जगलमे खटे 
हुए वाप्त बड़ी तेज हवा चलन से एक दूसरे मे रगडते है तो वासोका श्रपपसमे रगडउने से श्राग पैदा हो 
जाती है, पत्यरमे पत्थर मारते हैं तो श्राग जनता है। चमक होता है ता, उसे पन्थरमे मारते हैं तो 
भ्राग जलने लगती है। वहा आग का सम्त्नन्ध नही है, मगर परस्परमे रगडनेसे श्राय जल उठती है, 
इंगो तरह प्रभुस्वृरूप प्रकट करन के दो तरीके है-तरीका तो श्राखिरी उनमे एक ही है, मगर एक कुछ 
पृवका तरीऊा झौर कुछ पूवका भी और अच्तका भी तरीका । तौ प्रभ्ुता प्रकट करने के दो तरीके हैं- 
पहिला तों यह है कि जो परम।त्वाका स्वरूप है, ग्रहत पिद्धका स्वरूप है उतके स्वरूपमे अपने उपयोग 
को ले जाय यह तो हुग्रा इम तरह कि जैसे ईन्चनकों आगसे छुवाया और श्राग जन उठे, इसी तरह 
श्रपने उपयोग को पर्मात्माके स्वरूपमे लगाये तो परमात्मस्वरूप' प्रकट हो जाथगा और दूसरा 
तरीका यह है कि अपने झापके श्रात्माका जो महजस्वरूप है उस स्वरूपको ही श्रपने उपयोगमें लगायें 
तो परमात्मतत्त्व प्रकट हो जाना है। यह परमःत्मा पद अपने झात की उपासना,से ,प्रकट हो जाता 


है। | 
बोहा-२-२१४ के एक प्रतचनाझ्षमे बताया है कि धंब्दोकी सीखसे आरंम॑ज्ञान नहीं होता, किन्तु स्वसवेदन 

ज्ञानफे यत्नमे ही आत्मज्ञान हो महतया है, इस एक रष्टानयम पढिते-जेते किसी बच्चे को तेरने की सारी वातें 
सिखा दे-पानीमे यो गिरना, हाथोका यो चलाना, पानीको यो फटक' ने, सिखा दिया वच्चेको | अ्रव 

पानामे छोड़ दा, सित्रा तो दिया हो है। अंत्र वह बच्चा टीक टीक तर लेगा क्या ? तो बचनोंसे सोखा 

हुआ बच्चा पानीमे तैर नहीं सकता । पानीमे गिरकर पडकर कौशिश करता है सीर्-य हुआ मनुष्य ही 
पानीमे तेर सकेता है, इसी प्रकार शब्दों द्वारा ऐसी” बात सीख ली जाने पर भी, आत्मःको पकड नहीं 

होती । शब्दों से सोखा हुआ हो श्रंथवा न सीखा हुआ हो, जो स्वसवेदन ज्ञानका यत्न करेगा वही इस 


झात्मा को जान सकेगा ) * 


हु (१५२) सुख्त यहा प्रथम भाग । । 

पूज्य श्री मगोहर जो वर्षी सहजानन्द महाराजने पहजानन्द गीताकी रचना की, जिसमें आध्यःत्मिक अनेक 
ऐसी युक्तिया अति सक्षपमे प्रत्येफ सस्कृत इलोकमे रचकर समभाई, जिनमें यह प्रेरणा मिलती है कि अपने में अपने 
लिए स्वय सु वी ना ही तथ्य है, इसमे ३६५ श्लोक हैं प्रत्येक इतोकका चौथा चर -स्थास्वस्मे-एवं सुखी स्वय 
है । इस विरचित सहजाननद गोता पर आपके प्रववन भी हुए हैं। इस प्रयसम मागमे प्रयम अध्यायंके ६१ (सब) 
इलोकोका प्रवचन है । इलोक न० १-२ बताया है कि जैवा' सिद्धात्माका स्वरूप है वैता पिजात्माक्षा भी है, 'अ्मसे 
ही मैं दु खी हुआ, भव अम दूर करके अपनेमे अपने लिए स्व्रय सुखी होऊ । इससे सम्बन्धित एक प्रवचनाश देखिये 
पु० ११-उत्पाद व्यय पश्रौव्यरहित कोई द्रव्य नही है। मेरे श्रज्ञानपर्यायका व्यय होकर ज्ञानपययिका 
उत्पाद होकर निज स्वभावमे झानन्द बत्तेंगा, भ्रत अपने आपमे जिश्वास वना लेना चाहिएकि जो मैं हृ 
वह भगवान है तथा मैं वही हू जो भगवान हैं मैं वह हूँ जो हैं भगवान जो मैं हु वह है भगव न। इससे 
श्रात्मवल बढता है, इससे ज्ञाता दृष्टा रहनेकी शक्ति प्राप्त होती है, चित्तायें दूर होती हैं। सिद्ध प्रभ्ुकी 
तरह केवल ज्ञानमय बननेका वया उपाय है? अपने आपको केवल रखना, शञानमय निरखना, केवेल-- 
ज्ञानी बननेंक्रा उपाय है। हम अपनेको जिस रूपमे नि खेगे उस रूपकी प्राप्ति होगी । अत हम अपन 
को ग्रथार्थ सहज निज स्वरूप जैसा है वैसा हो वित्स्वभावरूप ) अपने को अनुभवें । मैं स्वत सिद्ध सत्‌ 


(१५२) सुख यहाँ प्रथम भागे ' ( ३३४१ ) 


हूँ । स्वत परिणामों हू, स्वतत्र हु। विशवानान्दवन स््रचछ अविनाशी हु, इसेप्रंकारे गपैनी अनुभव करो । 
संत्य सुखी होनेको येही'एक उंपाय है। ! ' ३ ४ 
' लोग कतृ त्वबुद्धि रखकर आकुलित होते रहेते हैं, श्लोक १-५ कतृत्वबुद्धि को मिथ्या वताया हैं, इससे 
सम्बन्धित प्रवचनाश देखिये-पृ० १६-मैं अपने ग्रतरगकी वेदनासे वीधा गया होंकर 'अ्रपत्ती बार्न्तिं के 'लिए 
चेष्टा कर रहा हु । स्वर्य की जो मेरी पीडा है उसे सहन न कर पाने के कारण ही शान्ति प्राप्त करने 
की चेष्टा कर रहा हु। इससे मै किसी का उपकार नही कर रहा हु। ग्रन्थकार 'भी ग्रन्थ लिखनेका यही 
कारण बताते हैं कि ससारी जोबो का दू ख देखकर मुझे दु ख हुआ । श्रत अपनो वेदना को शांत करने 
के लिए ही मैंते प्रन्य लिखा है । इसमे परोपकेर कसा ? मैंने जो कुछ किया है वह अपनो शान्तिके 
(लए ही तो क्िया। किसी द्रव्यका किसी अन्य द्वव्यमे परिणमन हो ही नही सकता। फिर किसी भी 
पदाथमे इष्ट श्रनिष्ट बुद्धि व कतू त्ववुद्धि क्यो हो | वीज्ञरागविज्ञान श्रर्थात्‌ सैगद्ट परहित ज्ञान न होने 
के कारण क्‍लेश ही 3। ४ 28 5 आय लक ।। 
भआत्माकी अन्य स्वंविविक्तताका विन्तन देखिये श्लोक १-६ के प्रवचनाणर्भ,' पृ० ३७-मैं स्वेथ तो०सवे' 
कल्याणमय हू, सत्‌ हू, श्रत श्रमर हू, किन्तु प्राकृतिक मायारूप प्रभावोकों अयनाकर अंपनें की मरने 
वाला संमेक लिया, इसी कारग मैं मरणके दु खंसे तृस्त होता हू । मै ग्रनादि सिंद् सत्‌ हु॒ परिपूर्ण ह 
मेरें जन्मकी आवश्यक्ता भी नही, श्रार । मेरा जन्म होता है, किन्तु प्रदृर्ति जन्म ( कर्मोदिय प्रभाव!) 
स्कवोका सयोग व उसे बीच अपने झापको सर्मककर मैं जन्म का भ्रम कर लेता हु और'इससे दूं खी 
रहता हू । मेरा तो मेर। चंत्यस्वरूर्पमात्र है, मेरे शरीर कहा है ” ' जब शरीर ही मेंरा नही' तो रोग 
मेरे-कहामे होगे ? श्रर्थात्‌ ज़ब ग्ररी २. ही मेरा नही है ता भ्न्‍्य चीजोकी तर, कथा ही क्या ”? इस कारण 
धशम्ेरा यह ज"त है औरत जगतक। मै हु + .ऐसे सबसे निराले अद्व त ज्ञायकस्वकूपमात्र अपने श्रापमे 
रहू और झआाननन्‍्दमप बनू ५ १ ॥ 
रागभाव हटाकर अपनी स्वतत्रता पाने के निए ॥गदर्शक एक प्रवचनाश पढ़िये, शलोक- (-१७ पू० ६ (- 
देखो यह रागभाव जो' कि दुस्त्याज्य्वत्र रहा हैं'क्या है ? केवल कल्पनाका बुलावा है। वस्तुका विचार 
करो तो राग न तो गआ्रार्त्माकं चीज है। न कर्मो को चोज है और न विषयी की: चोज है. फिर भ्री इस 
मायमे कीसा वाधक बन रहा है कि विधयोका तो आश्रय हे, कमंदियका: नमित्त है और आत्मा उस 
क्षणकाी वह एक परिणमरत है'१ परमार्थ देखो त। कुछ भा तथ्य नहीं है।।प्ये विपक्ष भो छूटगे, टलेगे।। जो 
'परपंदार्थ है, इनका सथो मलल_प है* कोई काय+से या ।सलाचलेस+वा, खाति सीसे नही है । वे कर्मोदियय 
भो उसो क्षण मिट जाते है जिनका कि निर्मित्त हर ये राधडिफ्र।भाव होते हैं, श्रगले क्षण अन्य 
कर्मोदय हो जाते हैं । इतनी विडम्बना रहती है जिसकारर्था णाव यह है कि बन्धन चलता रहता है। 
ये रागादिक भाव भो एक क्षण होकर मिट जाते है। ग्रह बात और है कि और और रागांदिक भाव 
निरन्तर होते चले जाते है। इन भावोमे तथ्य कुछ नही है । रागादिक सांव असार हैं,, दु खरूप हैं, 
मिठते ता ये हैं हो, ज्ञाउव तसे खुद विय दिया जाय तो प्रानन्दमंय प्रभुक दशा भो होगे। इन रागादिक 
भावोके कारण ही स्वतन्नताका विताथ है । वास्तविक स्वतत्रताका विनाश होने पर भगवानका दर्शन 
झसम्भव है । आत्मदर्शन असम्भव है । सो अब रागादिक भ[वोसे भिन्न अपने ज्ञायकस्वरूपको लक्ष्यमे 
लेकर स्वतत्र टेऊ और स्वय स्वयूमें श्राननन्‍दमग्न होऊ । |, <, _ 
पे अपनेको मात्र ज्ञाता रुष्ठा दें वनेमे: शान्तिका ल।म है इसकी/म्की इकोक-१-१६ के एक प्रवचनाशमे 
देव्रे-]० ६६-परदि अयने आपको केवल हृष्टा देखे ओर छ़ब, प्रकार-की विषिसे अपनेको प्राप्त कर 


( ३३२ ) 'सहंजीनन्द साहित्य ज्योति प्रथम मेगि' 


रहे, ग्राने सामानन्‍्यरूप रहे तो श्रपनें श्राप कुछ सुखी हों सकते हैं॥ सुखस्वरूप तो हम है हो, सो यर्दि 
सुखस्वरूप अपने को जाने तो यह पूण सुखो हो जायगा मैं केवल ज्ञानमांत्र हु, इस श्रात्माका किसी भी 
पदार्थ से किप्ती भी प्रकूर का सम्बन्ध नही है। मैं स्रतत्र ह, अविनाशी हू ऐसा श्र।ने को- भावनेका 
निरन्तर प्रयत्त करना चाहिए । 

जहा समस्त पदार्थ प्रतिभासित होते हैं बह मैं हु, फिर भी प्रतिभात पदायोसे निराला स्वतत्र हु, प्रृ० पढ- 
मै क्या हु, जहा यह सारा विध्व प्रतिभासित होता है वह मैं हु। शान+ काम जानना है, थोडा जानता 
नहीं, बस जानता है, सब जानना है, क्योकि भझ्रात्मा का स्वभाव जानता है। उस जानने मे कोई सीमा 
नदी है। कितना जानता ? उ।क। ता जाननेका स्वभाव है और जानना कोई सापेक्ष नहीं है कि-सामने 
की ही जाने, जान जावो सामने को ठीक है किन्तु उसके [हुआाबस जानना नहीं है, किम्तु यदि कोई वस्तु 
है उसक' जातना है सत्‌ के हिवाजर से जानन/# है । सामत्र के हिसातज़से जानना नहीं है। दस बीस कोस 
के हिसातसे जा।ना भी नहों है। किन्तु है तो वह सब जातनेमे आता । चाहे वह क्षेत्र कालकी टूरीके 
रूपसे है, चाहे किसी त*ह से हैँ, है तो जान लेना। फिर आत्माके, ज्ञानका| कितना जानने का स्वभाव 
है । कितना,है ? कितना जाननेका काम है ? सर्व । जो कुछभो सुख होता, है खह सब-जाननेमे है, किन्तु 
यहा छुभमे जगत नही है और आत्मामे जो यहा आकार वन गया, आात्म।मे ज्ञवाकार-बन गया, प्रति- 
भास बन गया, वह भी मैं नही । ऐसा मैं शाश्वत हू, किन्तु दु खकी बात यह है कि उस पर दृष्टि नही, 
जश पर सारा विश्व प्रतिभासम[ृन होता है। जहा सारा विश्व प्रतिभासित होता है, वह तो मैं हू, पर 
मैं प्रतिभास नही, क्योकि मैं आनन्द निधि ज्ञनचेतनाम।त्र ह, शक्ति मात्र हू। 

अर से होने वाला क्‍्लेश अ्रमविनाशसे शी नष्ट हा सकता है इससे सम्बन्धित एफ प्रदचनाश इलोंक १०३४ 
में देखिये-पृ० ११३-जितना भो क्लेश हाता है वह सत्र अर मप्त होता है। तो अपने आप ऐसा श्रतुभव 
करो, ऐसा उपयोग बनाग्रो कि मैं अपने सत्त्व मात्र हू, ज्ञान और ग्रानन्द,नुभव मात्र!हू, शरीरसे न्यारा 
हू, सब पदार्थों से निराला हू, केवल मै आनन्द को करता हू रौर ज्ञानानन्द को ही भोगता हू। ज्ञाना- 
नन्‍्दमे रहने के अतिरिक्त और मै कुछ नही हु । इसी तरह से का स्वरूपका अनुभव कर तो वहा 
कुछ क्लेश नही है, कोई विपत्ति नही है । विपत्तितो अमसे वनती है । श्रम समा त हा ज ते ही विपत्ति 
समाप्त हा जाती है, पदाथ उसे दु थ्ित नही करते । पदार्थ तो पद हैं जहा हैं तहा हैं हे 2१2४ स्वरूप 
व्‌ परिणमन लिए हुए हैं निरध्तर १ रिणमन करते रहते हैं, कोई भी पदाथ हमे दु खो नही करता । न 
वेदखी करते ये और न वे सुखी करेंगे । यह जोव अपने श्राप स्वय भ्रम बना बचा करके नाना कल्प- 
माय करके अपने भाप दु खी होत। है । 

आनन्दका धाम एकान्तस्थानको परखले इलाक-१-३८ के एक प्र<चमाशमे पृ० १ ५४८-ऐसा कौन सा 
स्थान है जहा रहने मे क्षोम नहा । तो वह स्थान बाहर कही भी नटी मिला, वेयाकि वाह्म से अपने 
ग्रापसे कोई स-बन्ध नही । बाह्य पदार्थ न तो क्षाभका कारण हाना है और न थ्ान्तिका १ रण होता 
है। वह-स्थान ता स्वय यह श्रव ग्रात्मा है । जो अपने सब परिणमनो का ख्रात है, भ्राधार है वह मै 
हो हू, यह मैं सबस (नराला शुद्ध चेतन्यमात्र भगवान श्रात्मा हूं, ज्ञानमय हूँ । मतिज्ञान, हक प्रादि 
र्प मेरा परिणमन होता है, किन्तु ये सब पर्यायें हैं, दूसरे क्षण नही रहता हैं। इन सव रूप पय जिस 
शक्तिकी होती हैं वह शक्ति मैं हू। वह है ज्ञानर्शाक्त | वह ज्ञानशक्तिमात्र मैं हू । ऐसा 3 मात्र ज्ञानस्व- 
रूप मैं स्वय एकान्त हू, इस एकान्तमे मैं बसु तो वहा कोई क्षोन वटी है। ऐसे इस निज सहज ज्ञायक- 


स्वभावमे अपने आपमे रह और स्वय स्वय मैं सुखी रह । 


(१५३) सुख यहा द्वितीय भाग हक 
(१५३) सुख यहां द्वितीय भाग 


इस पुस्तकमे सहजानन्द गीताके द्वितीय व तृतीय अध्यायके इ्लोकोपर प्रवचन हैं। एइलोक २-६ के एक 
प्रववनाशमे भावनाका निर्णय करिये कि अपने को देहसे मिला हुआ ही रहना है या देहते अलग होना है । प१० २३- 
भ्रव तो निर्णय करलो कि ससार से न्यारा रहना है या जगतसे मिलकर रहना है। यदि युझे जगतसे 
भिन्न रहना है तो अपने को जगतसे भिन्न देख। और यदि अपने को जगतस मिला हुआ रखना है तो 
अपने को जगतसे मिला हुम्रा देख | यदि जगतसे मिला हुआ रहता तो उसे सकर कहते है। तो तू श्रपन 
को जगतसे भिन्न रखनेका प्रयत्त कर । जगतसे भिन्न रखनेका एक सहो उपाय यह है कि तू अपन को 
जगतमे भिन्न देख । जो श्रवतका जमतसे भिन्न देखता है वह भिन्न हा जाता है श्रौर जा अपन को सकर 
याने जगतसे मिला हुम्ना मानता है वह सकर अर्थात्‌ जगतसे मिला हुमा रहता है। भाई कल्याणका 
वडा सरल उपा। है। केवल अन्तरमे भ्ाने आपको मानना है कि मैं ज्ञानमात्र हू, निर्मल ह, जगतसे 
न्यारा हु। भाई अपने झापमें ऐवो दृष्टि बनाना कुछ कर्डित है क्या ? श्ररे यह तो श्रत्यन्त सरल है, 
मगर प्रतरग सब्रम चाहिए। अपनी अ्रतरग आत्माकों सवत कर सकी, ऐसा ज्ञान चाहिए । 

भोह थी वेवकूफो दूर होने पर वास्तविक आनन्दामृतका पान होता है, देखिये इनसे सम्बन्धित एक प्रवचनाण 
दनोबा>२-१५ पृ० ७४-भया, भ्रपने म।ह को बेवक़ुफी देखना कठिन है तो दूसरेलोगोकी मोहको बेवैक्रूफी 
का स्वरूप जान लो। व्यथ ही लोग विकल्य करके परेयाव होते हैं श्रौर व्यथ ही तुम विकल्प करके 
परेथाव होते हो । जिसे तुम भ्रपना लडका बताओ उससे तुम्हारा क्‍या सम्बन्ध है ? वे तो जुदा जुदा 
हैँ । उनसे तुम्हारा कोई सम्बन्ध नही है यदि तुम्हारे घरमे दूसरा कोई पैदा होता है तो उससे तुम मोह 
फरने लगते । अरे जा पंदा हुम्ना उसका तु। कुछ कर लेते हा क्‍या ? यह मेरा है, यह झराशय आना ही 
दु खका कारण है, दूमरा कुछ दु खका कारण नही है। श्रत्नन वारेमे यह विश्वास करो कि मैं अपने 
श्रापमे हु, स्वृतत्र है, में ही अपना कारण हू, मैं हो अपना काय॑ हु। मैं जो कुछ कर सकता हू अपने को 
हो कर सकता हू, मैं अपने को हो भोग सकता हू । अ्रपने स्वछपसे वाहर दूसरे को कुछ त कर सकता हू 
श्रीर न भोग सकता है, और दूसरे लोग भी मेरा कुछ नही कर सकते है । सब वस्तुमे अपने सपने स्व- 
रूपमेह ऐसा थदि अपन आपका विश्वास हो तो झमृतभावका पान कर सकता है । जिसने इस श्रमृतभाव 
का अमृतपान किया उसको ग्ानन्द है। हे नाथ धन्य है वह क्षण जब सबका छोडकर अपने »पपर 
शुद्ध नजर करोगे । यदि वाह्ममे ही फसे रहे त। बरवादी होगी । इन जीवोमे जिसके पीछे पड़ रहे हें 
वे अभ्रशुद्ध जीवपदार्थ है । वे अपने आपके स्वार्थ के लिए अपनी चाटा कर रहे हैं। इस मायामय जगतके 
पीछे मोहमे पडकर भोहोी व्यर्थ वरबाद हो रहे है। अर्वात्‌ श्ाना ख्याल बनाकर अपनी कल्पनायें बना- 
कर ही दु वी हो रहे हैं। तो जयतका स्वरूप जब जान लिया तो फिर कष्ट ही क्‍या है ? जो जैसा है 
बसा जानते जाये ता स्वरूपरमण होना युगम हो है। सो अ्रव मेरी ऐसी हो भावना हो कि अरब 
मैं तो अपने हा स्वरूप को रुचि करके अयन लिए झाने आपका पाकर विश्वाम पराऊं और सूसी 


होऊ । 

इच्छाओं हो लताड जगाये, पढें ब्लोग २-२० का एक प्रवचनाध-पृ० ११६८-र्भया, इन इच्छाओं को 
हटा दो, इनसे कोई मतलब नहीं निकलता । कुछ भी इच्छा करो उससे लाभ नहीं मिल्नने का है 
रच्छाझ्रोका पता भो नही कि अब क्या इच्छा उत्पन्न हो जाय । जैसे ऊटका पता ही नहीं रहता कि 
वह किस करवट बैठे । बैठते भी है पता नहीं रहता कि वह किस तरफको बंठ रहा है। पहले तो वह 
जरा सा भुकेगा फिर पैर लगाकर बैठ जाता है। जब वह बट जाता ट्ट कमी त्तरह मे वो. फिर पता 


( ३३० ) 'सहँजे।नन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग! 


रहे, याने सामान्यरूप रहे तो अपने श्राप कुछ सुखी हो सकते हैं। सुखस्वरूप तो हम है हो, सो यदि 
सुखस्वरूप अपने को जान तो यह पूण सुखो हो जायगा मैं केवल ज्ञानमांत्र हू, इस आ्राश्माका किसी भी 
पदाथे से किप्ती भी प्रकार का सम्बन्ध नही है । में स्वृतत्र हू, अविनाशी हू ऐसा श्र।ति को- भावनेका 
निरन्तर प्रयत्न करना चाहिए । 

जहा समस्त पदार्थ प्रतिभासित होते है बद्‌ में ह, फ़िर भी प्रतिभात पदार्थोत्त निराला स्वतत्र हू, पृ० ८८स 
मैं वया ह, जहा यह सारा विद्व प्रतिभासित होता है वह मैं हू। ज्ञान। काम जानना है, थोडा जानना 
नही, बन जानता है, सत्र जानना है, क्योकि झ्रात्मा क स्वभाव जानना है। उस जानने में कोई सीमा 
नदी है। कितना जानता ? उ का ता जाननेका स्वभाव है और जानना कोई सापेक्ष नहीं है कि सामने 
की ही जाने, जान जावो सामने को ठीक है किल्तु उसके [हश्ावस जानना नहीं है, किस्तु यदि वाई वस्तु 
है उसक' जानना है सत्‌ के हिवाव से जानना: है । सामत्र के हिसावसे जानना नहीं है। दस बीस कोस 
के हिसावसे जावना भो नो है। किन्तु है तो वह सव जाननेमे भ्राता । चाहे वह क्षेत्र कालकी टूरीके 
रूपसे है, चाहे किसी त*ह से हैँ, है तो जान लेना । फिर ग्रात्माके ज्ञानका| कितना जानने का स्वभाव 
है ।,करितना,है * कितना जाननका काम है ? सर्वे । जो कुछभो सुख होता, है वह सब-जाननेमे है, किन्तु 
यहा मुझमे जगत नही है और आत्मामे जो यद्ा आकार वन गया, झआात्म। में ज्ञवाकार वन गया, प्रति- 
भास,वन गया, वह भी मैं नही । ऐसा मैं शाश्वत हू, किन्तु दु खकी बात यह है कि उस १२ हृप्टि नही, 
जा पर सारा विश्व प्रतिभासमान होता है | जहा सारा विश्व प्रतिभासित होता है, वह तो मैं हू, पर 
मैं प्रतिभास नही, क्योकि मैं आ्रानन्‍द विधि ज्ञनवेतनाम।त्र ह, शक्ति मात्र हू । 


अर ।से होने वाला क्‍लेश भ्रमविनाशसे ८ नप्ट हा पकता हे इस से सम्बन्धित एक प्रदण्नाश इलोके १-३४ 
मे देखिये-पृ० ११३-जितना भो क्लेस हाता है वह सत्र भ्रम होता है। तो अपने आप ऐसा अभ्रतुभव 
करो, ऐसा उपयोग बनाग्रो कि मैं अपने सत्त्व मात्र हू, ज्ञान और आनन३/नुभव मात्र हू, शरीरसे न्यारा 

, सब पदार्थों से निराला हू, केवल मैं आनन्द को कर्ता हू और ज्ञानानन्द को ही भोगता हू। ज्ञाना- 
सन्दमे रहने के ग्रतिरिक्त श्ौर मै कुछ नही हू । इसी तरह से तू भ्रप्नने स्वरूपका अनुभव कर तो वहा 
कुछ क्लेग नही है, कोई विपत्ति नही है । विपत्तितों भ्रपसे बनती है । भ्रम समा त हो जाते ही विपत्ति 
समाप्त हा जाती है, पदाथ उसे दु खित नही करते । पदाथ तो पड़ हैं जहा हैं तहा हैं । वे प्रपता स्वरूप 
व्‌ परिणमन लिए हुए हैं निरन्तर १रिणमन करते रहते है, कोई भी पदाथ हमे दू खो नही करता । न 
वे दु खी करते थे श्रौर न वे सुखी करेंगे । यह जोव अपने आप स्वय भ्रम बता बना करके ताना कल्प- 
नाय करके अपने श्राप दु खी होता है । 

आनन्दका धाम एकान्तस्थानका परखल इलाक-६-रे८ के एक प्रय्चनाशम पृ० १५६-ऐसा कौत सा 
स्थान है जहा रहने मे क्षोभ पहा । तो वह स्थान बाहर कही भी नटी मिला, वेयाकि बाह्य से अपने 
झ्रापसे कोई स-बन्ध नही | बाह्य पदार्थ न तो क्षाभका कारण हला है झौर न शान्तिका कारण होता 
है। वह्‌-स्थान ता स्वय यह भर आत्मा है। जो अपने सब परिणमनो की जात है, आधार है वह मैं 
हो हू, यह में सबस 'नराला शुद्ध चेतन्यमात्र भगवान झात्मा है, जनमय हूं। मतिज्ञान, 23 

स्प मेरा परिणमन द्वोता है, किन्तु ये सब पय ये हैं, दूसरे क्षण नही रहता हैं। इन सब रूप पय जिस 
शक्तिकी होती है वह शक्ति मैं हु। वह है ज्ञानर्शाक्त | वह ज्ञानशक्तिमात्र मै हू। ऐसा यह मात्र ज्ञानस्व- 

रूप मैं स्वय एकान्त हूँ, इस एकान्तमे मैं बस तो वहा कोई क्षोन नटी है। ऐसे इस निज सहज ज्ञायक- 
स्वभावमे प्रपने श्रापमे रहु और स्वय स्वय मैं सुखी रह । 
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इस पुस्तकमे सहजान॑न्द गीताके द्वितीय व तृतीय अध्यायके इलोकोपर प्रवचन है । एलोक '२-६ के एक 
प्रववनाशमे भावनाका निर्णय करिये कि अपने को देहसे मिला हुआ ही रहना है या देहसे अलग होना है । पृ० २३- 
श्रब तो निर्णय करलो कि ससार से न्‍्यारा रहना है या जगतसे मिलकर रहना है। यदि मुझे जगतसे 
भिन्न रहना है तो अपने को जगतसे भिन्न देख । और यदि अपने को जगतसे मिला हुआ रखना है तो 
अपने को जगतसे मिला हुम्ना देख । यदि जगतसे मिला हुआ रहता तो उसे सकर कहते है। तो तू श्रपन 
को जगतसे भिंन्न रखनेका प्रयत्त कर । जगतसे भिन्न रखनेका एक सहो उपाय यह है कि तू श्रपन को 
जगतसे भिन्न देख । जो अउनका जग्तसे भिन्न देखता है वह भिन्न हा जाता है और जा अपन को सकर 
याने जगतसे मिला हुआ मानता है वह सकर श्रर्थात्‌ ज॥तसे मिला हुआ रहता है। भाई कल्याणका 
बडा सरल उपा। है। केवल अन्तरमे श्रवने श्रापको मानना है कि मैं ज्ञानमात्र हू, निर्मल हू, जगतसे 
न्यारा हू'। भाई अपने आपमे ऐपो हृष्टि बनाना कुछ कडित है क्या ? श्ररे यह तो अत्यन्त सरल हे 
मगर ग्रतरग सयम चाहिए । अपनी अ्रतरग आत्माकों सबत कर सको, ऐसा ज्ञान चाहिए । 
मोह " बेवकूफो दूर होने पर वास्तविक आनन्दामृतका पान होता है, देखिये इ+से सम्बन्धित 'एक प्रवचनाश 
इलोकर२-१५ पृ० ७४-भया, अपने माह को बेवक्रूफी देखेना कठिन है तो दूसरेलोगोकी मोहको बेवक्ूफी 
का स्वरूप जान लो । व्यथ ही लोग विकल्प करके परेशान होते है और व्यर्थ ही तुम॑ विकल्प करकें 
परेश।न होते हो । जिसे तुम अपना लडका बताओञ्ो उससे तुम्हारा क्या सम्बन्ध' है ? वे तो/ जुदा जुदा 
हैं। उनसे तुम्हारा कोई सम्बन्ध नही है यदि तुम्हारे घरमे दूसरा कोई पैदा होता है तो उससे तुम मोह 
करन लगते । भरे जा पेदा हुँआ्रा उसका तु। कुछ कर लेते हा क्या ? यह मेरा है, यह आशय आना ही 
दु खका कारण है, दूसरा कुछ दु खका कारण नही है। अपन बारेमे यह विश्वास करो क्रि मैं श्रपने 
आपमे हू, स्वत्तत्र हु, मैं ही अपना कारण हू, मैं ही अपना काय हु। मैं जो कुछ कर सकता ह प्रेपने को 
ही कर सकता हू, मैं अपने को हा भोग सकता हू । अपने स्वछपसे वाहर दूसरे को कुछ व कर सकता ह 
भर न भोग स+ता हू, भर दूसरे लोग भी मेरा कुछ नही कर सकते है। सब वस्तुमे अपने शरपनेस्व-- 
रूपमेहं ऐसा यदि भ्रपन भ्रापका विश्वास हो तो अभ्रमृतभावका पान कर सकता है | जिसने इस अ्रमृतभाव 
का अमृतपान किया उसको भ्रानन्द है। हे ताथ धन्य है वह क्षण जब सबका छोडकर श्रपने »पपर 
शुद्ध नजर करोगे । यदि बाह्यमे ही फसे रहे ता बरबादी होगी । इन जोवोमे जिसके पीछे पड रहे हो 
वे श्रशुद्ध जीवपदार्थ है । वे अपने आपके स्वार्थ के लिए अपनी चेग्टा कर रहे हैं। इस मायामय जगतके 
पीछे मोहमे पडकर भोही व्यर्थ बरबाद हो रहे है। श्रर्थाव्‌ झरना ख्याल बनाकर अपनी कल्पनायें बना- 
कर ही दुखी हो रहे है। तो जगतका स्वरूप जब जान लिया तो फिर कष्ट ही कया है ? जो जैसा है 
वसा जानते जायें त। स्वरूपरमण होना सुगम हो है। सो अब मेरी ऐसी हो भावना हो कि श्रब 
मैं तो अपने हा 'स््रहप की रुचि करके श्रपन लिए आने आपको पाकर विश्राम पाऊ' और सुखी 
होऊ । 
इच्छाओको लताड लगायें, पढें इलोक २-२० का एक प्रवचनाश-पृ० ११८-भैया, इन इच्छाओ को 
हटा दो, इनसे कोई मतलब नहीं निकलता। कुछ भी इच्छा करो उससे लाभ तही मिलने का है 
चछाश्रोका पता भो नही कि अ्रब क्या इच्छा उत्पन्न हो जय । जैसे ऊठका पता ही नहीं रहता कि 
वह किस करवट बैठे । बेठते भी हैं पता नही रहता कि यह किस तरफको बंठ रहा है। पहले तो वह 
जरा सा भुकेगा' फिर पैर लगाकर बैठ जात्ता है। जन वह बंठ जाता है किसी तरह से तो फिर पता 
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दगता ट्टै किऊट क्रिस क्रवंट मे बंठा | पुर्दंगलीका ऐसा अ्न्‍्जान मामला नदी है | पुदगलोके चाहे 
लठ॒ठ चलो, चाहे तलवार, अवृनव्नट्र बहा कुछ नहों होगा और इस मनुख्यकी तरफ जरा देखो । इस 
मपुष्यवा पता ही नही कि इसका, एक मितर:में हा क्या दिमःग बदल जाय, या कुछ समय बाद क्‍या 
बदले । उसका कुछ पत-नहों रहता है। वड़ श्राना भूतके कारण ही गल्लिया कर डाजता है। इन 
गल्तियोके कारण ही इच्छाये हो जाती है । इन इच्छाओको गल्तियोको अ्रगर श्रपने से निकाल दें तो 
दू खके बन्धन टूठ जायेगे। ,ढु,ख तो इच्छाग्रोसे ही होने है । इच्छाय न दो, केवल ज्ञाता हृष्टा मात्र मैं 
होऊ तो उस ज्ञानसे हो,मेरा पूरा पड़ेंगा। इच्छाश्रोसे मेरा पूरा नही पड़ेगा । देख लो सब ठीक है, 
परन्तु कोई इच्छा हो गई ता वंठे हो बैठे विपदाग्रोसे दव गये । मा ' 
अपने सत्य स्वरूपके आग्रहते ही कल्य।ण हांगा इससे सम्ज्न्धित एक प्रवचताश पढिते-इनोक-२-३१- 
पृ० १२७-भाई अपना शुद्ध ,आगह क़्रो,त्तो भला होगा नहो ज्ो।भज़ा न होगा। परपदार्थों का झायह 
करने पर अशान्ति प्राप्त होगी, अपने ब्रात्मस्वरूपका अ्रनुभव नही हो पायगा,। अपने उपयोगमे लगनेसे 
भलाई है। मैं अपने आपके स्वरूपमे ही अपन उपयोगकों ल«नेकी कौशिश करू तो मेरा कल्याण 
होगा अ्रन्यथा नही होगा । ज॑से कहते हैं ना कि वहा न जावो वहा पर क्लेश ही बलेश है। ऐसे ही पर 
पदार्थो.मे न जावो, वहा विपदाये हो विपदाये है। तो मैं अपने ,्रात्म,के सत्यके श्राग्रहों ठहरानेकी 
कौशिश करू और श्रपनेमे श्रपने लिए श्रपन्‌ भ्र।प स्वेय सुखी होऊ । ै 
असार खतरे वाले, सुवोसे हटने रो प्रेरशा लीजि। ३तरक ३-॥ के ०क प्रयुचनागमे-पृ० १६८३-इस 
ससारके सुखोमे सार र्‌ज़ भी नही. है | है '।त्मत्‌ देख तू जञात;स्वरूप है, ज्ञानमय है, ज्ञान ही तो तेरा 
काम है। ज्ञानके भ्रतिरिक्त और तेरा काई काम न. है। यदि सृवारके सुखोसे हो प्राति रहो तो ससार 
से रुलना ही रुलता बता रहेगा। हे ग्रात्मा तू ज्ञानमय हाकर भी यद्दि समारके सुखोसे प्रीति करे तो 
बेकार है यह जीवन ।- भेया इन समारके ,सुखोकी भ्रीति छोड द्वा । तू तो स्वय॒ु-्हा ग्रानन्दर रूप है । 
परकी ओर हृष्टि जाय तो विध्न ही है। झसारके सब सुथ।से अपने उपयोगकी बाहर हटाओ्ी, केवल 
प्रपने स्वरूपकों हो देखो तो. वहा क्लेश।का नाम है| रही (। ,,.. 
अस।र दरीरसे उपेशा करके निज“आऩन्द्रधाममे आने की प्रेरणा लीजिये-पृ० १६१-आप लोग कहेगे 
कि शरीरमे सावुन श्रौर तेल लगाने से गरीर अच्छा तो लगता है, अरे भ्रगर-त्ह।ने के बाद भी नाक 
की बत्ती बह गई तो फिर घरीर वसा का वैसा ही ही जायगा हे ता इन शरारमे सार की चीज कुछ 
भी तो नही है। इसलिएं इस देह से विरक्तहाझो | इ त्से पातितकेश। हूँ रे जोवो से सम्बन्ध न 
करो । कोई ऐसा काम-करो जिससे आगे भी तरकगे हो । इज्लिए भेया, इस- गज र सेविच्क्त होकर 
अपने घरमे आ्ावो, अपने स्वरूपको देखो | यह'जीव यह ग्रात्म। "तुम्हारा घर हो है। सा अब अपन धर 
की पहिचान रखो । वाह्म पदार्थों ४ झ्राशक्ति न' होने दो, अपन घर के जो दा चार प्राणी ह्ठ उनवी भी 
व्यवस्था करो, उन पैर ही रारा खर्च करो और उन पर ही दिमाग लगाश्नो तो यह मोह है। , 
समस्त दू खोक। आश्रय तो यह शरीर है, शरीररः पोह करने से ही सारे कफ व होते हैँ । हक 
घर र से विरक्त हाम में ही हित हैं| इशसे सम्बन्धित एक प्रवचनाश देसिय्रे-एलोक-३- २५-प ० डक ह्‌ 
की व्यवरथामे जुटे है। साम्यवाद करना चाहते है तो इस देहको व्यवस्थाक लिए ही करना चाह ँ अं 
श्रन्य जितने भी काम हैं वे सत्र भो इप देहकी व्यंवस्थाके लिए ही «जि ये जाते, . । जितने. भी दु ख है 
दु खोड़ा कारण ही यह घरोर है। मेरा अपमेम हो गया, घुके भोजन नहीं मिला, मुझे यह का हे 
श्ादि भ्रादि से हो अपने झरीरका रुयान बनाकर दु खी हो जाते है। अगर किसी ने गालिया दे 4 
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तो दु खी,हो जाते है। जो श्रपमानके दुं ख हैं उनेका भी कारण यह शरोर है, जो मानसिक दु ख हुए 
उनका भी कारण यह शरीर है,। यह शरीर हो सारे दु खोका श्राश्रय है । इस शरीर से ही सारी विप- 
दाये है । एक दूसरे का कोई दुश्मन वही होता ' इस शरीर को देखकर हो दुश्मच बन गये। इस आत्मा 
मे दु ख नही है-। तुमको तो केवल शरीर ही नजर श्राता है। यह अमुक व्यक्ति है, इसका यह नाम है 
इत्यादि । इन भमफटोका कारण भरोर है। ये जी व्यसन शभाते हैं वे भी इस शरीर के ही कारण 'भ्रांति 
हैं। इस लए इस देह से विरक्त होना ही ठोक है। देह से विरक्त होने का यह मतलब समभो कि मैं 
यह देह नही हु । यह तो पौद्गलिक है । यह देह तो जड है। मैं मैं हु, चेतन स्वरूप ह | मैं सबसे जुदा 
हू ऐसा यथार्थ अपने. को जान लो । इस देहके ससगं से ता दु ख ही है। इस देह से ससग रखने से ता 
पूरा नही पडेगा 4 


4 २९ | ॥। है ४ आओ पु 
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की का 5 जा #। जो 
ने इस पुस्तकमे सहूजानन्द गीत़स्के चोथे व पाचवे अध्याय पर प्रवचन हैं । श्लोक “-३ में बताया है कि 
फौति,को, इच्छा का त्याग: कर मैं स्वयं सुयी होऊ । इससे *म्बन्चित एक प्रवचताश देखिये-पुृ० ६- “भैया, 
सारा जगत इज्जतके पीछे मर रहा ६.। किसकी इज्जत दिखाना चाहते हैं” किसको अपनो महत्ता 
दिखाना चाहते हो -? तुम तो भ्रद्रष्य हो, तुमको तो कोई जानता ही नही है | तुम तो ज्ञानस्वरूप हो । 
श्रपने भ्रापको विच्ारो कि .मैं तो भ्रद्ष्य हू, ज्ञानमात्र हु। इस लोक) मैं क्या कीति चाहू | यदि कीर्तिकी 
चाह का त्याग हो जाय तो वास्तवमे आजादी मिले। कीति की चाह रहे तों आजादी खत्म हो जाती 
है । क्योकि कीति चाहोगे तो उसे पके अ्रतुकुल यत्न करना ही पडेगा । इसलिए इस कीतिकी चाह की 
त्यागमे,ही स्वतत्रता है । शौर स्वतत्रतासे बढ़कर कोई सुख नही है | स्वतत्रता ही एक महान सुख है। 


सो स्वरतत्र ज्ञानधन आनन्दमय अपने स्वरूपको निरखकेर श्रपने आप सुखी होऊ । 


विपयोकी अ शा ही बच्चन बेन है है । , विषयाशाक्रे त्य'गप स्वतत्ता है और इस स्वतत्रतामे वास्तविक आनन्द 
है । इससे सम्बन्धित एक अ्रवचनाश देखिये, इलोक ४-४ मे, पृ०- ७-विषयोकी झ्राशा ही एक बन्धन है। जो 
फर्सतो है वह विषयोकी श्लाशासे ही फपता है। गृहस्थीका बन्धन कहा है ? श्राशा ही केवल बन्धन का 
श्राधार है। इसलिए वास्तविक बन्धन झाशा है। बाहरी ज्वींज बन्धन नही है । सो विषयोकी श्राशा ही 
इस जीवका बन्धन है। श्राशा का बन्धन ,छूटे तो स्व॒तत्रता, मिने । नही तो स्व॒ृतत्रता ने मिलेगी । श्रागा 
के पीछे ही सबकुछ को कष्ट भोगना पडता है । कितता भी झतिक परिश्रम करो, ये जितने भी क्लेज 
हैं, नटखट हैं, नृत्य है वे सब इस श्राशा पर हो ग्रवतम्वित है। झाशा मिटे तो सारे क्लैश' खत्म । 
विपयोकी श्राश्ञा का त्याग हो तो श्राजादी है अन्यथा ग्राजादो नही है । वह वास्तविक स्वतत्रताकी 
बात यहा कही जा रही । यह जोवबोकी स्वततन्रता की बात चल रहो है। जैबच्र' यह जीव परकी 
ग्राश न रखे तो यह जीव स्वतत्र कहलाता है। भ्राया रखी तो उस बन्वनमे बन्ध गया। तो बन्धन 
ग्राशा ही है.। अच्य कोई बन्धन नहीं। सो इस श्राशा का परित्यागं होने में ही वास्तविक स्वतबता 
मिलती है। 9. | । 


विषयवृत्तिकी लताड देखिये इलोक ४-१६ के एक प्रवचनांणमे पृ०,४७-है आत्मन्‌, जरा अपने हितकी 
बात तो सोचो कि इन विषयोसे किसी का पूरा पडा है ? इन जीवनमें विपयोगे ही जुत्ते, बडी उमर के 
हुए, वृद्ध-हो गयें, बाल पक गये, शरीरमे कुरिया पड गई, बताश्रों कौन सा लाभ इस मनुष्यभवकों 
पाकर पाया;। वे अपने जीवनकी क्षण व्यर्थ में ही गुजार देते है। वह वित्रयोका ही तो असर है। ये 


हु 
है 
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विषय ही इस जीवके वास्तविक दुश्मन है। इन विषयोको जिसने जीता वह ज्ञानी है, वही विजयी 
है। जगतके सभी जीव श्रपने मान हैं। तुम्हारे भर सब जीवोके कि: श्रन्तर जी है । सभी 
जीवोका स्वरूप श्रत्यन्त जुदा है। प्री जाव मेरे स्वृहूपसे श्रत्यन्त समान है, फिर इन जीवोमे यह 
छंटनी कर लेना कि यह मेरा है, यह पराया है, यह गैर है-ऐसी छुटनी कर लेना व्या यही पारमाधिक 
चतुराई है ? यह सब्र मोह को लीला है। जो विषयोके साधक प्रतोत होते है, उनको ही इस जीवनमे 
8, मान लिया और जो विपयोभे बाधक हैं उनको हों इस जीवने दुश्मन मान लिया, पराया मार 
नया, ऐथी वृत्ति लेना ही ग्रज्ञ।न है । 
दु खका कारंण आशा ही है, उससे दूर होने मे ही वुद्धिमानी है, पढ़िये शवोक-४-२८ के एक प्रवचनांशमे, 
पुं० १०#ज्ञानी विवेकी कहते किसे हैं ? जो परकी भाशा न करें उसे ज्ञानी विवेकी कहते हैं । धन बढ़ा 
बढ़ा कर कोई महापुरुष बेन सकतों है क्या ? इतिहास मे देख लो, पुराणोमे देख ल), युक्तिसे सोचलो, 
जो भी महान पुरुष हुए हैं उनकी आत्मा खुंद महान हुई है तो महान हुए हैं। तुं+-हारी महत्ता को तो 
इस आशा ने बरबाद कर दिया है। दु खोका कारण केवल शआश्या ही है। यह मैं कद्षी भी आगायें करू' 
तो कुछ मेरा है क्या ? खूब सोच लो। जिसपर श्पको भरोसा है कि ये मेरे हैं, कितना भी भरोसा 
रख लो कि ये मेरे पिता है, ये मेरे भाई हैं, पर उनसे तुम्हारा जरा भी स बन्ध नही है । वस्तुस्वरूपको 
इजाजत ही नही है कि कोई किसीका बन जाय । आपको कल्पनायें बडी हैं कि वस्तुका स्वष्ठप बड़ा है? 
यदि कल्तनाग्रोसे ही काम होने लगेगा तो एक साधारण भ्रादमी ही सारी दुनियाको वशमे करना 
चाहेगा । फिर तो सारा मामला ही खत्म हो जायगा । 
अमृतपान करलो, दुखी मत होओ, यह्‌ प्रेरणा पाइयें इलॉक ४-३० के प्रवचताशमें, पु० ७५-भैया, 
साहस बना लो यहा के वाह्म पदार्थों से मुख मोडना होगा । धर वेभवमे भ्रपना मन लगाता और सत्य 
अभृतका पान करना ये दोनो बातें एक साथ नहों हो सकती है। या तो मोह बना लो, दु'खी होशो, 
घवडा लो या मोह छोडकर श्रपने श्रापके स्वरूपको देखो-जो पथ चाहो चल लो । लोग मर जाने का 
इतना दु ख नही मानता जितना पर चीजो के छूट जाने से कल्पनायें बना लेने से दु खी हो जाते हैं। सो 
दु.खी ही क्यो होवे ? श्रमृत पीलें भौर श्रमर हो जावें, पर श्रभूत कोई लग चीज नही है। भ्रम्ृत तो 
वह ज्ञानस्वरूप है जो मरे नही, जिसका विनाश न हो, जिसका वियोग न हो, उसका नाम अमृतर है। 
वह भ्रमृत है जानस्वरूप | सो जब्र हम यह निर्णय करलें कि मैं तो प्रवितशी हू, ज्ञानस्वरूप हू, ज्ञानमांत्र 
हूं, सदा इसी में तन्‍्मय हू, ऐसा विश्वास करलो तो कुछ भो भय नही रहता । ह॒ 
सुखके लिए दूभरे की प्रतीक्षा करना यही सुखकी हत्या है पढ़िये इनोक “४० का एक प्रववर्नाग- 
पृ० ६२-सुखके लिए दूसरे पदार्थों को प्रतीक्षा करना बस यही तो सुखकी हत्या करता है। यह आत्मा 
तो स्वय सुखसे भरा है। इसका स्वरूप ही ग्रातन्‍्द है। इसको आनन्द कही बाहर से नहीं लाना है । 
सो पर पदार्थों से मुझे सुख मिलेगा ऐसी झाशा करना यही तो सकट है। बाहरी पदार्थों के चाहने से 
सुख नष्ट होता है >र बाह्य पदार्थों से सुख न चाहे तो सुख तो स्वय मैं हो भरा हुआ है । मैं स्वय सुख 
से परिपूर्ण हू, परन्तु जीवोमे ऐसा मोह लगा है कि अपने श्रापको रीता समभते हैं। भ्पने ग्रापको न 
कुछ समभते हैं भ्रपने श्रापकी कोई की +त नही धानते हैं। 
आशा म रहने मे ही सुख है, आशा फषायरहित आत्मस्वभावको देखो, वही तृप्त होओ, इसी मे कल्याण 
है, देखिये इलोक-४--४० का एक प्रवचनांश पृ० १०१-मैया, मजदूर तो सुखी रहते हैं, क्योकि उन्हे तो दो 
रूपये से ज्यादहकी श्राशा ही नही है। सेठको किसी दिन लाख बच जायें, किसी दिन हजार वच जाये, 
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टोठा पड तो 4 सी दिन ५० हजार का टोठः पडे तो किसी दिन ७० हजार का टोटा पड़े इस तरह का 
उतार चढाव रहता है। सदा बेवनी बनी रहतो है। यदि श्राआा न रहे तो सुख-है। और यदि आशा 
है तो दु ख है । तव दुःख मिटानेमे क्या चाहिए ? आशा न रहे यही तो चाहिए। आजा न रहे इसका 
कोई उपाय है ? इसका उपाय है कि झ्राशा जिसका स्वरूप नही है, श्राश! जिस आ्रात्माका स्वभाव नहीं 
है उसमे ऐसी -हृष्टिहो कि य ) तो मैं चेतन्यमात्र हू, इसमे श्राशाशी कोई तरग ही नही है । इसका काम 
तो केवल देखने जानने का है, ज्ञाता हृष्ठा रहनेका है, ऐसी आगारहित अपने स्वभावकी दृष्टि करें तो 
उसके श्राणा नही रहती है । जो भ्रपने को आशा रहित बनाले वह सुखी हो जाता है । 


आकिचन्यभावनासे स्वास्थ्य वनता है, अस्वास्थ्य रहनेमे विपदा हो विपदा है, पढ़िये श्नोक ५-३ के एक 
प्रवचनाशमे प्ृ० ११५-जगतमे कही भी भ्रपता कुछ माना ता वहा विवदाये है। बतलाओो जरः अपने मे 
इतने सकट कहा से पेंदा हो गये ? अपनों ही गलती से तो-ये सारे सकट खडे हो गये । भोतरमें यह 
बुद्धि श्राये कि यह मेरा है, यह उसका है तो केवव भाव ही तो किया, पदाथ का नही विगांडा और 
कुछ ऐब नही किया, बाहरमे किसोका नाश नही किया भीत"मे यह सोच लिया कि मेर। कुछ ', इतने 
मे इतना बडा सकट हो गया कि ये स,रे बन्धन हो र्ये, फसाव हो गये । मिलेगा क्‍या ? केवल पाप | 
यह- मेरा है, यह उसका है, खूब मानो, पर मेरा तो वह बनने का नहीं क्योकि वे भिन्न पदार्थ है। उन 
भावोसे मिलेगा क्या ? केवल पाप, केवल कर्मबन्ब, केवल दिलमे दु खी होना। मिलना कुछ नहीं । 
इसलिए जो कुछ चाहते हो उसमे भिलेगा क्या ? केवल खाक । और कुछ नही हाथ आता । 


व'हर कुछ छानना मूढता है, सकट है, इसका चित्रण देखिये इलोक ५-२४ के एक प्रवचनारम 
पृ० १९१-जंसे कि मानो, ऊटका विवाह हो रहा था। उत्तकी झादीमे गाने बजाने के लिए गत्रोक़ा 
बुलाया गया । गघे बहुत गीत गाते है, उनको दोहरो आवाज होती है। वे साम भीतर करे तो बोलते 
बाहर करें तो बोलते । सो गाना गने को गधा व गधो को बुलाया । सोवे गधा गधी ऊड्वते गोतमें क्‍या 
कहते है कि ऊट तेरा रूप धन्य है, तू वहुंत सुन्दर है, ऊ टकी गर्दन टेढी, थगे टेढी, मुख टेढा, कुछ भी 
सीधा नही, पर गाना गाने वाले कहते कि तेरा कितना अच्छा रू हैं। तो ऊ2 कहते है कि धन्य है 
तेरा स्वर । धन्य है तेरा राग ।+ गवा और गघी ऊठऊा प्रशसा करते और ऊंट गधा और 
गधीकी प्रशसा करता है। इसो तरह से ये जगतके जीव एक दूसरे को प्रशप्ता किया करते हैं। उसमे 
सार की चोज कुछ-नही है। जब अपने आयसे अपने ग्रापके स्वरूपको बात जचे सन्‍्तोष पावे, ज्ञान 
पावे, सो वह सार की बात है । सो जहा तक हम आप अपने स्वास्थ्यको न देख सकेंगे तब तक द्वषोंको 
न मिटा सकेंगे | दु ख न मिटेंगे । शका, शल्य आदि भो न मिलेंगे, इसलिए अतने श्रापमे रहकर बाहर 
में यह देखो कि मेरा कही हुछ नही है। ऐसा निश्चय करा ना अपने आयमे अपने लिए अपने आप 
स्वय सुखी हो सकते हो । 


(१५५) सुख यहा चतुर्थ भाग 
इस पुस्मकमी सहजाननन्‍्द गीताके छठे थातर्वें अध्याय पर प्रवचन है। घ्लोक ६-६ में एक प्रवव्ताशमे 
बताया कि चाहे सम्पदा आवे या विपदा आते उससे मेरा क्या, मेरा तो सर्वस्व मुझे है । पढिय पृ० १--चाहे 
सम्पदा हो जाय चाहे भापदा श्राये ये सब बाते बाहर की हैं। मैं ता ज्ञानमय हू । इस निज श्रात्माकों 
तो देखों कि यह कितना है और यह ऐब करे, ऊधम करे ता यह कितना क्या कर सकता है ? के-ल 
अपने सत्त्वको देख करके यह अपने मे जा'चाहे परिणमन करे । इत्तनो ही तो वात है| अ्रव ब ६ पर (ण- 
मन है तो सुबव होता है । मैं तो ज्ञानमाव हू । किसम सन्‍्तोव करू और किसमें रोप बहू वे डे 


( ब्इं८ ) सहजामन्द साहित्य॑ ज्योति प्रथम भाग' 


विपत्ति जीवपर शज्ञान की है, मोह की है, अ्रमंक्ी है। वास्पवर्में वि।त्ति एक ही है। इध एक 
विपत्तिके विपयर्भुत से अनेक रूप वन जाते है । रे ५५00 005 
४ मायामय पुरुष सभी हू, क्योकि पर्याय ही यह मायानप है। ये मायारूप पुरुष चाहे खुश हो तो वया, रुप्ट 
हो तो क्या, इसकी इलोक ६-११ के एक प्रवचनाशमे चित्रण देखिय-पृ० ७-जेसे पिता अपने बैटो पर कितना 
खुश रहता है, इस खुश रहने के परिणाममे वह कया करता है कि वच्चोको चोथी कक्षामे यदि भास्टरने 
पोट दिया तो बड़ वालता है कि हमे भ्रपन वच्चे को नहो पढाना है यह उन पर खुश हो गया है और 
आगे चनो तो जल्‍दी व्याह कर देते हैं, श्रीर श्रौर विपयो के सावन जुटा देते हैं, दुकान कराते है, भर 
- और भी भ्रनेंक काम कराते, ये सव साधन उसके माह बढाने के साधन हुए या ज्ञान वढाने के साधन 
हुए ? कौन सा पिता ऐसा होता है जो यह सोचे कि मेरा »च्चा आनन्दको हृष्टि पा ले तो अ्रच्छा है ? 
ऐसा यदि कोई बाप हो तो हमे पता नही, पर प्राय: हमे यो दिखते; है कि वे पुत्रके श्रात्माके हितकी बात 
तो नदी देखते, किन्तु अपने ऊपायोकी बात देखते हैं | तो यह गायास्थ पुरुष खुश हो तो क्या, रष्ट हो 
तो क्या ? 
सं।ति और निन्‍दामे स तन रहने के लिए प्रेरणा पाश्ये श्लोक ६-१४ के एक प्रवचनाशमे-पु० ६-जों 
स्तवन करते हैं, प्रशसा करते हैं और निन्‍दा करते हैं वे इस दिखने वाले पुतलेका ही लक्ष्य वनाकर 
प्रशसा करते हैं और निन्‍दा करते हैं, पर जो परमार्थ सत्‌ मैं हु उसकी न तो प्रशत]ा वे करते और न 
निन्‍दा करते । मुझे तो वे जानते हो नही हैं। तो उस ज्ञायकस्वभाव मुझ श्रात्मतत्त्वको वे जानते ही 
नहीं। तो उनके इस ज्ञानमे यह व्यक्ति ही नहीं ठहरता किन्तु एक शुद्ध ज्ञानस्-रूप बतंता है। ऐसी 
स्थितिमे वे क्या प्रशतरा कर सकगे, क्या निन्‍दा कर धकगे ” और जिसने मुझे देखा ही नहीं, इस 
हृष्य पुतले को हो निदारते हैं, तो जिसको देखकर उसने थाली दी वह गाली उसी की हुई, मेरे को नही 
हुई । | 
सुख और दु खमे समान रहने के लिए प्रेरणा पाइये इनोक ६-६६ के के प्रवचनाशमे, पृ० २८-सुख 
और दु खमे कोई श्रन्तर नही है । दोनो ही स्थितियोमे श्राकुलताश्रोका अनुभव होता है । सुख कहते है 
इन्द्रियोको ज। विषय सुहावना लगे । सुहावना लगनेकी स्थितिमे आप लता होतो ही है । यदि श्राकुलता 
म होवे तो इन्द्रियके विषयोमे प्रवृत्ति ही क्यो करे ? इन्द्रियके विषयोमे जीव तब ही प्रवृत्ति करता है 
जब उसे कोई दु व हो । जिसे फाड। फुसी न) है वह मःहम पट्टी ही क्यो लगायगा, इसी तरह किसी 
प्रकार की अशान्ति नही है ता वह इन्द्रियके विषयोमे क्यो रगेगा ” जो जीव विषयोमे हैं उनको 
श्राकुलतायें ही हैं, भयवा विषयोसे उनका झ्रादर नही होता । तो उस सुरूमे झ्राकुलताय ही पायी जाती 
है और दु खमे भी श्राकुलताये ही पायो जाती हैं। इस कारण सुख और दुख दोतों की कल्पनाको 
छाडो । न तो सुखकी चाह करने का सुब्र हो और न दु खसे भयभीत होऊ । दुनियामे दुख कहा नहीं 
है। दुख मात्र श्पती कल्पनाओमे है। सब कुछ सम्पन्न होते हुए भी यदि एक कल्पना बना ली कि 
मेरी कुछ शान नही है, मेरी कुछ इज्जत नही है । लोग मेरा कुछ कहना नही मानते तो इससे वलेश ही 
प्राप्त होगे । ' 
| परक्े प्रति मोहराग मत करो, इस भावकी प्रेरणा लीजिये, शलोक-७-६० के एक प्रवचनाशमे, (० ८०- 
यह जीव स्वय आनन्दस्वरूपको लिए हुए है पर ऐसा ही मान कर रहे तो इसे श्रानन्द प्राप्त हो, किन्तु 
यह अपने आपके ज्ञानानन्दस्वरूपको तो मानता हो नही, इसके यह समझ बनी है कि मेरा सुख मेरे 
बच्चो के श्राघीन है । इन बातोंसे अपना वडप्पन समभते हैं, फिर बताझो-मिथ्या भावोसे भान्ति कैसे 


(१५६) दशानथमप्रथमसूत्र प्रवचत ( ३-६.) 


ग्रावे ? जीव तो सब पूरे हैं, अपने स्वरूपसें भरपुर हैं, कृताथ हैं। प्र-येक जीवका चैतन्यस्वरूप है । सो 
कितना बडा यह श्रपराघ है कि हम अपने को श्रश्नरा मानृते श्रौर दु श्री हुआ करते हैं। प्रचेतन पदार्थ 
तो कोई नही दु खी होता । पुदुगल है, जल जाये तो जल गया, उसको वया कष्ट है ? धरम द्रव्य, अभ्रधर्म 
द्रव्य, श्राकाश द्रव्य और कालद्रव्य, हैं, ज॑ंसे भी हो वे हैं श॥लौर परिणमते है, मगर जीव है सब द्रव्योमें 
सरताज.॥ सब द्रव्योकी व्यवस्था करने वाला है। ,ज्ञानमय है, लेकिन ये सब भूल से अपने दर खे बना 
रहे' हैं । कुछ हो, ज्ञात। दृष्टा रहो और प्रसन्न रहो, यही भगवानका उपदेश है। जो भगवानका उपदेश 
नही मानेगा वह कितना ही ऊधम मचावे, जब तक पुण्यका उदय है, झ्राखिरी परिणाममे उसे क्लेश ही 
होगे ॥ 


प्राप्त समागमों को विन्ृश्वर झ्न लेने से आकुलता, नही रहतो, इ "का अध्ययन कीजिय इनोक- -२६ के 
एक प्रवचनांशमें, पृ०' १०७-जंसे वृक्षपर सामके समय चारी, दिशाओ्रेसे पक्षी आ कर ब5 जाते है और 
रात्रि व्यतीत होन पर वे पक्षी अपनी: अपनी कल्पना अ्रतुसार अपन अपने प्रयोजनसे, जुदे जुदे दिशाप्रोमे 
उड जाते हैं इसा प्रकार ससारके ये प्रांणो श्रयते भावोके अलुप्मर वावे हुए कर्मो-के उदयका, निमिज्त 
पाकर जुदी जुदी गतियोमे जाकर जम ले लेते हे। यह जो मे न हो गया है वह कोई प्र व नहीं है 
अपने अपने कर्मो के अनुसार आये-है और अपने श्रपत्नेः कर्मो के अनुसार ही चले जायें। श्रपने, आपमे 
यह विश्वास रखो कि इन सबका वियोग जरूर होगा । यदि यह-विश्वयास रखोंगे, तो वियोग होनेके 
समय आप विह्नल न होगे.।' सब्र परस्वार से किसो का। वियोग होग! तो आ्राप- ऐसा सोचगे कि जहा 
सयोग होता है वहा वियोग होता ही है । मैं-तो समझता हो था कि किसी दिन्न मरण हो, ही जायगा । 
आगर-यह पूर्ण निर्णय है कि जो जल्मा है वहू नियम से मरण करेगा तब मेरे विश्वास-योग्य ये कौन है? 
जिस पदार्थ पर आपकी बडी -प्रीति है वह आपके देखते, देखते ही तो मरण कर सकता,है और उस 
समय श्राप किसक। सहारा लेंगे ? अ्रपने.आ्रापके प्रभुके दर्शन का सहारा लेते तो बाह्य पदार्थों के उप- 

' भीगका दु खे नही भोगना पडता । 


(१५६) दशप्रथमप्रथमसृन्न प्रवचन 


इस पुस्तकमें मोक्षश्ञास्त्रके दसो, अध्यायके प्रथमप्त प्रथम सूत्ररर पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहृजानन्द 

गहाराजके प्रवचन हैं । इस ग्रन्थके मगलाचरणके अर्थ लिखकर मोक्षमागंका नेतृत्व किस प्रकार है सो बताया*है। 
पृ० ३-इसमे पहिला विशेषण माक्षमागके नेताको दिया । नतो'वड़ कहलाता जो अपन लक)की श्रोर ले 
जाय, ले ज,ने वाला स्वय जाता और दूसरोको उस अ्रभीष्ट-तक ले जाता। नेता का श्रर्थ पहुंचा;देने 
वाल। नही होता । क्योकि पहुंचा देने वालेमे वह नेतृन्त्र भक्ति नहीं होती।। नेता, तो' वही है जी स्व॒यः उस 
को प्राप्त क़रे या. उस १र चले और दूसरों को भी उनमे ले जाय । मोक्षमागपर जो स्व॒य न,चना हो 
स्वयू उस भावको जिसने प्राप्त न किया हो तो दूसरोको मोक्षमार्ग मे ले जाने का,निमित्तत्व, उसमें 
नही हो,सकता | भ्रहत झ्राणमे यह नेतृत्व 'पूर्णहपसे पाया जाता है। इश्के साथ हीःजो पर्णरूपसे 
रागद षरहित वोतरागी हो और पूर्ण ज्ञानी सर्वज्ञ हो वही वाध्तविक समोक्षम्तार्ग का नेता हो सफता 
है। । ! 

।.. प्रथ्मम सूत्रके प्रदचनपे राष्ट्रीय भन्डेका सकेत देखिय-पृ० २०-राष्ट्रीय तिरगाभडामे रूनअय की 
'कन्पना घटित होतो है । साहित्यकार रुच्निका वर्णन पीले, रंगसे करते हैं और जैत धर्म मे रुविको सम्य-- 
रन कहते हैं। हरा रग हरे भरे पनका द्योतक है। यह सम्यक्चारित्रको बतलाता है, वर्योंकिं उससे * 


ःक्‍ बड़ 


$ 


9 4 रू 
गा हैः ५02 
( ३४० ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भांग! 


ही थे तर * | ना 
शुद्ध भ्रात्मपर्वयकी उत्पत्ति होती है। और ज्ञानका वर्णन सफेद रगसे किया जाता है, तब सफेद रग 
सम्यग्ज्ञानका प्रतीक हुप्ना । इस तरह रत्तत्यका प्रतोक पोला, हरा और सकेद॑ रगवाला तिरंगा भडा 
(राष्ट्रीय) झंडा है। उसमे जो चक्रकां चिन्ह हैं उसम २४ आरे रहते हैं, जिनका अर्थ होता है कि उत 
मोक्षप्रार्गेरप रत्वत्रयका २५ तोथंकरोने प्रकट किया है । 'तिरगा भडा २४ तीर्थंकरो द्वारा प्ररूपित, 
प्रदर्शित आत्माके रत्वत्रय-धम को या कहिये सोक्षमार्गको स्मरेरो कराता है । हमको उस मोक्षमार्गं मे 
पुरुषाथ प्रकट करना चाहिएं। इस 'भवसे नही तो अगले भवोसे हम थोक्ष पाने के श्रघिकारी हो जावें। 
मनुष्यजीवनमे यह सबसे बडा काम है। न का 5 ३ ५ 
तृतीय अध्यायके प्रथम |झके प्रववनमे पाच भावोके क्रमज्ा प्रयोजन देखिये-प० २७-यें पाच भार क्रम 
से कहे गये हैँ उन कम के करने 'के कई कारण हैं।। एक कारण तो यह कि जीवके मोक्षमार्ग में श्राने के 
समथ सबसे पहिले श्रीपशमिक भाव होते हैं! पश्चात्‌ मिश्र सस्यकव होकर ही क्षायिक सम्यग्दर्शन होता 
है और मांक्ष प्राप्त करने के निए जपके श्रेणी माडने के समउ चारित्र सम्बन्धी क्षायिकभावका भारम्भ 
होता हैं व १२ वें गुणस्थानमे यथाख्यात चारित्र प्रकट होता है भर १३ वे गु गस्थानमे क्षायकज्ञान आदि 
होते हैं तथा औयशमिक मात्रत्त लेकर आगे प्र।गे जो भावबताये हैं उनकाक्ाल भ्रधिक झधिक है | (सत्तारी 
' पर्यायकी श्रपेज्नासे) अर्थात्‌ श्रौपश् मिकसे क्षायिकका, क्षायिव से क्षायोपशमिकका, उत्से: औदयिककां और 
.. भौदयिकरसे पॉरिणांमिकका सर्मय अ्रंघिक॑ है तथा एक कारण यह भी है'कि ग्रौपशकभाव वाले सबसे 
कम हैं, उससे भी ज्यादह ग्रौदयिक श्रादिं वाले व'सबसे ज्यादह पारिणामिकभाव वाले हैं, उससे ज्वादह 
 क्षायिकभाव वाले । इसलिए भी इस ऋरमसे रखनेकी साथकता है ।« -' ही ु 
८ तृतीय अध्यायके प्रथम सूत्रके प्रवचनमे वैज्ञानिक ढगसे पृथ्वीकी स्थिरता सिद्ध करके यह बताया है कि 
- 'लोगोको आजकी पृछ्ती गोल क्यों मालूम होती है। प० ६०-इस भरत क्षेत्रके शरार्यवण्ड पर कुछ कम एक 
थोजनका श्रर्थात्‌ दो हजार कोशका सुलम्मा 55 गया है जो कि प्रलयकालमें साफे'होगा | यह मुलम्वा 
उत्तरकी ओर मुंका हुप्रा उठा है जिससे कि इतना हिस्सा जमीन पर कुछ गोल सा हो गया है। नीचे 
बह विस्तृत पृथ्वी है। इस भागके ऊचे उठे हुए होने सेइसके पृव.भाग पर जल्‍दी प्रकाश भाता है सूर्यके 
निषघाचल पर पहुवते ही तथा भरततक्तेतसे धुर्यके मुड्ते ही १र्व भाग पर श्रधेरा हो जाता है व पश्चिम 
भागपर शीघ्र प्रकाश श्रा जाता है, इससे प्रईयसंमय तक यह व्यवस्था है । 


के खचतुथ अध्यायके प्रथम सूत्रके प्रवचनमे स्व्र्गादिक क़्ी रचना बताकर देवगतिम जन्म लेते के कार शो पर 
कुछ प्रकाश डाला हैं, पढिये-पृ० ७4५-७५-नरको में जीव, ज॑से पायकी बहुलतासे पैदा होते हैं, वेसे देवपर्याय 
पुण्यकी बहुलतासे मिलती है। इसमें भी भवनत्रिय पर्यायसे वैघानिकदेतव पर्याव पानिके लिए अ्श्रे पुण्य 
झ्रावदयक है। रग्यग्हष्टि-तियंच अधिक से श्रघिक १२ व स्वेग़ तक पेदा हो सकते है। इससे ऊपर के 
' स्वर्गों मे वा कल्पनातीत जिमानोमे मनुष्योको ही ८ईव है। जो प्राणी श्रपने परिणाम सरल और शुभ 
रखता है, पापोका भक्ति सेवा दीन दु खियो को दया से दान देता है, देवशास्त्रगुइकी प्रजा भक्तिमे 
तत्पर रहता है, पत्र इन्द्रियोके विषयोको रोककर मनको वशमे करता है, जीवोका दया पालता है, 
दु खोको समतासे सहता है, ब'रह प्रकारके तपोको तपता है, परोपकार श्रौर परदु खहरण में रचि रखता 
' है, बाह्य पदार्थों से मुर्छा और ममता त्यागकर ग्रत्त्मवभवम जो उपयोग लगाता , जो उत्तम क्षमा, 
उत्तम मादव भ्रादि दस घ रत का पालन करता है, दर्श ।वियुद्धि भ्रादि पोडण कारण भावनाभ्रोको भाता 
है ससारसे रुचि हटाकर जो मोक्षमागमे श्रपना उपयाग लगाता है वह ऐसी ही उदार वृत्तियोसे देवपद 


पाता है । 


(१५७) भक्तामर स्तोत्रप्रवचन ( ३४१ ) 


पचम अध्यायके एक प्रवचनाशमे द॑व्योकां सक्षेपमे परिचय दिया है, देखिये पृ० ६४५-पदार्थ कभी नष्ट 
नहो होता, उसकी अरवस्थाये बदला करती हैं और वे अ्रवस्थाये सूक्ष्मरूपसे प्रति समय, प्रतिक्षण बदला 
हो करतो है, चाहे इन्हे हम समझ पावे या नही, अत न कोई द्रव्य कूटस्थ चित्य है और न सर्वेथा 
क्षणध्वसी । प्रत्येक द्रव्यकी द्रव्यतरा उसो द्रव्यके अनुरुप कायम रहकर ही उसमे परिणमन प्रतिसमय 
होता रहता है। जीव और पुद्गल द्वव्य ऐसे है कि ,इनमे आपसके सयोगी परिणमन भी होते हैं, या 
कहिये वैभाविक विकारी परिणमन भी होते है और स्वाभाविक भी होते है । शेष & द्रव्योंमे स्व!भाविक 
ही परिणमन होता है । 
छठवे अध्यायमे आख्रवोका परिचय कराया है, उसमे हमे यह शिक्षा लेनी हैं कि अशुभ अआखतसे तो हमे 
वचना ही चाहिए, वे क्या हैं पढिये पृ० १११- हतकारी, दु खदायी, कठार, भ्रसत्य वचन बोलना, .दुस रेकी 
निन्‍दा तिरस्कार करना, धर्म वा घर्मात्माक्रे प्रति अयोग्य मद भरे-वचन कढ्ना, भ्रविनयपुवक वचन 
बोलना, काम, क्रोध, लोभ और हसी मजाक के वचन) कहता, कुमार्गोमे लगा देने वाले वचन कहना 
अपने विपयपुष्टिके वचन कहना श्रादि अशुभ वचनोययोग है। लात, सुक्का आदि से किसी को,पोडा 
देता, जीवका घात कर देना, बडोके अति:उदृण्डताका, ,अहकारका व्यवहार करना, शारीर द्वारा देव 
) शास्त्र शुरुका अविनय करना, शरीरस 4सावधान रूप प्रवृत्ति करता आदि अ्रश्ुभ काययोग .है । 


*  .. दह्षम अध्यायके प्रथम सृत्रके एक प्रवचनाशमें सक्षिप्त सम्मत्ति देखिये-पूृ० १७८-कल्याण करना है तो 
श्रपता एक प्रियत्तम बनालो। प्रियतमके माने जो सबसे अधिक प्रिय हो । सबसे श्रधिक प्रिय अपनी 
श्रात्मा ही है। बाह्य मे श्ररहत श्रौर सिद्धही हो सकते हैं और दूसरा कौन प्रियतम बन सक्ता है? आत्मा 
को श्रियतम बनाने परे तो 'एक दिन सब कर्मो का क्षय हो ,जावगा । > 


॥| 


(१५७) भक्तामर स्तोजैप्रवर्चन। 7 है 


इस ,पुस्तकम पृज्यत्रर मुनि श्री मानतु गस्वामी जी द्वारा रचित भक्तभरस्तोत्र पर पूज्य श्रो मनोहरजी वर्णी 
सहजानन्द महाराज के प्रवचन है। तृतीय छन्द के प्रवचन मे स्तव्न की आशक्ति दिखाई गई है, इसके कारण का 
कैसा चित्रण किया है. एक प्रवचनाशमे पढिये-पृ० ६-भक्तके चित्त प्रभुगण की महत्ता समाई हुई है । उससे 
भक्त महान श्रानन्दित है। भआानन्द'से श्रानन्दित पुरूर्ष एक तो वैसे ही स्पष्ट बोल नही सकता। दूसरे 
जितना ज्ञान होता है उसमे वाचक शब्द हीं नही होते है, तगसरे प्रभ्ु के गुग असीम है उनका वर्णन तो 
यथानुरूप नही कर सकता हू किन्तु आपके गुणोका अनुराग प्रबल है, इस कारण सकोच को मैं छोडकर 
आपकी स्तुति करने के लिए प्रद्ृत हुप्रा ह । 

.पञु्चम छनन्‍्दमे देखिये सक्षेपमे प्रवचनांशम बताया है कि मे स्तुति करने असमर्थ हु फिर॑ भो' क्यों कर 
रहा हु . ० ७-आपने हो ज्ञानआानन्द का विकास और श्रतुभव जा विदित होता है उसका भो बब्दो 
द्वारा वर्णन नहो हो सकता फिर भी ज्ञान और अभ्रानन्‍द का विक्रास जो कि श्रन त है उसको कहा ही 
कैसे जा सकता फि* भी ज॑ंसे शुभस्पतत्व की रूचि के कारण चरिण मोह के उदये मे श्र त्मवृत्ति क 
विकास होने पर भो शुद्धात्मल को उपलब्धि के यल्‍्ल मे पुद्धात्य प्रममा रहता हा है। वसे'ही 
शुद्धानुराग के कारग वणव करनेंका अयाग्य होते पर भा हेतत्थ से आपकी स्तुति करने का भ्रवतत ह्श्रा 
हू! न । दा ; 2. 

| * ७ वें छन्दमे बताया है कि प्रमुस्तवनंसे भव भवज्के पाप झ्गने जियीत हो जाते हैं, इसको सक्षिस्ते स्पष्ठी - 
करण देक्षिये-पृ० ६-है नाथ तुम्हारा स्तवर्न करने से भव भवके बचे हुए पाप क्षण भरमे ही नष्ट हो जाते 
१ ' है ॒ रु 5 पु 


३ 


] 
कर १ 


( रे४२ ) 'सटयजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


हैं। प्रभु तेरा स्वहूप मान भ्रागन्द भौर नाग ही तो है । शानका जो पृण विकास है वह़ तो तेरा स्वरूप 
है। झोर प्ानन्दका जो श्रन्विम विकास है, चरम सीमा है वह भी तेरा स्वस्प है। ऐसे शानानन्दस्व- 
रूपमे जिसकी हृष्टि होतो है बढ़ भी शानानन्दमे गो; खगाता है। परिणाम निर्मत ररता . ऐसी 
भक्तिसे जिसका उययोग जानानन्दस्वरूपमे डूबा रहता है उसके एक भवके जन्ममे भव भवके पाप नष्ट 
हो जाते है, उपमे कोई झाइचर्य नहीं। जैसे राधिकों महान प्रन्धकार हो, जो इनना विकट अन्धेरा हो 
कि इस लोक को व्याप ले अ्रमर के रामान नी वी, काली रात्रि हो मगर सुबह होते ही, पी फट०ही सूर्य 
की फिरणोके श्रागमनगे हो अन्यकार नष्ट हो जाता है, एसी प्रकार जब भक्तिस घित्तमे ज्ञानका उदय 
होगा है, श्रौर ज्ञानस्वरूप भगवानकी पूजा भक्तजन करते हे । भगवानके गृणोपर-न्यौछावर हो जाते हैं 
तो भव भवके पाप कट जाते हैं । 

१३ वें छन्द मे भगवानके कान्रकी (पुसक़ी) उत्तमता बनाई गई हैं, सो वयत्र दाहइ बहने को गया रहस्य 
है, इसे पंढिये इस प्रश्चनाशमे-प्‌ " १६-कहते हैं कि नाथ कंसे हैं ? जिनका मुश्र चन्द्र से भ्री उज्ज्वल है । 
यहा मुख न कहकर मुख के वजाय वक्‍न्रका है। कोपमे मुखके श्रनेक नाम बताये हैं। श्रापका ऐसा 
बक्‍त्र, झापका ऐसा मुख, भाषका ऐसा प्रास्थ, श्रापका ऐसा लपन झ्रादि ये सत्र मुखके नग्म हैं, मगर 
शब्दार्ध जुदा जुदा है| वक्‍त्र उसे कर ते हैं जिससे वात वोली जाय । मुख किसका नाम है जिसके द्वारा 
वस्तु खाद्यवस्तु दी जावे उसे मुख कहने हैं। जिससे लार बह जाया करती है व झास्य है । लपन किसे 
कहते हैं-जिसमें जीभ भ्रथवा जिमसे लोग खाने में लप लप किया फरते हैं या बहुत लप लप बोला करते 
हैं। एक घब्दक्े प्राय एकार्थक अनेक पर्यायवावी शब्द हैं, किन्तु यह. तारीफ है कवियो: श्रौर झ्ाचार्यो' 
को कि कीसे, कहा कौन शब्द रक्त जावें। एक शब्दके पर्यायवावी दसो ड्वाव्द,है, पर-कौन सा घब्द 
फिट बैठता है ? हिन्दी वाले इस झौचित्यकों-कम लगाते है, पर सस्कृत वाले विशेष लगाते हैं। इगलिश 
मानना वाले इसका भ्ौर भी ध्यान रखते हैं। तो यहा वकक्‍त्र कहां है। वक्‍त्र मायने वह, जिससे व वन, 
दिव्यध्वति निक्रले | ऐसा श्रदुभुत वक्‍त्र श्रापका है । उसको चन्द्र से क्या उपमा हो सकती हैँ। कहां यह 
कलंकी, दिनमे निस्तत्र होने वाला चर्द्र है प्रौर कहा प्रभुका लोकोत्तर त्रक्त्र । 


४६ वें छन्दमे कहा है कि प्रमुके ध्यानके प्रतापसे कठिन भी वन्यन टूट जाते हैं इसके प्रवचनके उपसंहार 
बग एक प्रवचनाश देखिये-पृ० ५६-प्रभु ही भक्ति करते हो उतर पूजासे भनेक्रो देवी देवता अनेक सज्जन 
मनुष्य प्रसन्न होकर भक्तको बर देना चाहते हो वह सव॒भगवानके स्वष्प भक्तिके कारण इस भक्तपर 
झात्मरचिका प्रसर है। उसे श्रन्य कुछ चाहिए ही नहं। । उसे तो केवल भगवानका ₹,रूप सुहा गय। 
कृष्ट ही गया। भक्तका दिव ग्रन्पत्र कही नहीं जाता। भगवानके पवित्र स्वरूपकी भक्तिके बाद तो 
प्रन्यश्न दिल ही नही लगता है। ऐसी श॒द्ध भक्तिका चमत्कार हो जाय वह सव सावारण वात है। प्रभो 
भव भवमे झनेक़ो से परिचय हुआ, भ्नेको से स्नेह हुआ्री, १रच्तु हे भगवन तेरे स्वरूपका परिचय पाये 
बिना यह प्राणी जगतमे विचरता हो रहा। प्रभुकी शरण हो सच्ची घरण है । कंसे भी वन्धनमे कोईभी 
फसा हो, पर है ताथ झ्रापके नामके स्मरणसे ही वह व्यक्ति वच्धनरहित्र हो जाता है । 

८4 वें छनन्‍्दके प्रवचनके पदचात्‌ कष्ट्सहप्णता व; लोकसुखकी उपेक्षा करने पर ध्यून दिलाया है, अव- 
धारण कीजिये-पृू० ६३-ऊफोई बडो तेज नोदसे सो रहा हो और किसी मनुष्यने कह दिया उठो, नींद तेज 
थी; भरे उठिये उठिये, देर-हो गई, क्रिर सो गये, तो, उन्हे बार वार जगाने वाला जगाता रहता है, 
पीछा नही छोड़ता, वार वार जयाता है, इसी तरह इस रागकी नीदमे सोथे हुए ये मनुष्य हैं, सो गये, 

जिपदा ने जगाया, फिर सो गये, फिर विपदा ने जगाया, इसलिए है विपदे, हम तुमसे बड़ी भाशा करते 


(१५८) मेरा धर्म ( ६८२ ) 


हैं, भ्रत हे विपदाओं मेरेपास आबो, और रागनीदमे सोये हुए इसको बारबारजगाश्रो | दु ख झ्राते है तो 
इनका स्वागत करो और सुख ञ्राता है तो उसकी उपेक्षा करो । ऐसा हो करके श्रानन्द प्राप्त होगा। 
लाभ तो बडो पृ जी लगाकर ही मिलता है। पहले दो चा साल नुकसान किया, फिर बादमे जब यत्न 
पूरा बन जाता है तभी लाभ मिलता है तो भाई यह लाभ तो ग्रात्मीय आनन्द है, शुद्ध भ्रानन्द है । 
मोक्षमार्ग का लाने वाला है। इसकी प्राप्ति के लिए बहुत विपदाये भी सहना पडे तो सहता 
चाहिए । 
। (१४५८) मेरा धर्म ' 
इस पुस्तिकामे श्री दि० जैन सभा शिमला द्वारा आयोजित सर्वंधर्म सम्मेलचगे अव्यक्ष पदसे पृज्य श्री 
मनोहर जी वर्णी सहूजानन्द सहाराजका प्रवचत्त हुआ था | इसमे वडी शैली से जनसमुदावकों धममाग वताया गया 
है । धर्मके स्वरूपका सरल पद्धतिसे परिचय करिये इस प्रनचनाशमे, पृ० ६-जेसे एक माटय हृष्टान्त लोजिये- 
अग्निका स्वभाव उष्णता है, वह उष्णता श्रग्तिका धर्म है, और गहराई पर जावे तो देखे पुद्गलका 
स्वभाव रूप ररा गध स्पर्श है। तो यह उतुष्टय पुद्गलका धर्म है। श्रब अपन विपय पर श्रावे। मेरा 
धर्म, मेरा अर्थात्‌ इस शरीर, विचार श्रौर वाणी, चेष्टासे भी अलग, भुझ प्रात्माका स्वभाव है ज्ञान । 
ऐसा ज्ञान जो केवल शुद्ध ज्ञान हो, ज्ञानके साथ मोह, काम, क्रोध, मान, माया, तोभ न हो क्योकि यह 
सभी दोष कोई भी श्रात्माके स्वभाव नही है । इससे यह भिद्ध हुप्ना कि माह काम, क्रोध, मान, माया, 
लोभ का बिकार न होता, अथवा शुद्ध जानना बना रहना धर्म है। १ 
एक स्थल पर तीन बातो पर विचार किया गया है। (१) दिखने वाला स्वेजगत (२) जानते व ले अन्य 
पदार्थ ( आत्मामे ) (३) मैं स्वयं और मेरा स्वभाव । इनमें तीसरी बातका परिचय करियरे इस प्रवचनाशमे- 
पृ० €-१०-अव अपने विषय में विचार करे कि मैं क्या हू, मैं दृसरोक़े झनुभवोसे पुथक अनुभव वाला हू, 
स्वतत्र हू, मेरा स्वभाव ज्ञान है, उससे मैं कभी भ्रलग नहीं होता । मेरा स्वभाव इच्छा, राग, द्वेष करने 
या पशु मुष्यादि जन्मोमे भटकनका नही है, किन्तु कर्मोदिय और बांह्य पदार्थों के नि्मित्तसे मेरे अज्ञात 
के कारण ये दशाये होती हैं। मेरा रवभाव तो जानने का है। मै श्रपने को यथाथ देश तो जो मेरा 
स्वरूप है वह परमात्माक्रा है । केवल श्रन्तर यह हो गया है कि उसमे राग नही है, इसी कारण अनन्त-- 
ज्ञानी और अनन्त सुखी है । यहा रागका विस्तार है इसोलिए प्रल्पज्ञानी व अ्रल्पसुखी हू । यदि मेरे भी 
राग न हो तब परमात्माक्रा और मेरा स्वरूप खुले रूपगे /क है। यह राग तभ्नी नष्ट हो जावेग। जब 
यथार्थ ज्ञानके बलसे आजा दूर हो जावेगी । ह 
स्याद्वादके सबके धर्म विचारोका समन्वय होता है, ट्सक्ा संत देखिये-पृ० £ वञवन्धुयर, मेरा धर्म, 
समभने के लिए वाह्म विज्ञानकी कसौटोस भी अपनी तकणाग्रो को कतियें, वह कसौटो है स्याद्वाद, अभी 
श्रभी श्रापके समक्ष विविध प्रवक्‍ताधोने अपने अ्पत्त मन्तव्य व्यक्त किये । यहा कोई थियेटर तो है नही 
जो अपना श्रपना पार्ट अदा कर गये हो यहा तो एक महत्वपूण सवधर्म सम्मेलन हो रहा है । वे सभी 
प्रवक्‍ता अपने अपने ज्ञानकी हादिक वात बता गये है । यदि प्रत्येक प्रवक्ता के विचार का हाप्टयो द्वारा 
देखें तो आ्राप सभी यह कह उठेंगे इसमें सभी ते सत्य कहा परल्तु-इन्होंने इस दृष्टिसे और इन्होन इस 
दृष्ट्सि । ! घ ह 
प्रवचनके अन्तमे शिक्षाप्रद वातका अवधारण करिये-ँ१० १ -१५-अ्रन्तमे मेरा आप सब बच्धुओो से 
यही कहना है कि आप हमने शान्तिके श्रर्थ बहुत प्रयत्न कर डाले, श्रव एक यह भी प्रयत्न, करके प्रतुभव 
कर लीजिये कि जो वस्तुको विविध दृष्टियोसे यवार्य जा।कर, श्रपरे आत्ना के स्वरूप को यथार्थ 


) हक | 
( रे४ं४ड ) 'संहूजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


जानकर मोह, राग द्वप दूर करे । हिसा, भूठ, चोरी, दुण्ील, परिग्रह श्रादि पापोसे दूर रहे, 'मध्यात्व 
अन्याय अभक्ष्य का त्याग करें, भ्रतत्मत प्रतिकुलानि परेपाम्‌ न समाचरेत्‌-श्रर्थात्‌ जो भ्रपमेको बुरा लगे 
वह दूमरो के लिए त करें, शराब, मास, णहृद, व, व छुभर श्रादि उदस्वर फलका भद्षण'न करें । जुआ 
खेलने ' मास खाना, शिकार खेलना, चोरी करन।, परस्त्री सेवन करना, वश्यागमत करना इन व्यसनों 
को छोडे, सदा अपने ज्ञानस्वभावका ध्यान रखें यही मेरा धर्मपालन है, यही श्रात्मधर्म है, यही धिश्व-- 
धर्म है, यहो वस्तुधर्म है. इसका तो जन धर्म इसलिए नाम पड गया कि जिन्होंने राग, द्वेप, मोह को 
जीता वह जिन है परमात्मा है, उस जिनदेवके उपदेणमे यही वस्तु धर्म कहा गया है इसलिए जैन धर्म 
कहा जाने लगा। 


(१५४) ब्रह्म ध्या 


शिसांफम सोसाइटीके सदस्योके यीच पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराजक्रा जबलपुरमे एक 
प्रवचन हुआ था, ग्रह्मविद्याके नामसे प्रकाशित हुआ है । दाशनिक पद्धतिसे यथाक्रमः हुए इ+ प्रवचनमे उन सदस्योंने 
लाभ उठाया, प्रत्येक पाठक सरलतासे इस प्रवचनसे अ (हितका लाभ ले सकते हैँ । पदायंके विपयमे ही सव वर्णन 
किया जाताहै सो पहिले पदार्थ का स्व्ररूपही प्रवच्चनमे वताया है । उसके एकअ छामे पदाथकी विद्योपता देखिये-पृ० १२- 
पदार्थ शी विद्येतत[ये-पदार्थ अविभक्त होता है श्रौर उसकी यह विशेषता है कि वह निरन्तर वनत है, 
बिगडता है और बना रहता है, वयोकि पदार्थ किसा न क्रिसी श्रवस्थाको लिए हुए रहता है। श्रत जो 
प्रवस्था वतंमान है वह ता हुप्रा बततना और उससे निकट पहिले को श्रवस्था नही रही, यह हुआ बविग- 
डना तथा जो वना व विगडा वह एक वही है । यह हुमा बना रहना । जैसे स्व० की एक चेन है, उस 
का मेडिल बन! लिया तो मेडिलका तो बनना हुआ और चेनका बिगडना हुआ श्र सदर णंका बना रहना 
हुमा । इसे दृष्टान्तेमे दे उत्ता । वस्तुत स्वर्ण भी पदार्थ नही, पदार्थों का समूह है । इस बननो विगडने 
श्रौर बने रहन का कहते .हैं उत्पाद व्यय्य और ध्रौव्य यान मेनीफिकेसन, डिसएपियरेन्स और परमा- 
नंन्स |, 
विचारोका महत्व देखिये एक प्रव्नचनाझमे-पृ० ५-विचारों की भी बडो बक्ति होती है। विचार 
जैसे करेंगे च॑ंसे आप हो जावेगे ' जैसे गावके किसी वासिन्देको मालूम हो जाय +# उसे-भूत लगे हैं, उस 
नें ऐसा कन्पना करली कि मै भूत हू। इस विचारसे वह यह|भूल जाता है कि,वह आदमी है। भ्रपने 
आपको भू। समझ लेने का वह परिणाम होता है-वह उचकने लगता है, भूत ज॑जी क्रियाओको करने 
लगता है। इमी-प्रकार कोई भोगके श्रनुकृव विचार बनाता है तो वह सुख़का अनुभव करता है। यदि 
कोई आत्मधमके अनुरूप भाव करता है तो वह सहज परम आनन्द का अ्रतुभव करता है। इस कारण 
म्रित्र, बाह्यका तो कोई कुछ कर नही सकता, क्योकि कोई द्रव्य किसी दूसरे द्रव्यरूप परिणमता ही नही 
है, सो भ्रब भ्रपना ही सुधार करना-रह गया है। 
आतत्माहितके मार्गमे सामान्य तत्त्वका कितना महंत्व है, पढिग्ने एक ' प्रबचनाशपे-पृ ० १७-लोग, विशेषमे 
ही झटके है, विशेषको ही महत्व देते है परन्तु शान्ति मार्गमेश्तों सामान्यका'महत्वः है. साम्रात्म हष्टिका 
महत्व है। लोकमे भी देखलो, जैसे श्रभी ये सव भाई व॑ठे हैं, इन्हे यदि कोई विशेष हृ्टिसे देखे-कि ये 
घनीं हैं, यें गरीब हैं, ये पडित हैं; ये मुख है, ये ब्राह्मण है, ये वैश्य हैं/ आदि श्रादि तो उसे, श्राकुलता ही 
प्राप्त होती है । यदि कोई सबको एक समान मनुष्य दृष्टिसे ही देखे तो उसे श्राकुलता नही होती । भ्रव 
'एक ही मनुष्य ।र घटावे । मनुष्यको बालक, जवान, इूढा आ।दि/अवस्थावोमे'देखो तो नाना विकल्पोका 


(८६०) कष्टोसे कंसे छूटे ( ३४५ ) 


शिकार बनता पडता है। यदि सब अरवस्थाश्रोमे रहने वाले एक मनुष्य सामान्‍्यकी हृष्टिसे देखो तो 
बिकल्पोका उद्यम हो नही होता । 
इच्छासे सुख नही, किन्तु इच्छाके अभावसे सुख है ज्ञानयुगसे ज्ञानकी निष्पत्तिकी भाति सुखकी भी निष्पत 
आनन्द गुणसे है, इसका दिग्दशंन कीजिये, पृ० २१-ज्ञान श्रौर आनन्द आत्मा से ही और आत्मामे हो प्रकट 
होते हैं। जिस द्रव्यका जो गुण प्राप्त है वह उसो द्रव्यमे होता है। ज्ञान ग्रुरु या शास्त्रसे नही श्राता, वे 
निमित्त मात्र अवद्य है। परन्तु उससे श्रानन्द नही मिलता। ज्ञान आ्रात्माका गुण है। श्रात्मा से ही 
प्रकट होता है। यदि ग़ुछ से ज्ञान आता है तो सो दो सौ शिष्योका ज्ञान देने पर गुरु ज्ञानसे खाली हो 
जायगा। यदि शास्त्र से ज्ञान आता है तो किसी वाक्यका अर्थ समभमे न श्राने पर समझने के लिए 
अपने झापपर जोर क्यो लगाते हैं ? पत्र क्यो नही मोडने लगते ? आनन्द आत्माका ग्रुण है, भ्रात्मासे 
ही प्रकट होता है। यदि आ्राननद लड्डुवो से श्राता हे तो लइ॒ड्तोको पीछे छोडते क्यो है ? मुख तक 
लड्डु भर लिए जावे। आनन्द तो इच्छाके अभावमे है। कोई लडड्भु खाने की इच्छा नही करता । वह 
सहज प्रानन्द कौन है ? खाने श्रादि को इच्छा और प्रयत्नमे तो आ्राकुलता हो है । 
( ६०) कष्थोसे कैसे छूटे 
दिनाडू, ५-६-१६ . ५ सुगन्धदशमीकों मुजफ्फरनगरमे दिया हुआ यह श्री सहजानन्द बर्णी जी महाराजका 
प्रवचन है। देखिये एक प्रवचनाश-भगवानका शासन हमे यह शिक्षा देता है कि कष्ट सहिष्णु बनों, परि- 
णामोके निर्मेल रखो, धन यश नाममे वाधा होनेको विपद। मत समझो । थास्तवमे विपदा तो परिणास 
मे मलिनता होना है भौर कुछ नही । यदि परिणाम मन न हुए तो भव भवपे कष्ट मिलेंगे, उनकी 
परम्पराकों कौन मिटायगा, कु योतियोमे भटकना पडेगा। यहा दो तीन दिनके आ्रारामके जिये मनचाहि 
विषय साधनोका उपयोग बना रहे हो, परन्तु यह खबर नही, हम भ्नन्‍्तकालसे वेदना सहते चल आये 
हैं और भविष्यमे भी कप्ट हो मितेगे, यदि निज श्रन्तस्तत्त्वकी ओर हृप्टि नहीं दी तो । एक ही प्रोग्राम 
ग्रपन जीवनका बनाओश्रो, कष्ट सहनकी सामथ्थ्य पैदा हो श्रौर किसी भी मुल्य पर परिणामोमे मलिनवा 
न आने पावे । यदि हम इसमे सफल हो गये तो समभ लो, हमने कष्टोको जीत लिया, उनसे छुट्टी मल 
गई। 
अन्तिम दो प्रवचनाश पढिये-मैयां | इन थोडे दिनोके मौजमे झ्ासक्त होनेके समान विपदा, मुढ्ता 
और क्या हो सकतो है । यदि विपदाश्रोसे बचना है तो एक यही मात्र उपाय है-अपने उपयोगको शअ्पने' 
स्वभावतमे स्थिर कर दा, बस सकट दूर हो जावेंगे। देखो-नदीमे कछुप्रा तिर उठाकर तैस्ता जा रहा 
हो तो उसके ऊपर बीसो पक्षी उसे चूटने खान भपटते है, किन्तु वह कछूआ अपनी नेंसगिक एक कलाके 
बलसे सब पक्षियोके उपसगको नप्ट के देता है। वह कल। क्या है ? «-४ अग्रुल भीतर पादीमे मग्त 
हो जाना । ऐसे हो जब जीव निज ज्ञानस्वभावमे मग्न होने को नैेस्नगिक क्लाका अ्रयोग कर देता है तो 
समस्त सकट विनप्ट हो जाते है । 
कष्टोको सहन करनेकी क्षमता पदा करो, परिणामोमे कभी भा मलिनता ने झाने दो । और 
अधिक क्या कहे, बत जोवनका यही प्रोग्राम बचाओ, कप्ट विदा हो जायेगे, कष्टोसे छुट्वरी मिल 
जायगी । कप्टो ! लो, तुम्हे बस श्रव अलविदा । 


(१६१) नियमसार प्रवचत प्रथम भाग 
इस पुस्तकम नियमस।रकी प्रथम गायासे १६ गाथा तक के पृज्य श्री मनोहर जी बर्णी सहणावन्द मद्वारा> 


( रेड ) 'सहजाचपन्द साहित्य ज्याति प्रथम माग' 


के प्रवचन है । प्रवम गाथामे उपयोगी विवेवनमे बाद एक प्रवचनाश दलिये, उपदेशका घ्वेय क्या होता है इसका 
प्रायोगिक विवेचन, पृ० ११-१२-उपदेशका व्येयव शिव ।ग व शित्रम/मफल-जिन णासनमे इन दी बातोका 
वर्णन है-माग और मार्मफल । मार्ग त्ा मोक्ष का उपाय हैँ | किसे मोक्ष दिता । हू अपने आत्माको | 
जिसे माक्ष विलाना है उसका स्वरूप तो जाना । उसकी श्रद्धा हो श्रार जिस छूटना है उस रुपमे इसका 
ग्रतरग हो तो भोक्ष का मार्ग बनता है, ओर उसका फल है-निर्वाएवी प्रा त। मोक्षकी तो लोग बडी 
प्राथना करते हैं, पृजञामे, प।ठमे, वितामे बोल जाते है कि हमे छुग्कार। मिले। काहे से छुटकारा 
मिले ? कर्मो से छुटकारा मिले। देहके बन्चनसे छुटकारा मिले । छुट्वार के लिए बडी प्राथना करते 
हैं। मौर, क्यों जा यदि थोड पेसोसे छुटकारा हा जय तो उसमे खद ब्यों मानते हो ? विनत्ती मे 
तो कहते हो कि छूट धरा (ले, पर जरासा पंसोसे छुटकारा हो जाय तो उनमें खेद काहे को 
मानते ह। ? मानते हो ना, फिर ता यह सब ढोय ढपारे को बाव रहा। जब व्यवहार के कार्यों से 
छुःकारा पाने में घेय नहो रख पात हां तो 3स बड़े, मोश्नक़ी बात तो 'क् स्वप्न देखने की जैसी बात 
है। । ह 

हु गाया से० २ के एफ प्रतरचनाथमे मार्गका अथ दे।िये जिस पर अपने को चलना है। पु० २४-मार्गका 

श्रथं-मार्ग किसे कहते हैं * जो खोजा जाय बह माग है, य। जि। पर गमन करके इस स्थान पर पहुचा 
जाय उसे माग कहते है । इस माग का नाप आज कल कप रखा ? सडक। सउक शब्द अथुद्ध है । 

सडक नही बल्कि सरक | श्रब देखो कि सरकता तो ग्रादमी है श्रौर उस रास्तेका नाम सरक रखा । 

जहा श्रादमों संरकते हो उसका नाम सरक है । जिसके आधार से यह समारी जीव इस बन से सरककर 

ऊपर पहुचे उसका नाम है सरक | तो यह है भाग पथ, अपने आ्रापके विशुद्ध ज्ञानदर्शनस्वरूपी श्रात्म- 

तत्त्वका यथार्थ श्रद्धान होना और ऐमाहो उपयोग बनाये रहना, उममे हा सत रहना यही अभेद रत्तत्रय 

है और इसका फल है मोक्ष । एक शब्दमे मोज्ञका उपाय कहे तं। कह लीजिये परम निरपेक्ष हाकर एक 

निज सहज स्वभाव» उपयोगमे तन्मय होना यैहो है मोक्ष मांग । | 


ज्ञानकी गति कैसी अवाध होतो है, इसका दिग्द्शंव बीजिय गाथा ३ के एक प्रवतनायमे, ए० ३६-जाव 
की अवाध गति-पह कारण समयसार चाहे परिणमनमे अशुद्ध है पर ज्ञानकी ऐसी पनी हृप्टि होतो है 
कि यह ज्ञान भशुद्ध अवस्थामे भो अ्रधुद्धमे न श्रट्कक र, श्रश्ुुद्ध का छोडकर भीतर गमव करता है और 
शुद्धको ग्रहग कर लेता है। जेसे हड्डाका फोटो लेने वाला यत्र ऋपंडानी, चमड़े को खुन को, सासको 
से ग्रहण करके केवल हड्डोका फाटो ले लेता है, ज॑स श्र.पक्रो काई चीमती चीज तिजोरी में बक्सके 
प्रन्दर १।बलीमे बन्धो है, माता, होरा आदि कुछ भो हा, भ्राप यहा चेठे वंठझे एकदम उपयोगसे हीराको 
ज्ञानसे पकड जाते हैं। घरके किवाड लगे हा तो अप्वका ज्ञ न दरवाजे पर न झटक जायगा कि किवाड 
खुलें त। हम भीतर जाये । तिजोरी के फाटकमे न झ्रटक जा»गा। सीधा वही :हुत् जाता है। इसी 
प्रकार इस श्राद्ध अवस्था मे ही भेदविज्ञानक वलसे श्र ध्ने लक्षणका झआलम्बन ऋरके यह उपयोग उन 
सब परिणमनोका छोडकर अन्त शुद्ध चेतन्यस्वरूपको ग्रहण कर स+ता हे) इस झुद्ध चित्स्वभावके 
श्राश्यसे शुद्ध परिणति होती है । ह 

शुभरागमे भी क्षोम द्वोता है, इमका दिग्दर्श न कीजिये तथा शुभ रागीको जो अच्छा कहुनेका व्यवहार हे 
उसका कारण देखिये निम्नाकित प्रवचनाशसे-यृ> €-९०-शुभराग मे भा क्षोभका स्थान-संया, फिर भी 
उपयोग च्ू कि अपने स्वामोको छोडे हुए हो और बाहर मे भी किसी शुद्ध तत्त्वका भो ध्यान कर रहा 


हो तो विकारोका वहिर्गमन बराबर है | बहिगमनमे ही यह कला है कि भ्राकुलता रहतो है । किसी को 


(१६१) नियम्रसारप्रवचन प्रथमभाग ( ३४७ ) 


शिखर जी जाने की मनमें इच्छा हुई तो उस इच्छासे ब्रन्त आकुलता हुई ना कि मुझे शिखर जी जाना 
है। यद्यपि और भी बहुत से काम हैं (॥तसे भ्राकुलता होती । यहा कुछ अच्छे दगकी श्रावश्यकता है 
सो बता रहे हैं। मत, वचन, कायका यत्न किसी त किसी भ्रावश्यकता बिना नही होते है । कोई बुद्धि 
पूर्वक मनका यत्व करे ता वह क्षोभयूवंक होता है, लेकिन मलिन क्षाभक्रों मिटाने के लिए कोई शुभ 
क्षोम हो वो उस क्षोभको भला समभिये । श्रल्प श्राकुलता में स्वस्थताका व्यवहार-जैसे किसीके १०५ 
डिग्री बुखार चढा हो और उत्तरकर €६ डिग्रो रह जाय तो कहता है कि अब मेरा स्वास्थ्य बहुत श्रच्छा 
है । रे, अच्छा कहा है ? वह तो १०५ डिग्री वुखार के सामने कम है। सो अपने स्वास्थ्यको श्रच्छा 
समानता है। यदि विषय कपायोमे गया हुआ उपयोग है तो बहुत अस्वस्थताकी बात है और प्रभु या गुरु 
या चर्चा मे लगा हुआ जो उपयोग है वह क्या स्वस्थताको बात नहों है ? है, किन्तु परमाघसे स्वस्थता 
परनार्थप्रश्नु या गुए्मे उपयोग जाय वह है। ह 


नामकी चाह करना कितना महान अपराध हैं इसका <िग्शशंन कीजिये गाया ६ के प्रवचनाशमे पृ० ६३- 
नामको चाहका महा अपराघ-भेथा तुम जितना श्राज चाहते हो उतना भी मिल जाय तो भी सुख नही 
हो सकता, क्योकि यहां तुमने एक जबरदस्त अपराध किया है उस अपराधका दण्ड तो जावन भर 
मिलेगा। क्या अपराध किया है। यह अपराध किया है कि असार मायामव इस जगतमे भ्रम करके 
अ्रपनता नाम रखनेका भाव बना रहे हो, यह महान श्रपराध करते हुए तुम शान्वरिकी ग्राशा रखते हो । 
तो भान्ति मिल जाय यह कभी नहो हो सकता। भगवानका हुकुम मानते जावा तो अशान्तिकी शका 
नही है । भगवानका हुकुम है कि तुम सब पदार्थों का प्रयोजन-श्ूत परिचय प्राप्त करो । दूसरा हुकुम 
यह है कि तुम ग्रइस्थावस्थामे हो तो श्रपना कतंव्य निभावो। दुकान करते हो तो दुकान. पर जांशझो । 
समय पर वहा बेठो, उद्यम का काम करलो, कोई स्विसका,काम है तो सविसका काम ईमानदारीसे 
करलो, जो जो भो आाज़ोविकाके कार्य हो उन्हे ईप्लानदारी से डटकर करलो, श्रव उसमे ही जो कुछ 
ग्राय हो उसके विभाग बनालो और अपता ,ग्रुजारा करो। पेसे की ओर हृष्टि नही लगाना है। 
क्योकि वह तो आने जाने वाली चीज है.। रहने वाली चीज नही है । श्राखिर मरते समय तो छोडना 
ही पडेंग। । 


, . भक्तिकी क॒प्त पर॒भक्तिकी परीक्षा करला, गावा ७ के एक प्रवचनाशमे-पृ० ७७-भक्ति की कस-यहा 
कोई घर पर भी झ्राक्रमण हो और धमायितन पर भी श्राकमण हो तो घधर्मायतन वी उपेक्षा करके घर 
बचत की कौशिग करते हैं। तो यह घर्मायतनमे मंक्ति हुई या घरपे भक्ति हुई ? मकाबलेसन दो ची 
रखलो, दोनोका विनाथ हो रहा ह । उनमे से जिस एककी वचानका कौशिश हो समझो कि भक्ति उस 
को है। बस इस कसपर कपते जाइये कि तुममे प्रभुभाक्त विगेष है य/ घर परिवारमे या धमें भक्ति 
विद्ञेष है । हि ह 

असहाय केवलज्ञानकी भक्तिमे सहायताफी निन्‍्दरागमेंदा देखिये गाथा न० ११-१२ के एक प्रवचर्नाशमे 
पृ० ११७-सहायवाको निन्‍दा गर्भवा-भेया, किसो के बहुत सहायक हो ता यह उसको प्रशसा है या 
निन्‍द्ा ?े परम।र्ंते वह निन्‍दा है अथात्‌ वह स्वयं समर्थ नहों है, स्वय में इतनी प्रभुता नही है इसलिए 
इसके दसो सहायक है और तभी काम चल पाता है। यह तो लोकको व्यवस्था है। यो तो अ्रस॒हाय 
योसे भी लोकमे बुरे मानें जाते है श्रौर उन्हे कह हैं वेवारे । जिनका चारा नही है, गुज।रानही है 
सहारा नही है उन्हे कहते हैं वेचारे । और कभी कभो तो दया करके साध सन्तोके प्रति भी लोग कह 
ते हैं कि बेबारे बड़े क्षीघे हैं। तो बचारे माने अप्तहय, जिनके कोई चारा नही । तो लौकिक हृप्टि 


है अन्‍द 


री हा 


) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथ॑म भांग 


मे असहाय बुरा माधा जाता है भ्रौर ससहाय ऊचा माना जाता है, पर वस्तुस्वरूपको शोर से देखा 
जांय नो समहाय हल्का है और प्रसहाय सर्वोच्च है। यह केवलज्ञान भ्रसहाय ज्ञान है । इस तरह कार्य- 
स्वभावज्ञान केवल है इन्द्रियर हित है श्रीर अ्रसहाय है | 
भोगकी कर थी भूखमे अपथ्यसेवन मत झीजिये, प्र रणाले गाया म्‌० ११-१२ के एकप्रवंचनाशमे-पृ० १३५- 
भोगकी कच्ची भू३ एक महान धौ#ः-भेया, जेसे बीम।रीमे कच्ची भूख लगती है तो पक्की भूख तो 
यह मनुष्य सह लेता है श्रौर उस कच्ची भूखमे जब न खाये, थोडा धैर्य रखे ता वह स्वस्थ हो जाता 
है । ऐसे ही इस ससारकी जन्म मरणकी लम्बी बीमारीमे भोगोकी श्राकाक्षाकी कच्ची भूख लगती है। 
यह यदि एक ही भवमे गम खा जाय तो इसे पोक्षमार्ग पिल जाता है। श्रनेक भवोमे तो भोग भोगा 
है, केवल एक भव हो ऐसा मान लो कि हम मनुष्य न होते तो हमारे लिए तो कुछ भी न था । सौभाग्य 
से मनुष्य हो गये तो श्रन्‍्य #र्भां के लिए हम नहीं हैं, हम आत्महितके लिए हैं-ऐसा जानकर, साहस 
बताकर इन भोगोसे मोडकर आत्मभावनामे भश्रपना समय शौर उपयोग लगायें तो यहो मेरे जीवनकी 
सफवताका उपाय है। ] न्‍ हु 
कार गसमयसारकी रुचि न होने से मनुष्य कैसा वाहर भटक जाता है उसका चित्रण देखिये गाथा १४ के 
एक प्रवचनाशमे-प० १६३-लक्ष्मोपत्ती और लक्ष्मोपृत्र-भैया, कोई कहलाता है लक्ष्मीपति और कोई कह- 
लाता है लक्ष्मीपुत्र । इन्ही दो शब्दोंसे बोलते हैं-लक्ष्मीपति और लक्ष्मीपुत्र । लक्ष्मीपति वह कहलाता है 
जो लक्ष्मीको खर्च करे, दान करे, भोंग करे, उसका नाम है लक्ष्मीपति, श्रौर लक्ष्मीपुनत्त उसका न,म है 
कि ज॑से पुत्र माताके चरण छूवे, हाथ जोडे, पूजा करे, मा को भोग न सके, स्पर्श न कर सके । इसी 
'तरह लक्ष्मीपुत्र, जिसका यह पुत्र है, उस लक्ष्मी मा को धन पैसे को पूजे, उसके चरण छूवे, उसकी सेवा 
करे, उसको प्राराघना करे, उसकों हृदयमे स्थान दे, पर एक भी पैसा त खचचे कर सके, उसका नाम है 
लक्ष्मीपुशत्र । वहें तो लक्ष्मीका पुत्र है, उस लक्ष्मीका कंसे भोग करे २ पुत्र होकर मा के साथ श्रन्याय 
करे, यह कसे हो सकता है ? ये हो सब व्यवहार-लक्ष्मीपुत्र कहे जाते हैं।.' 
(१६२) नियमसार प्रवचन द्वितीय भाग 
इस पुस्तक नियमसारकी २० वी गाथासे ३७ वी गाथा तक के पूज्य श्री मनोहरणी वर्णी सहजानन्द 
महाराजकझ्रे प्रवचन हैं। प्रुदृगलद्रव्यके वर्णनमे कार्यपरमाणु व कारण परभाणुका परिचय देखिये, इससे योगसम्मत 
भिन्न भिन्न कार्यपरभाणु व कारग परमाणु के सिद्धान्तका तथा निरपेक्ष नित्यानित्यके सिद्ध न्तका स्वत निराकरण 
हो जाता है देखि ।॥ २० वी गावः के एक प्रवचनाशमे, पृ० १०२ -स्वृभावपुद्गलके प्रकार-स्वरभावपुद्गल भी दो 
प्रकार के हैं- एक कायप रमाणु और दूसरा कारणपरमाणु । बात वही एक है, कोई भिन्न भिन्न जगहमें 
ये दोनो बाये नही जाते कि कारणपरमाणु कोई श्रौर होता होगा झ्ौर कायपरमाणु कोई और होता 
होगा । उसी प्रकार परम।शुभे कारणत्ताकी मुख्यतासे कारणपरमाशुका व्यपदेश है तथा जो वुछ होगा 
उसमे परिणमन भी है। एक ही परमाखु रहकर उस परमाणुके स्वरूपका ग्राश्नय करके जो होगा वह 
कार्यपरम'णु है। जा परमाणुका सदृजस्वरूप है उसका नाम है कारणपर मार श्र उस परमारुक्रा 
जो व्यक्तहूप है, जिसमे पाचों रसोमे से एक रस है, पशवर्णो में से एक व ४। है, दो गधो मे से एक 
गन्र है और चार स्पर्शो मे से दो स्पर्श हैं-ऐपते कायरूप परिणत परमाणु कार्य परमाणु कहलाते हैं। 
परमांणुसे अपना कोई वास्ता नही चल रहा है, इसलिए पुद्गलका स्वरूप भी जीव की तरह सूक्ष्म है 
* ऋण जैसे जीव अक चमत्कारो वाला है इसी तरह यह पुदुृशल परमाणु भी अनेक चमत्कार वाला 


है। 


(१६३) तियमसारप्रवचन तृतीयभाग ( ३४६ ) 


पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु इन चारो घातुओमे रूप रस ग॑ध॑ स्तर को सिद्धि करके उबर सबको पुद्गल बताने 
का कथन गाथा २५ वी का एक प्रवचनाझमे, पृ० ६-प्रत्येक धातुमे गु गवजुक्कता -भेया, वास्तविक बात यह 
है कि पृथ्वीमे भी रूप, रस, गध, स्पर्श चारों गुण है, जलम भी चारो गुण है, अग्निमे भी चारो है और 
वायुमे भी चारो है। चाहे अपपको कोई चोज मालूम पडे भ्रथवा न मालूम पड, यह नियम है कि इन 
चारो विषयोमे से एक भी चीज हो तो वहा ये चारो ही होगे । अग्ति किसी ने चखी है क्या कि वह 
खट्टी होती है या मीठी ? ज्ञानमे श्राकर कही चखने नही बेठ जाता । कोई रस तो प्रग्निमे नही चसा 
गया, फिर भी उसमे रस है, अ्रव्यक्त है। चारो मे चारो गुग पाये जाते है। पृथ्वोकी बात 'त। जल्दो 
समभमभे भ्रा जायेगी । जलमे गध जल्दी नही मालूम होतो, रूप दिख ज।ता है, रस दिख जाता है स्पर्श 
दिख जाता है पर गब नही मालूम पडता । पर ग। भी है उसमे । हवामे केव 4 स्पर्श मालूम होता है, 
पर हैं उसमे भी सब | एक हो कहो ऐसो बात नही है । ऐसेही अनुमात करलो कि जो चीज जिस चीज 
को बनाती है, जिसने बनाया, जो ग्रुण होगे वे क|यमे भी गुण आगये । मिट्टोक्त घडा बनता है तो मिट्टी 
मे जो गुण पाया जाय बह घडा बनन पर भी उममे रहता है । 

सब द्रव्योमे साघारणतयापाये जाने वाले तत्त्वकी इृष्टिमे ब्दारता तो है, किन्तु व्यवस्था नहीं, इसका 
दिरदशेन कीजिये गाथा २६ के एक प्रववताशमे, पु' २९-विस्तत्न योगोको दृषिस्का प्रकृष्ट व प्रकृष्टतर 
विकास-जेसे सब जीवोको एक चेतन्यस्वभावके नातेसे जब निरखा जा रहा है तो क्या उस हदृष्टिसे यह 
ससार है, यह मुक्त है, यह भेद आता है ” नही आता । इसी प्रकार सब द्रव्योसे पाया जाने वाला जो 
सत्त्वगुण है केवल उस सत्त्वगुण की हष्टिसि निरखा जाय तो क्‍या वहा जीव चेतन है, पुद्गल श्रचेतन 
है, यह भेद निरखा जा सकता है ” वह तो जैसे सब जी+मे चतन्यग्रुणकी निगाहसे देखन। एक व्यापक 
श्रौर उदार दृष्टि है, ऐसे ही सब द्रव्योको सब द्रव्योमे साधारणतया पाये जानेवाले गुणकी हृष्टिसे देखा 
जाय तो वह दृष्टि व्यापक है श्लौर उदार है। इस ही दृष्टिसे मूलमे एबान्त नियम बनाकर जिसमे पूर्ण 
वस्तुस्वरूप कायम किया है उसके मतमें यह सारा विध्व ब्रह्मरूप हे | इस ब्रह्मका श्रर्थ सव पदार्थों मे 
साघारणतया पाये जाने वाला सत्त्वगुण रूप है। तो उस दृष्टिको कायम न रखकर सब कुछ एक सद्‌- 
ब्रह्म है, यह बात रच भलत नही है, १२ व्यवस्था श्रौर व्यवहार, पुरपाथ, श्रागेका काम यह सब केवल 


इस हष्ट पर नही बन सकता है | 
ज्ञावीका ऐपा मौलिक परिज्ञान होता है कि उसके बलसे अन्त अन कुन रहता है, इसक' अध्ययन कीजिये 


गाथा न० ३७ के एक प्रवचनाशमे-पृ० ५ ३-ज्ञानीका परिज्ञान व अन्त प्रस-द-जिसने अ्रपना स्वरूप 
सभाला-जिसने अभ्रपना स्वरूप सभाला$+वस्तुकी स्वतत्रताका भान किया, जो 9 शान्ति और सन्‍्तोषका 
कारण है। ममना न रही तो श्रव क्लेश किस बातका, ? मारा बलेग तो ममताका है। घरमे भी रहे 
तो भी क्तंव्य तो यह ग्ृहस्थ ज्ञानी निभायेगा सेजा सुश्र पर उपचार करेगा, पर आझावुलित न होगा। 
हाय, अब क्या किया जाय ? हमे कुछ सूझता नहीं, ऐसो श्राकुलता न मचायेगा । वह तो जानता है कि 
हमे सब सुभना है कि कितनी कट बोमारी है। या तो अच्छा हो जायेगा या मर जायगा। अच्छा 
हो जायेंगा तो ठीक है और मर जायेगा तो ससारक्रा यह नियम ही है। हम तो परिपूर्ण ज्योके त्यो ही 
हैं। यहा कुछ घटता नही है। उसे यथार्थ परिज्ञान है क्योंकि मोह नही रहा। रुबसे बडी कमाई 
यही है कि मोह न रहे, क्योकि कमाईके फलमे चाहते है आप आनन्द, विन्‍्तु बाह्य वस्तुओके सचयमे 
ग्रानन्द कही त मिल पायेगा और मोह नहा रहा तो लो श्रानन्द हो गया । 
(१६३) नियमसार प्रवचन तृतीय भाग 3 
इस पुस्यकंसे नियमसारकी ग्राथा त० रेझ से ५५ गाथा तक प्रूज्य श्री मगोदर जी वर्णी सहजानन्द 


| 


बे है अप का 
| उेएक 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रर्थम भागे 


मे असहाय बुरा माता जाता है श्रौर ससहाय ऊचा माना जाता है, पर वस्तुस्वरूपको श्रोर से देखी 
जाय नो ससहाय हल्का है और प्सहाय सर्वोच्च है। यह केवलज्ञान भ्सहाय ज्ञान है। इस तरह कार्य- 
स्वभावज्ञान केवन है इन्द्रियर हित है श्रौर असहाय है। ि 
भोगकी कच् दी भूखम अपध्यसेवन मत दीजिये, प्रेरणाले गाथा न० ११-१२ के एकप्रव॑चनाशमे-पृ० ६३प- 
भोगकी कच्ची भू ३ एक महान धो 6-भेया, जेसे बीमारीमे कच्ची भूख लगती है तो पक्की भूख तो 
यह मनुष्य सह लेता है श्रौर उस कच्ची भूखमे जब न खाये, थोड। धर्य रखे ता वह स्वस्थ हो जाता 
है | ऐसे हो इस ससारकी जन्म मरणकी लम्बी वीमारीमे भोगोकी श्राकाक्षाकी कच्ची भूख लगती है। 
यह यदि एक ही भवमे गम खा जाय तो इसे पोक्षगार्ग मिल जाता है। श्रनेक भवोमे तो भोग भोगा 
है, केवल एक भत्र हो ऐसा मान लो कि हम मनुष्य न होते तो हमारे लिए तो कुछ भी न था। सौभाग्य 
से मनुष्य हो गये तो श्रन्य 7भो के लिए हम नही हैं, हम आ्रात्महितके लिए हैं-ऐसा जानकर, साहस 
बनाकर इन भोगोस्ते मोडकर आत्मभावनामे भ्रपना समय भ्रौर उतययोग लगायें तो यहो मेरे जीवनकी 
सफनवताका उपाय है । 
कारगसमयसारकी रुचि न होने से मनुष्य कैसा वाहर भटक जाता है ' उसका चित्रण देलिये गाथा १४ के 
एक प्रवचनाशमे-प्र० १६३-लक्ष्मापतती और लक्ष्मीपुत्र-भैया, कोई कहलाता है लक्ष्मीपति और कोई कह- 
लाता है लक्ष्मीपुत्र । इन्ही दो शब्दोसे बोलते हैं-लक्ष्मीपति और लक्ष्मीपुत्र | लक्ष्मीपत्ति वह कहलाता है 
जो लक्ष्मीको खर्च करे, दान करे, भोंग करे, उसका नाम है लक्ष्मीपति, भर लक्ष्मीपुत्र उसका नम है 
पक जंसे पुत्र माताके चरण छूवे, हाथ जोडें, पूजा करे, मा को भोग न सके, स्पर्श न कर सके। इसी 
तंरह लक्ष्मीपुत्र, जिसका यह पुत्र है, उस लक्ष्मी मा को धन पैसे को पूजे, उसके चरण छूवे, उसकी सेवा 
करे, उसको श्राराधना करे, उसकों हृदयमें स्थान दे, पर एक भी पंसा न खर्च कर सके, उसका नाम है 
लक्ष्पीपुत्र । वहे त्तो लक्ष्मीका पुत्र है, उस लक्ष्मीका कंसे भोग करे ? पुत्र होकर मा के साथ ग्रन्याय 
करे, यह कसे हो सकता है? ये हो सब व्यवहार-लक्ष्मीपुंत्र कहे जाते हैं । 
(१६२) नियमसार प्रवचन द्वितीय भाग 
इस प्रुस्तकमे नियमसारकी २० वी गाथासे ३७ वी गाथा तक के प्रृज्य श्री मनोहरजी वर्णी सहजानन्द 
भहाराजक़े प्रवचन हैं। पुद्गलद्रव्यके वर्णनमे कार्यपरमाणु व कारण परताणुका परिचय देखिये, इससे योगसम्मत 
भिन्न मिन्न कार्यपरभाणु व कारप परमाणु के सिद्धान्तका तथा निरपेक्ष नित्यानित्यके सिद्ध न्तका स्वत निराकरण 
हो जाता है देखिय २० वी गाथ; के एक प्रवचनाशमे, पृ० १-२-स्व॒भावपुदुगलके प्रकार -स्व्रभावपुद्ूगल भी दो 
प्रकार के हैं- एक कायप रमारु और दूसरा कारणपरमारु । बोत वही एक है, कोई भिन्न भिन्न जगहमे 
ये दोनो बाये नही जाते कि कारणपरमाणु कोई भौर होता होगा और कायपरमाणु कोई और होता 
होगा । उसी प्रकार परम।णुमे कारणताकी मुख्यतासे कारणपरमाणुका व्यपदेश है तथा जो कुछ होगा 
उसमे परिणमन भी है। एक ही परमाणु रहकर उस परमाणुके स्वरूपका श्राश्रय करके जो होगा, वह 
कार्यपरम'रणु है। जा परमाणुक्रा सहृजस्वरूप है उसका नाम है कारणपरमाणु श्रौर उस परमाखुका 
जो व्यैक्तरूप है, जिसेमें पावो रसोमे से एक रस है, पात्रों वर्णो मे से एक वर्ण है, दो गयो मे से एक 
गन्र है और चार स्पर्शो मे से दो स्पर्श हैं-ऐसे कायरूप परिणत परमार कार्य परमाणु कहलाते हैं। 
' परमाणुसे अपना कोई वास्ता नही चल रहा है, इसलिए पुद्गलका स्वरूप भी जीव की तरह सूक्ष्म है 
पे जैसे जीव शोक चमत्कारो वाला है इसी तरह यह प्रुदुगल परमाणु भी भ्रनक चमत्कार वाला 
है ' 2 


(१६ +) नियमसान्प्रवच्तन तूतीयभाग ( ३०८६ ) 


पृथ्वी, जल, अधि, बायू इन चारो यातुझमि रूप रस गंव सतश्ष को सिद्धि करके उस सबको पुदुगल बताने 
हुग कम गाया २० पी का एक प्रवचनाइमे, 4० ६-प्रत्येक धातुमे गु गवतुक्कता-भेया, वास्तविक वात यह 
है कि पुथ्व्रीम भी सूप, रस, गध, स्पश चा। से गुण है, जलम भी चारो गुण है, मग्निमे भी चारो हैं और 
वायुमे भी चारो है। चाहे श्रपको कोई भोज मालूम पड़े ग्रधवा न मालूम पड़े, यह नियम है कि इस 
बारो विषयोमे से एक भी चीज हो तो वहा ये चारो ही होगे । अग्नि किसी ने चली है क्या कि वह 
खट्टी होती है या मीठी ? झानमें झ्राकर कही चखने नही बैठ जाता । कोई रस तो परितिम नहीं चसता 
गया, फिर भी उसमें रस है, श्रव्यक्त है। चारो में चारा गुग पाव जाते है। पृथ्वोरी बात ता जल्दों 
मसमभमें था जायेगी । जलमे गध जल्दी नहीं मालूम होतो, रूप दिख जाता है, रत दिख जाता है स्पर्श 
दिय जाता है पर गय नहीं मालूव पडता । पर गये भो है उसमे । हवामे केव न स्पथ मालृप्त होता हैं, 
पर हैं उममे भी सब । एक हा कही ऐसो बात नही है। ऐसेही अनुमान करला कि जो चीज जिस चोज 
की बनाती है, जिसने बनाया, जो गुण होगे वे कायमे भी गुण झ्ागये । मिट्टोका घडा बनता है तो मिट्टी 
मे जो गुण पाया जाय वह घडा बनने पर भी उममे रहता है । 

सब दध्योमि साधारणतयापाये जाने वाले तच्वकी इृष्टिमे ध्दारता तो है. डिन्‍लू व्यवस्था नहीं, इसका 
दिदर्सन शीजिये गाया २६ के एक प्रवताभमे, पु २€०निस्तन्न योगोको हृषि:का प्रकृष्ट व प्रकृष्टतर 
विकास-जैसे सव जीवोको एक चेतन्यस्वभावफे नातेसे जब निरखा जा रहा है तो क्या उस हरिटसे यह 
मगार है, यह युक्त है, यह भेद प्राता है ? नही श्राता । इसी प्रकार सच द्रव्योसि पाया जाने वाला जो 
सत्वगुण है केवल उस मच्यगुण की हटसे निरखा जाय तो क्या वहा जीव चेतन है, पृदूगल झचेतन 
है, यह भेद मिरणा जा सकता है ? वह तो ्से सब जीटमे चतन्गगुणकी निगाहसे देखना एक व्यापक 
शोर उदार शप्ट है, ऐसे ही सत्र द्रब्पोकों सच द्रब्योमे साधारणतया पाये जानेदाले गृणकी हृष्टिसे देगा 
जाय नी वह हष्टि व्यापक है श्ौर उदार है। इस ही दृष्टिस सूलमे एफ सियन बनाप्र जिसने पर्ण 
वस्तुस्वरप कायम किया है. उसके मत यह सारा विश्व प्रद्धारूप है । उस बद्ाका अर्थ सब पदार्थों मे 
साधा रणाया पाये जाने खाला सत्त्वगृुण स। है / तो उस हृष्टितों काथम ने रसकर सब कुछ एक सद- 
वक्ता है, यह वात रख गलत नहीं है, १२ व्यवस्था और व्यवहार, (२ साथ, प्गेव। वाम यह सब वैयल 
एस हॉप्ट पर नहीं बन सकता ह । 

थ। वीता गासा मौलिक परिशात होता | मि उसझे बलसे जव। सन काने रखता है, इसका अध्ययत शीनिये 
गाथा भ० १७ मी एण प्रवंनाशमे-पृ० ३>न्ञानीका परिशान व अन्त धर! द>जिसने भपना स्वनू्प 
सभासला-जिससे प्रयना स्वरुप सभाला, बच्तुवी स्वतश्त्का भास विया, जो हि घालि शोर सन्योपका 
कारण है। मसया ने रही तो प्रव क्लेश विस बालता 7 खारा बेस सो झमतावा है। परमे भी रह 
हो भी पतव्प तो यह गृहस्थ ज्ञानी निभावेगा से-ा सूख । उपचार प॒रेंगा, पर झ्राएख्सिस हागा। 
शाम, झब गया किया जाय २ हमे बुछ सूचाा नहों, ऐसा धष्दुयता ने सचायेगा | चर तो शसतना है द्धि 
श्मे सब मभाता ऐै कि वितनी कद बोमारी है। शायों प्च्छा ही जाफ व या मर जायगा। प्च्चा 
हो पायेगा नो दीफ है प्ौर मर जायेगा तो ससारझ यह नियम हों है! हम दा वरिद्ृणे उरोण स्थो ही 
हैं। यहा बछ्ध पघटता नहीं है। उसे यथाघ परिशान है मचोकि भाहे सट्टी रही। «गत बडी बकाई 
पही है कि मोह ने रहे, क्योकि कमार्ईके फेउसे चादड़ले है दावे प्रानद सम्सट होश -स्तुझीरे सचयाा 
पघानम्द कही ने जिन पायेगा भौर मोह नहा रहा थी | घारेस्द 7 «था । 

(१६३) नियमसार प्रवचन तृत्तीश कम 


हुई पाप व्यिमगिरशों गादा मे. सदमे ॥६ हाय. १३ प्ररर भा मंका ई का बचा एटिरासरग३ 


( ३५० ) 'संट्टजाननद साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


भहाराजके प्रवचन है | द्वितीय भागमे जजीव पदार्थका वणन करके अब ३ पह़वी गाथामे हैय. तत्त्व व उपादेय तत्त्व 
का सज्तेत है, जरा बद्िस्ततत्व व अन्तस्तत्व की परख को ऊतौटी देविये एक प्रवचनांशमे-पृ० १-२-प्रन्तस्तत्त्व व 
'बहिस्तत्त्वके परख की कसौटो-जीवादि वाह्य तत्त्व अर्थात्‌ जीव, अजीव, आश्रव, बध, सम्वर, निजेरा 
मोक्ष ये ७ बाह्य तत्त्त हैं और हैय हैं। उप्ादेय तत्त्व आत्माका गात्मा है। इस कथनमे कुछ श्रद्धाको 
भग करने जमा यात लगती होगी कि भाई झ्रजोच, ,आाश्रत बन्ध ये हैय तत्त्व हैं, सो तो ठीक है, पर 
सम्बर निज्जरा श्रथतव्रा जीव ओर मोक्ष ये तत्तत भी बहिल्लत्त्व बताये गये । यह तो चित्तको न जचती 
होगी, पर इस कमौ गेसे बाह्य _तत्त्व और ग्रतस्तत्त्वका स्वरूप निर्धारित करें जिसपर हम विगाह 
लगायें और श्रात्मोपनब्पिका कार्य सिद्ध हो उसे ता कहेगे प्रतस्तत््व और जिसपर हृष्टि करनेसे कुछ 
भेद ही बने, स्व॒रूपमग्नता न हो उसे कहेगे वाह्य तत्त्व । 


जीवतत्त्व की वहिस्तत्त्वरूपता-अब इस कसौटीसे सब परख लीजिये कि जीवके सम्वन्धमे और 
ग्रतरगमे प्रवेश करके जो कारण परमात्मतत्त्व हृष्ट हुआ करत। है वह कारण समयसार तो अतस्तत्त्व 
है, क्योकि इस कारणसमयक्षारके श्रालम्बनसे कायसमयसार वनता है । एक इस अतस्तत्त्वके श्रति- 
रिक्त अन्य सव जो विपरिणमन और व्यवहारकी बातोसे भ्रवना सम्बन्ध रखता है श्रयवा जो ग्रुण 
पर्यायके रूपले जीव समासोके रूपसे अनेक प्रकारके भेदभ,वोको लेकर जीवतत्त्वका परिज्ञान होता है 
वह सब वाह्य तत्त्व है । ह का ड् ' 

नियमसार ग्रन्थमे किसका लक्ष्य करके वर्णव किया जा रहा है इसका दिग्दर्शन कीजिये २5 वी गायाके 
एक प्रबचनाशमे-पु० १३-क्रा रणसमयप्ता रका लक्ष्य-भैया इस नियमसारमे श्राद्योपात एक ही लपथ्य रवखा 
गया है और वह लक्ष्य है उस नियम्करी दृष्टि करना जिस नियमकी हृष्टिसे नियमसार प्रकट होता है 
श्रथवा उस नियमपसारको हृष्टि करना जिसको हष्टिसि नियम चलता है अर्थात्‌ कारणसमयसारबी 
हृष्टि करना जिसमे काय समयसार प्रकट होता है, अपने आपके आ।त्मामे जो बात गुजर रही हो चाहे 
बुरो गुजर रही हो उस समस्त गुनरन वाले, तत््वको झोफल करके जिस ज्ञानस्वभावपर ये तरगे चलती 
हैं उत ज्ञानस्वभावकों लक्ष्ममे लेना, जो कुछ यहा प्रशसा गाई जा रही है वह तो अ्रतादि श्रनन्त 
अहेतुक |चत्स्वभावकी प्रशपा ग।ई जा रही है, ऐसे भव्य जोवोको यह अपना अतस्तत्त्व उपादेय होता 


हे । ँ 

अन्तस्तत्त्वका परिचय हुए बिना कितने भी जप तप किये जावे, मोक्ष ।ग्रके लिए सब शुन्य है और अन्त- 
स्तत््वका परिचय होनेपर सभो क्रियाकलाप हिंतकायके सहयोगी हो जाते हैं, इसको दिग्द्शन कीजिये गाथा न० ४१ 
के एक प्रवचनाशमे, पुृ० ३*-उतस्तत्त्वके परिचय बिता मोक्षमागका अ्रभाव-जैसे मूलमे एक अक हो तो 
उसपर जितने भी छून्‍्य रणे जायेगे वे दस दव गुता मुल्य बढा देंगे, एकयर एक बिन्दी रखे तो दस ग्रुता 
हो गया याने दस। दसपर एक विन्दा रखें तो 'उसका दस गशुप्रा हो गया थाने (००। १७०० पर एक 
बत्िन्दी रखें तो उमका दस सुना हो गया याने १०००। १ के होते सन्‍्ते /बिन्दीको रखते ही दस गुना 
मुल्य बढता है और १ का तर+% न रहे तो इत बिच्दियोका रखना एक अपना समय खोना है और व्यथ 
का श्रम करना है। जिता ? के 'प्रकके उतर विन्दियोका मुल्य कुछे नही विकलता है। इस ही प्रकार 
निज आत्मतत्त्वके सम्बन्धमे श्रद्धान हो, ज्ञान हो भ्रौर अन्तरमे ऐसा हो रवरूपाचरण चलता हो उस 
ज्ञानी जोवके जो मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति होती है तह सब भी व्यवहारमें मुल्य रखती है और उसके 
सहारे एक घर्मतोर्थ चलता है और धर्मका मूर्त रूप समारमे चला करता है। एक यह ज्ञानभाव ही न 
हो गाग्मे तो ये सब क्रियाये भी शून्यवी तरह कीमत नही रखती हैं । 


(१ ८०) तियमसार भरैवर्षर्न तृतोय भाग |. अ ८) 


ज्ञानानुभूतिमे आत्मदर्शन होते हैं इससे सम्बन्धित ४२वीं गाथाक! एक प्रवचनाश मा सतने कीजिय-पु० ८७- 
ज्ञानानुभृतिमे आत्मदर्शन-आत्माका दशैन बहा ही है भेया, जहा ज्ञानावुभूति चल रही हो । किसी ने 
. कहा-देखिये यह दशहरी श्राम कैसा है, तो वह क्या करेगा ? हाथमे लेगा और खा लेगा। श्रे यह क्या 
बर रहे हो ? भ्ररे तुम्ही तो कहते हो कि देखो । ता देखनेको ही तो कहा, खानेको तो नही कहा | भ्ररे 
तो आमका देखना सुखसे हो हुश्ना करता है श्राखासे नहीं होता है । किसी चोजके परिचयका क्या 
, तरीक। है ? वे सब तरोके न्यारे न्‍्यारे है। जो चीज केवल देखनेके लिए है उसका भोग नेत्रसे है, कोई 
कहे कि देखो जी यह कितना बढिया सेन्ट है, तो क्प्रा वह बाहर खडे खडे तकता रहेगा कि वह है 
सेन्ट ? भरे सेन्टका देखना नाकसे हुमा करता है, अ्रत्यवा परिवप हो नही हा सकता । किसोसे कहा- 
देखो जी यह रिकाडे क्रितना सुन्दर है, तो बस.देखता ही रहे ग्रगल बगल, तो वया उस रिकार्डका पत्ता 
उसे पड़ेगा कि कैसा है ? नहीं पड सकता । उसके शब्द जब कानमे पडेगे तब पता पडगा । देखो जी 
यह आत्मस्वरूप कैसा है ? अरे श्रभी नही देख पाया। एक है,यह-ऐसी विकल्प तरंग ही जब तक उठ 
रही है तव तक नही देखा जा रहा है। यह आत्मस्वरूत मनके विकल्पसे नही विरखा जाता है | यह 
तो मनका विकल्प है कि वह एक है, व्यावक्र है, अपरिणामो है, श्रव है। इत सब विकल्पोसे परे 
है आ।त्मस्वरूप | ३ ४ ी 
प्रमुमिलनपद्ध तिमे तो देखिये 4३ वी गाथारे एक प्रवचना में, प्र० १०३-प्रभुमिलनपद्धति-प्रब' इस 
श्रात्मतत्त्वक। भ्रतुमव मनके विकल्पसे परे है, इसके हृष्टान्तमे या समझभ्िये कि जेसे राजासे मिलनेका 
| इच्छुक कोई पुरुष चलता है तो दरवारके दरवानसे वह कहता है कि मुझे राजासे मिला दो । तो देर- 
वातका काम इतना ही हे कि जहा राजा विराजे है वहा निकट स्थानपर पहुवा देना । बादमे राजासे 
मिलना, स्तेह बताता, काम निकालना, ये सब राजा और दशककी परस्परकी यात्त है। उसमे दरवान 
ख, क्‍या करेगा ? इसो तरह कारणरमात्मतत्त्वके दर्शंनका अभिलाषी भक्त पुरुष इसके दरवान मससे 
कहता है कि सुके उस कारण परमात्तप्रभुके दर्शन करा दो, तो यह दरवान मन इस देश॑नाथी उपयोग 
को ले जाता है। कहा तक जहा तक, इस समयसार प्रश्ुुके दर्शन हो सकते हो उस सीमा तक वहा' यह 
मन छाड श्राता है । लो इस जगह बठा है परमात्मप्रभु । उस मनका काम यहा तक तो चला, भ्रब' इस 
के बाद प्रभुसे मिलता है और प्रभुषपे एकरस होना, स्पर्ण होता श्रनुभव होना, विशुद्धि बढाना, मोक्ष- 
॥ मोर्गंका काम निकालना यह तो भक्त और प्रभुके परस्परकी बात है। इसमे दरवान मत क्‍या करेगे ? 
फिर भी शुभ मनकी चेष्टा और प्रभ्ुमिलनके भर शुभ मनकी चेष्टा बहुत काम निकाल देता है। 


| 


आत्महितमे पर्यायवृद्धिताके रामीको निशचयकी पर तैवधिरूपता, इसका मनन कीजिये गाथा न० ४६ के 

एड प्रचचनागमें । पृ५ १७६-निश्चय परमौयधिको प्रभुखता-इस जीवने श्रनादि कालसे व्यवहार व्यवहार 
को ही जकडा, निरुचयका तो कभी दर्शन ही नही किया और ब्यवहारको ही +* वंस्व मानकर चला । 

' यह इतना व्यवहारका पुराना रोगी है। जैसे पुराने तपेदिकका मिटाना बडा कटिच हो जता है ऐसे ही 
अनादिकालोन पर्यापवुद्धिका यह रोगी है। इसका रोग मिट नेके लिए शुद्धनयकी ओरषविको अ्रधिक 
कहना हो चाहिए, देना ही चाहिए, श्रौह इसी शुद्ध नीतिके अनुस्तार आचार्य देवने इस शुद्ध भावाधि- 
कारमे अब तक परमार्थदष्टसे परमब्रह्मका वर्णन किया। अब इस प्रक णके अतमे जबकि थोडा उस- 
'सहारात्मक कहना विशेष रह गया जो कि अब ५ गाथाओ्रोमे और भागे चलेगा। उसमे श्रव्यवह्रिक 
, भी,.कथन करके उसे तिजके निकट करे । परजों वास्तविक बात है, स्वभावकी बात है वह बात टालों 
नही जा सकतो । व्यवहा रका वर्णन करके ही फिर निश्चयकी बात तुरन्त कहना ही पडता है। एक तो 


( +१३२ ) 'सिहजानन्द साहित्य ज्योति प्रधम भाग' 


दे 

गह ब्रात है कि थाचीये देव इस जुद्ध श्रार्त्सस्वभावके रुचिया थे, किन्तु अश्रनादि व्यवहार विमृढ़ रागके 
रोगीको सम्बोधनके प्रसगमे कभी व्यवहार कथन भी इन्हे करना पडता है। 

हु विकेल्पोकी थकान मिटाके लिए सहज विश्राम लोजिय, इसका मनन कीजिय ५५ वी गाधाके एक प्रव* 
चनांशमे। पृ० २१२-सहजविश्वाम-भ्रहो, ऐस्प सहजज्ञान जिसबा सिश्चय, जिसका परिज्ञान, जिसमे 
स्थिति, जिसको प्रताप मोक्षक। हेतु है वह सहज ज्ञान ही हप आपका परम गरण है, चिन्ता कुछ मत 
करो, दुख रच भी नही है। अपने श्रापफो आराममे रखना यह सवसे ऊचा काम है। श्रपनां श्राराम 
मूढतामे आकर खो मत दो । इन २४ घंटोमे किसी समय तो सच्चा श्रार।म पावो । जैसे लोग थककर 
दस बोस मिनट का हाथ पेर पसार कर चित्त लेटकर झाराम ले लिय। करते हैं, यो ही विकल्पजालोमे 
जो दु खो को थकान होती है उत्त थकान को दूर करने के लिए सव परकी ।चन्ताक्रो छोडकर निज 

सहज ज्ञानमात्र आात्मतत्वका दर्शन करिये श्रौर उस ही मे रमण कीजिये, तृप्त धोइये । ऐसा सच्चा 
आराम एक सेकेण्डकों भी हो जाय ता यह भव भत्रके सचित कमत्र लकृका दूर करने में समर्थ है । 

सो इस निज स्पृतिके लिए साधनभूत अमोध अभिन्‍न उपायका चार प्रकार से भेद कथन किया गय। 


है। 
(१६४) नियमप्तार प्रवचन चतुर्थ भाग 

डुस पुस्यकमे तियमत्त'र ग्रन्थकी ५६ गाथासे ६६ त्री गाथा तक के पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्‍्द 
महाराजके प्रवचन हैं । हिंसा होनेमे पाप क्या है, इसका अध्यात्मइष्टिसे समावान लीजिये पृ० ७-श्रध्यात्म हप्टिसे 
हित्ताके हेतुका प्रकाशन-देखिये यह जीव भ्रनादि कालसे निगोद जेसी निक्ृष्ट श्रवस्थामे निवास करता 
ग्राया है। वहासे निकता ता-ऊुछ मोक्ष मार्गके लिए कुछ प्रगतिको बात आयी। यद्यपि मोक्षमागका 
प्रारम्भ सज्ञो पचेन्द्रिय जीवसे होता है श्रौर कही मोक्षमागत्रा प्रारम्भ नही होता, विन्‍तु ससार महागर्त 
से निगोद दणासे निकुट.._ वह दोइन्द्रिय ती। इन्द्रिय, रारइन्द्रिय डीव बना तो कुछ तो उसकी 
प्रगति हुई। अब दें * गैड्रेलरे शुरा व मसला ता ऐसी स्थितिसे मरने वाले कीडेको सकलेभ 
प्राप्त होगा, यह वा कर गैडकों पीटा जाय व मसला जाय ता उसके सकलेश त्तो 
ग्रधिक होगा। मा : लि ओर वह आवक सक्‍नेशसे मरा त्तो मरकर वह एके- 
निद्रियका दरीरको पा! -, हे त्तो देखो ना कि इतनी प्रगतिका जीव जरासे तुम्हारे 
निभित्तसे इतनी प्रगति #. - हे ला' क्र तो बताशो ऐसो अ्वनत्कि भवमे पहुंचना 
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(१६५) नियमसारप्रवचत पचम भाग ( ३५३ ) 


साधुबोके उत्सगे मार्ग व अपवादम गंका अभिप्राय पढ़िये ६४ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे-पृ० १४८- 
उत्सगंमार्ग और श्रपवादमार्ग-उपेक्षा सयमी जीव परम उत्सग मार्गका अनुसरण करता है। मार्ग,दो 
प्रकार के है-उत्सर्ग माग और अपवादमार्ग । साधुवोका उत्सग मार्ग तो यह है कि सन, वचन, कायकी 
चेष्टाश्रोकी प्रवृत्ति बन्द करे । परम उपेक्षा सयममे बरतंना हो, आहार विहार, विलास, समस्त क्रियायें 
जहां न रहे, केवल आत््मस्वभावकी उपासना चलें यह तो है उत्सग मार्ग । साधुजन इसी मार्गका पालन 
फरनेके लिए ही निग्नन्थ होते है, किन्तु यह बात बडी कठिन है ना, किन्तु आरव्ध योगको यह बात 
कठिन है। सो उत्सर्ग मार्गमें नही रह पाते है और उसे आव-यकता होती है कि वढ़ भ्राहार करे, 

विहार करे तो श्राहार विहार करता है, यह है श्रपवादनार्ग । यहा अपवादमार्गका भ्र्थ खोटा मार्ग न 
' लैना, जुड़ा हुमा ऐसा भ्र्थ न करना, किन्तु सिद्धान्तके अनुकूच शुद्ध विधिसे जो चर्या की जाय, विहार 
किया जाय, यह है साधुवोका अपवादमार्ग । 

नम्नमुद्रामे निव्िवारताके दर्शन होते हैं, पेढिये ६४ वी ग थाका एक प्रवचनाश-प्र १३७ नग्नमुद्रामे 

निविकारताका दर्शन-कुछ लोग उनकी नग्नमुद्राको देखकर भ्रटपट कल्पनाये करके उनसे लाभ प्राप्त 
करनेसे दूर रहा करते हैं । कोई कहते है कि यह नग्न है, ऐसे न रहना च।हिए , भ्ररे जरा उनके अन्तर 
के परिणामोकों तो देखो-साश्ुका अ्रतरग परिणाम बावकवत है। जैसे ०च्चेको कुछ पता नही है काम 
का, श्रन्यकी (रह जिडम्बनाओका, जेसे वह बच्चा निर्विकार है, ऐसे ही वह साधु पुरुष निष्काम 

निविकार, भ्रत्यन्त स्वच्छ है। नग्नताका रूप रख लेता साधारण बान नही है। उद्ृण्ड होकर कोई 
नगा हो जाय उसकी बात नही कह रहे हैं, किन्तु नग्त होकर भी रचमात्र भो विकार न आये और 
कल्पना तक भी न जगे ऐसी मुद्राका प्राप्त होना इस लोकमे गति दुर्लभ है, भौर साथ ही श्रयन ज्ञान- 
भाव द्वारा अपने 'सहज ज्ञानस्वरूपम तियत रह सके ऐसी स्थिति पाना बहुत हो सुन्दर भवितव्यकी बात 
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द्वृं 

आत्मचा रित्रके ' अथ अपना क्या कर्तेच्य है इसे देखिये ६६ वी गाधाके एक प्रवचनाणमे-प्रृ० १६५- 
आत्मच।रित्रके अर्थ श्रपना करतंव्य-भेया, अ्रपने मनको श्रशुभ कार्यो से हटाकर शुभ वर्यो में लगाना 
यह श्रपना कतव्य है । किन्तु साथ हो सर्वोत्तष्ट कतेब्य यह है कि वस्तुस्वरूपका यथाथ ज्ञान करके 
समग्र वस्तुवोके यथार्थ सहज स्वरूपके ज्ञाता हृष्ठा रह सकना यह सर्वोत्कृष्ट कतव्य है। झछनिजतन सथ 
प्रकारके राग और ह्व पसे दूर रहते हैं। ऐसे सभग्र श्रशुभ परिणाम रूपी झाख़वीका परिहार करता ही 
मनोगुप्ति है। मन चू कि बाह्य वस्तु है आत्माके स्वभावकी बात नही-है, ऐसे उस मनको वशमे करने 
को बात यह सब व्यवहारचार्त्रि है । निश्वयचारित्र तो वह है कि यह मन गुप्त हाकर जिस स्वच्छता 
को प्रकट करने मे स्वच्छता बर्ते और अ्तरगमे स्वच्छुता जब जाग्रन हो जाय तो वहा यह सनभो विलीन 
हो जाय । निश्चय चारित्र तो यह है । ;क्‍ 


(१६१) नियमसार प्रवचन पचम भग 


इस पुस्तकमे नियमसार ग्रन्थकी ६६ थी गाथा तक के पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानाद महाराजके 
प्रवचन है । मनोगुप्तिके प्रकरणमे प्रथम मनकों शुभसे उपयुक्त कर देने की मम्मति दी है, पढिये ६६ वी गाथाका 
एक प्रवचनाश-पृ० १९-मन् मरकटकों शुभमे उपयुक्त करने की झ्रावश्यकता-अ्रहो, यह मन बन्दरसे भी 
अधिक चचल है । बन्दरोको देखा होगा कि वे खाली नही वठ सकते जब तीद झा जाय तो चाहे थोड़ी 
देर पडे रहे पर जागते हो तो स्थिर नही रह सकते । स्थिर बंठ नही सकते । कही पैर दिलाया; कही 
हाथ हिलाया, और उतकी आखे तो बडो ही चित्र हैं। कैसी मथ्कती है कि जरा सी दे«मे भ्राखोमे 


] है| 


| 


पा 0 सेठ 
( -२२ ) हजान॑न्‍्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


है] 
रह वात है कि ॥चीर्य देव इस शुद्ध आ्रार््मस्थभावके रूचिया थे, किन्तु भ्रनादि व्यवह्यार बिमृढ् रागके 
रोगीको सम्बोधनके प्रसममे कभी व्यवहार कथन भी इन्हे करना पडता है। न्‍ कक 
हु विकल्पोकी थकान मिता़े खिए सहज विश्वाम लोजिय, इसका मनन काजिय ५ ५वी गाधाके एक प्रव* 
चर्नाशमे; पृ० २१२-सहजविश्वाम-श्रहो, ऐस्त सहजज्ञान जिसया निश्चय, जिसका परिज्ञान, जिसमे 
स्थिति, जिसका प्रताप मोक्षक। हेतु है वह सहज ज्ञान ही हप श्रापका परम घरण है, चिन्ता कर्छ मत 
करो, दुख रच भी नहीं है। अपने आपको आराममे रखना यद सबसे ऊचा काम है। अपना प्राराम 
मूढतामें आकर खो मत दो । इन २४ घंटोमे किसो समय तो सच्चा श्राराम पावों । जैसे लोग थककर 
दस बोस मिनट का हाथ पेर पसार कर चित्त लेटकर श्राराम ले लिया करते हैं, यो ही विकल्पजालोमे 
जो दु खो को थकान होती है उम थकान को दूर करने के लिए स्व परकी ।चस्ताक्रो छोडकर निज 
सहज ज्ञानमात्र आत्मतत्वका दर्शन करिये और उस ही मे रमण कीजिये, तृप्त धोच्ये । ऐसा सच्चा 
आराम एक सेकेण्डफो भो हो जाय ता यह भव भत्रके सचित कमत्र लक्का दूर करने मे समर्थ है। 
सो इस निज स्मृतिके लिए साधनभूव अमोच झभिन्‍न उपायक्रा चार प्र+।र से भेद कथन किया गय। 


है। 
(१६४) नियमपार प्रवचन चतुर्थ भाग 

डर पुस्यकमे नियप्स र ग्रन्थकी ५६ गाथासे ६६ थी गाथा तक के पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द 
महाराजके प्र+चन हैं । हिसा हानेमे प/प क्या है, इसका अध्यात्मद॒ष्टिसे समाधान लीजिये प्रु० ७-श्रध्यात्म हृप्टिसे 
हित्ताके हेतुका प्रकाशन-देखिये यह जीव अ्रवादि कालसे निगोद जंसी निक्ृष्ट श्रवस्थामे निवास करता 
झाया है। वहासे निकता ता ऊुछ मोक्ष मार्गके लिए कुछ प्रगतिको बात श्रायी । यद्यपि मोक्षमागका 
प्रारम्भ सजी पचेन्द्रिय जीवसे होता है और कही मोक्षमागत्रा प्रारम्भ नही होता, विन्तु ससार महागर्त 
से निगोद दशासे निकलकर यदि वह दोइन्द्रिय ती ,इन्द्रिय, न्‍्वरइन्द्रिय जीव बना तो कुछ तो उसको 
प्रगति हुई। भ्ब देखिये किसो कीडेको मारा व मसला ता ऐसी स्थितिसे मरने वाले कीडेंको सक्लेश 
प्राप्त होगा, यह बात तो सत्य है ना । जिस कीडेको पीटा जाय व मसला जाय ता उसके सकक्‍लेश तो 
झधिक होगा। मात्रा बढ़ तोन इच्धिय कोडा है ओर वह भ्राक सक्‍लेशसे मरा तो मरकर वह एके- 
न्द्रियका शरी रको पायग। । निम्नगतिमे जायगा । तो देखो ता कि इतनी प्रगतिका जीव जरासे तुम्हारे 
निमित्तसे इतनी प्रगतिसे लौटकर फिर श्रव॒नतिमे चला ग्या तो बताओ ऐसो अ्रवनदिके भवमे पहुंचना 
यह जीवका बिगाड़ है ना, इस श्रध्यात्मि+ हृष्प्सि कि जोदकों हिसा करना जीव पर श्रन्याय करना 


है । 

साथुवोके आह र विहारका कया प्रयोजन है, देलिये ६३ टी गाथाके एक प्रवचनाशम, पु० ८८-भ्राहु!र 
विहारक। प्रयोजन-जसे सरसाके तल वाले दिये मे दो कम किये जहते हैं, तल भरा जाता है और 
बाकी उसकेरी जाती है। सभी जानते हैं सरसोके तेलका दिया जलावें ता उसमे बीच वीचमे व तीमे 
तेल चढता है । जब युख जाता है, क्म हो जाता है तो उसमे तेल डालना पडता है । ता बातीका उस- 
केरना क्रिसलिए किया जाता है कि यथावत प्रकाश बना रहे शौर तेल डालना इसलिए किया जाता है 
कि उसमे यथावत प्रकाश बना रहे । ऐसे ही प्रकाशपु ज साधु पुरषमे बातो उस बरने की तरह पेरोके 
उसकेरने की जरूरत पडती है, श्रर्थात्‌ विहार करनेको आवश्यव ता होती है, और दल डालनेकी अर्थात्‌ 
पेटमें भोजन डालनेवी श्रावश्यकता होती है । यह आहार भौर विहार साछुजन इसलिए किया करते हैं 


कि यव्रावत शुद्ध ज्ञानप्रकाश मात्र बने रहे । 


(१६५) नियमस|रप्रवचन पचम भाग ( ३५३ ) 


साधुवोके उत्सर्ग मां व अपवादम गंका अभिप्राय पढ़िये ६४ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे-परृ० १९८- 
उत्सगंमार्ग और अपवादमार्ग-उपेक्षा सयमी जीव परम उत्सग मार्गका अनुसरण करता है। मार्ग दो 
प्रकार के हैं-उत्सर्ग मार्ग और अ्पवादमार्ग । साधुवोका उत्सगं मार्ग तो यह है कि सन, वचन, कायकी 
चेष्टाओ्रोकी प्रवृत्ति बन्द करे । परम उपेक्षा सयममे बतेना हो, आहार विहार, विलास, समस्त क्ियायें 
जहं न रहे, केवल आ्ात्मस्वभावकी उपासना चर्ले यह तो है उत्सग मार्ग । साधुजन इसी मार्गका पालन 
करनेके लिए ही निग्नन्थ होते है, किन्तु यह बात बडी कठिन है ना, किन्तु श्रारव्ध योगक्रो' यह बात 
कठिन है। सो उत्सर्ग मार्गमें नही रह पाते है और उसे झ्ाव-यकता होती है कि वढ़ आहार करे 
विहार करे तो आहार विहार करता है, यह है अपवादनार्ग । यहा अपवादमार्गका श्र॑ खोटा मार्ग न 
लेना, जुडा हुप्ना ऐसा भ्र्थ न करना, किन्तु सिद्धान्तके श्रनुकृतर शुद्ध विधिसे जो चर्या की जाय, विहार 
किया जाय, यह है साधुवीका अ्पवादम।र्ग । ह 

नम्नमुद्रामे निविय्वारताके दशन होते हैं, पढिये ६४ वी गथाका एक प्रवचनाश-पृ १३७ नम्नमुद्रामे 
निविकारताका दर्शन-कुछ लोग उनकी नस्नमुद्राको देखकर अटपट कल्पनायें करके उनसे लाभ प्राप्त 
करनेसे दूर रहा करते हैं । कोई कहते है कि यह नग्न है, ऐसे न रहना च।हिए , भरे जरा उनके श्रन्तर 
के परिणामोकी तो देखो-पताश्ुुका श्रतरग परिणाम बातकवत है। जैसे »च्चेको कुछ पता नही है काम 
का, भ्रन्यकी (रह विडम्बनाओश्रोका, जेसे वह बच्चा निर्विकार है, ऐसे ही वह साधु पुरुष निष्काम 
निविशार, अत्यन्त स्वच्छु है। नग्नताका रूप रख लेना साधारण बात नही है । उद्ृण्ड होकर कोई 
नगा हो जाय उसकी बात नही कह रहे है, किन्तु नग्न होकर भी रचमात्र भो विकार न आये और 
कल्पना तक भी न जगे ऐसी मुद्राका प्राप्त होना इस लोकमे श्रतरि दुलंभ है, श्रौर साथ ही अपन ज्ञान- 
भाव द्वारा अपने सहज ज्ञानस्वरूपम नियत रह सके ऐसी स्थिति पाना बहुत हो सुन्दर भवितव्यकोी बात 
द्द। 

आत्मचारित्रके अथ अपना क्या कर्तंच्य है इसे देखिये ६६ वी गाधाके एक प्रवचनाणमे-पृ० १६प८- 
श्रात्मच।रित्रके श्रथ अपना कतंव्य-भेया, भ्रपने मनको श्रशुभ कार्यो से हटाकर शुभ वर्यों में लगाना 
यह भ्रपना कतव्य है । किन्तु साथ हो सर्वोत्कृष्ट कर्तव्य यह है कि वस्तुस्वरूपका यथाथ ज्ञान करके 
समग्र वस्तुवोके यथार्थ सहज स्वरूपके ज्ञाता दृष्ठा रह सकना यह सर्वोत्कृप्ट क्तव्य है। 2निजत सब 
प्रकारके राग और हं पसे दूर रहते है। ऐसे सभग्न श्रशुभ परिणाम रूपी आसवोका परिहार करता ही 
मनोग्रुप्ति है। मन चू कि बाह्य वस्तु है आत्माके स्वभावकी बात नही-है, ऐसे उस मनको वज्षमे करते 
की बात यह सब व्यवहा रचा रित्रि है । निश्वयचारित्र तो वह है कि यह मन ग्रुप्त हाकर जिस स्वच्छता 
को प्रकट करनेमे स्वच्छता बर्ते और ग्रतरममे स्वच्छुता जब जागृत हो जाय तो वहा यह मतभी विलीन 
हो जाय । निश्चय चारित्र त्तो यह है । 


(१६१) नियमसार प्रवचन पचम भग 


इस पुमस्तकमे नियमसार ग्रतन्थकी ६६ वी गाथा तक के पूज्य श्री भनोहर जी वर्णी सहजानाद महाराजके 
प्रवचन है । मनोगुप्तिके प्रकरणमे प्रथम मनको झरुभमे उपयुक्त कर देने की मम्मति दी है, पढिये ६६ वी गाथाका 
एक प्रवचनाण-प_ृ० १६९-मन मरकटकों शुभमे उपयुक्त करन की झावश्यकता-भहो, यह मन बन्दरसे भी 
अधिक चचल है। बन्दरोको देखा होभा कि वे खाली नही वंठ सकते जब नींद आ जाय तो चाहे थोड़ी 
देर पडे रहे पर जागते हो तो स्थिर नही रह सकते । स्थिर बंठ नही सकते । कही पेर हिलाया) कही 
हाथ हिलाया, ओर उतकी आखे तो बडी ही चित्र हैं ।' कप्ती मटकती है कि जरा सी दे मे श्राखोमे 


ध् 


( ६४५४ 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 
टोपी लग जाती है, जरा सी देरमे टोपी हट जातो है। कसी विचित्र चचलता है। उससे भी अधिक 
चचल यह मन है। इसे मनको किसी न किसी शुभ काय॑मे जुटाये रहना चाहिए, यदि श्रपना कल्याण 
चाहते (| इसे शुभ काय॑ न मिलेंगे तो अशुभ कार्यो मे लग बैठेगा। इस तरह ज्ञान ध्ष्यान पूजा, 
सत्सग, परोपकार, सेवा, इन कार्यों मे भी लगना चाहिए। इन शुभ कार्यो मे मन लगा होगा तो यहां 
इतनी पाञ्ता है कि उत शुभ कार्यो का भी परिहार करके क्षणसात्र तो अ्रपने आपके शुद्ध ज्ञायक स्वरूप 
का भ्रनुभव कर सकेगा । 


(१.६) निय॑मसार प्रवचन पप्ठ भाग ( 3५४५ ) 


है। अब वे, ग्रात्मा बढे या घटे । न कोई बढने का कारण है और त कोई घटनेका कारण है क्योंकि 
बढ़ने और घटने का कारण प्रकृतियोका उदय था । तो वृद्धि और हानिका हेतु न होनेसे वे ,सिद्ध भगवत 
जिस देहसे मुक्त हुए है उसके झाकार प्रमाण वहा रहते है । र 
आचार्य परमेष्ठीकें. ८ गुणोम सातवा अपरिश्रावित्व गुण पढ़िये, ७३ वी भायाक्े एक प्रवचचनाथमे-पु७ प९- 
ग्राचार्यका अ्रपरिश्रावित्व गण-सातवा महागुण है आचार्य में अपरिश्रावित्व । स्ाचार्य महाराजमे इतनी 
: उदारता होती है कि कोई शिष्य कैसी ही आलोचना करे, उसके उस कथनको दोपको यो पी जाता है, 
श्र्थात्‌ किसी को प्रकट नही करता जंसे बहुत तपे हुए तबे पर ब द गिरती है तो फिर उस बू दका पता 
, कहा रहता है ? जैसे वह द्व द सूख जाती है इसी तरह को गग्भी रता श्राचार्य परमेपष्ठीमे होती है कि 
कोई भो दोष बताये, आचार्य महाराज कही भो बताते नही हूँ, क्योकि यदि बता दे तो उससे कितनी 
ही हानिया है। प्रथम तो यह किसी बडे के श्रनुरूप बात नही है कि किसी के दोष प्रकट करें, कहे और 
करदे प्रकट तो पहले तो सगर्मे रहने वाले मुनियोकी »स्था आचायंसे हट जायगी, फिर श्रन्य कोई उन 
, से आलोचना न करेगे, यो फिर वे श्राचाय न रह सकेंगे । 
निश्चयवारिचारित्र व व्यवहारचारित्रकी क्ह्णाणप्रगतिमे उपयोगिता देखिये ७६ वी गाथाके एक प्रवचनाश 
में, पृ० ११५-कल्याणप्रगतिके लिए निश्चयचारित्र व व्यवह।रचारित्रका परस्पर सहयोग-यह निश्चय-- 
चारित्र ही वास्तवमे शोल है । श्रग्न जीमे साल कहते है वस्तुको यथास्थान श्रवस्थित कर देना हृढतास । 
अपने आपका उपयोग अ्रपने आपमे जम। रहे, फिर गडबडी न हो ऐसा सील कर देना यही तो निदचय - 
चारित्र है और यही आत्मस्वभाव है। निधष्चयचारित्र परम निर्बाणका साक्षात कारण है और व्यवहार 
, चारित्र परमनिर्वाणका-परम्पर। कारण है । व्यवहारचारित्रका काम तिदरचयचारित्रकी पात्रता बनये 
रखना है श्यौर निः्चयचारित्रका काम साक्षात्‌ कमिजरण करके मुक्त अश्रवस्थाकों प्रा त कराना है। 
जेसे कोई दा वालक लड़ रहे हो वहा. कोई तोसरा वालक श्राकर एक बालकका हाथ पकड ले, रोक ले 
ता मारने वाले बालककों अवकास मिला कि पीट सकता है । कहनेको तो यह है कि उ। तृतीय बालक 
ने उस बालकको तो नही पोटा परन्तु पिटानेसे परम्पर्या हढ़ कारण हुआ। यो हो व्यवहारचारित्रने 
कर्मो की निर्जरा तो नहीं को लेकिन ऐथी स्थिति उत्पन्न को कि इस निशचयचारित्रकों मौका मिल 
गया। अब यह निशचयचारित्र श्रपने मुल व्यवहारके साथ कर्मो की निर्जया कर रहा है। ऐसे परम 
कायाणके कारणभूत निएचयचा रित्रको हमारा श्रमिनन्‍्दन हो । १ 


] (१६६) नियमसार प्रवचन षष्ठ भाग तु 

इस पुस्तकमे तियमसार प्रथच्ननकी ७७ वी गाथा तक के प्रज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानत्द महाराजफे 
प्रवचन है । निशच पच।रित्रेतत अविकारमे परिले परमारयश्रतिश्रमणका वणन है । परमाथ अन्तस्त्त्वको जानने वाले ही 

निश्च 470 तिश्रमणके अधिक री होते है याने सव द्वापो को सिथ्या वरार कर दने के व २टठा दने के अपिक!री है, ज़्त 
प्रथम परमार्थ रष्टि कराई गई है, देखिय ७७ वी गाघाक एक प्रवचनाशम, पृ० ३-चित्स्व रूपफा विविष्तता--मैं 
' नारकभावरूप नहीं हू, तियन्च पदाथ नहीं हू, मनुष्य और देवपर्याय नहों ह। इन रू। भी में नहीं हे 
और इसका करने वाला में नही हू इनका कराने वाला भी में नहीं हु और इनको जा कर हे हो उत्त 
का झनुमोदने वाला भो नही हू । ये बाते डर कर नहीं कहो जा रहा हैं किन्तु परमाथस्वरूपकी स्चिके 
. कारण कही जा रहो है। यो न समभनता कि जैसे स्कूलमे किसी लड्केसे कोई अ्रपराध दन गया है तो 
_ वह मास्टर साहवसे कहता है मास्टर साहब के कुछ पता नह। है, रते कसूर नही किया है, न मुझे 
किंसीने बहकाया है, ने मैं उस घटना गे शामिल टी था, ऐसा इर १९ नही करा जा रहा हे किन्तु 

ई 


ध शक हक शक 
( ३४५५ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


टोपी लग जाती है, जरा सी देरमपे टोपी हट जातो है । कैसी विचित्र चचलता है। उससे भी अ्रधिक 
चचल यह मन है। इस मनको किसी न किसी घुभ कार्यमे जुटाये रहना चाहिए, यदि अपना कल्यार्ण 
चाहते (| इसे शुभ कार ने मिलेंगे तो अशुभ कार्यो में लग बंठेगा। इस तरह ज्ञान ध्यान पजा, 
सत्सग, परोपकार, सेवा, इन कार्यो में भी लगना चाहिए। इन शुभ कार्या मे मत लगा होग तो यहां 
इननी पात्रता है कि उन शुम कार्यो का भी परिहार करके क्षणमात्र तो श्रपन आपके शुद्ध ज्ञायक स्वरूप 
का श्रनुभव कर सकेगा । 

ह वचनगुप्निक प्रकरणमे निष्चय व व्यवहार वचनगुप्तिका दिग्दर्शन बीजिये ५६८ वी गाथा के एक प्रवरनांदा 
में, पृ० २६-तिस्वप्र व्यव द्वार वचन गुप्यि-किसो भी +कारके वचनालापसे भ्रन्तरमें कुछ राग उठा करता 
है, ऐसी स्थितिमे कुछ जान ब्ृूककर सहज प्रयोजनके लिए जो वचन परिहार किया जांता है वंयवहार 
गुव्ति। और भअज्ञान पूवक जब रदरतों वचनोका बन्द करना, झोठमे भोठ चिपकाये मौन रह जाना यह 
तो सब उसको उउचार चेष्टाये हैं, किन्तु सहज स्वभावसे हो जो वर्चनालापका परिहार हो जाता है 
यह निश्चयवचनगुप्ति है। इस आत्माका स्वभाव वचन बोलनेंका नही है। यह तो झ्ॉकाशवर्ध निर्लेप 
ज्ञानमात्र श्रमृुत तन है. यहा कहा भाषा पडो है ? यहा कहा वचनालाप पड़े हैं ? यह वर्च॑नोसे श्रत्यन्त 
द्र है। ऐसे निःपेक्ष श्र त्मतत्त्की दृष्टि रखनमे जो सहज वचनालाप बन्द हों जांता है उसका नाम है 
'निरचयवचनमुध्ति । ज्ञानी पुरुष बाह्य वचनोका सवथा श्रन्तरगसे परित्याग कन्ता है। 


गृुप्तिकां साधना सहयोगी अन्तस्तत्त्वके स्वरूपको भावना है, इससे सम्बन्धित »क प्रवचनाश पढ़िये गाया 
७० के प्रसगमे, १० ४८-गुप्तिसाधन।मे मूल भावना-जितन भी अ्रगग्रुण हैं उनके विजयका उपाय उन 
भ्रवगुणोके विपरीत ग्रुओ पर हृष्टि करना है | ज॑से-इन्द्रियविजयमे जड जड द्रव्येन्द्रियका विजय चेतन्य 
स्वरूपकी हृष्टिसे होता है । मैं चतन्यस्वरूप हू। ये द्रव्येन्द्रिय अचेतन हैं। खण्डज्ञानरूप भावेन्द्रियका 
विजय अखण्ड ज्ञ.नस्वरूप निजकी प्रवृत्तिसे होता है श्रौर सगरूप विषयोका विजय अ्सग आाकिस्वन्य 
निज श्रन्तस्तत्त्वके अवलोकनसे होता है । यो'कायगुप्तिका विजय यह ज्ञानी सन्‍्त इस भावनामे कर रहा 
है कि मेरा तो अपरिस्पद स्वरूप है, योगरह्तिस्वरूप है। निष्क्रिय धर्म द्रव्यकी तरह जहा के तहा स्पद 
रहित होकर अवस्थित रहना ही मेरा स्वरूप है। जैसे मेरे स्वरूपमे ज्ञान, दर्शन, आनन्द झ्ादिक य्रुण 
हैं तंसेमे परिस्पद रहित निष्किय ज्ञानमात्र हु। ऐसे इस योगरहित अ्रन्तस्तत्त्वके योग कहा से होगा। 
यो भावना रखने वाले साधुके कायग्रुप्ति होती हैं। और कायगुप्ति ही वया, तीनो ग्रुप्तिया होती 


हैं । 

सिद्धभगवन्तोका आत्मसेत्र कितन। हे इसका! प्रकाश पाइये ८३ वो गाथाके एक प्रवचनाक्षमे-पृ० ८३- 
भगवस्तोकः आत्मक्षेत्र-भगवन्त सिद्ध जिन समय अपने उतने झ्राका रमे विराजमान हैं जितने श्राकार 
वाले गरीर को छ.डकर वे मुक्त हुए हैं। यद्यपि भात्मामे आकार नहो होता फिर भी जो कुछ भी द्वव्य 
है उत द्रव्यके निजी प्रदेश श्रवश्य'होते है । आत्माके उन्त प्रदेशोका विस्तार किंनना है जिन प्रदेशों मे 
ध॑ंमस्त शक्ति समूह मौजूद है, अथवा .णक्तिका पुज़ ही खदेशात्मकताकी धारण किये हुए है। वह 
कितना है, यह सब जाननेके लिए जब इच्छा हो तव उसे यो ही कहना होगा 2 जस शरार से वे छूटे 
हैं उस शरी रके परिमाण उनका झाकार होता है । प्र४।-वे शरीरसे कम या अधिक बयो नही हो जाते 
हैं? उत्तर-प्रदेशके विस्तारका शौर सकोचका कारण झात्ताका सत्त्व नही है, आत्माका स्वभाव नही 
है, किन्तु विशिष्ट जातिकी कर्मप्रकृतियोका उदय है। श्रव चू कि नामकर्म प्रकृतिया रही नही, भव्य 
प्रकृतिया रही नही, जिस देहको छोडकर वेमुक्त हो रहे हैं उस देह आकारमे यह श्रात्मा 


(१६५-१०१) नियमसारप्रवचन ७ से ११ भाय ( ३५७ ) 


वधन नही होता, किन्तु जो अपने श्रापको असत्यरूप मान रहा है वह अपराधी है । वह निरुतर श्रनन्त 
कर्मो को बाधता रहता है। एक शुद्ध सहज स्वरूपयात्र आत्मतत््वकी हष्टि प्रतीति उपासना करने 
वाले पुरुष निरपराघ है और वे सर्व प्रकार के बन्धनो से मुक्त होते है । जो ऐसे कारण परमात्मतत्त्वका 
ध्यान करता है वही निरपराघ श्रपने आपको निहारनमे परमाथ प्रत्रिक्रमण हाता है । 

प्रतिक्रमण अधिकार की अन्तिम गाथामे व्यवहारप्रतिक्रणकी सकनता क्या है। इस एक लोक इृ्टान्त 
द्वारा समझाया है. एक सक्षिप्त प्रवचनाशमे, पृ० १५७-हष्डान्ततवक् क्यो सफलताका समर्थन-जसे 
सीढियो पर चढनेकी सफलता क्या है ” ऊपर आ जाना। कोई मनुष्य सीढियो पर हो चढ़े उतरे तो 
ऐसे मनुष्यकों तो लोग विवेकी न कहेंगे । इसके क्‍या धुन समायी है, कही दिमाग खराब तो नही हो 
गया है, यो लोग सोचेगे | तो सीढियोपर चढनको सफलता है ऊपर शआ्रा जाना । ऐसे हो व्यवहार प्रति- 
त्रमण को सफता है श्रप्रतिक्मण और प्रतिक्रमण भावसे परे जो णुद्ध ग्रत प्रतित्रमण, उत्तमाथप्रतिक्रमण 
है उसमे लीन हो जाना, इसका सकेत इस अ्रन्तिम याधामे किया गया है । 


(१६७४---१७१) नियमसार प्रवचन ७ से ! १ माग 


इन पाच भागोमे नियमसारकी ६५ थी गाव से लेकर अन्तिम १८७ वी पक के पूज्य श्री मनोहर भी बर्गी 
सहजानन्द महाराजके प्रवचन है । ७ वें भागमे प्रथम प्रत्यास्यान अधिकारकी ६५ वी गाथाके एक प्रवचनाशम 
देखिये प्रत्यास्यानका अधिकारों कौन है ? प्रत्याख्थानका अधिका रा-इस गायामे यह बतला रहे है कि जो 
मुनि समस्त वचनालापो को छोडकर भविष्यमे शुभ भ्रथवा श्रशुभ सभी प्रकार के भावोका परित्याय 
करके निवारण करके जो थ्रात्माका ध्यान करता है उस मूनिके यह निदचय प्रत्यास्यान होता है | यह 
प्रत्यास्यान समस्त कर्मा को निजरा का कारण है। प्रत्याख्यान बिना मोक्षमाग में प्रवृत्ति नही हो 
सकती । यह तो मोक्षमन्दिर मे पहुचने के लिए सीढ। है । मुक्तिमे होनेवालों परम निराकृलताके बतंनके 
लिए यह सवप्रथम उपाय है | नि३चय प्रत्याख्यान भी उस पुरुषके सम्भव है जिसने जिन मतके अ्रनुसार 
विधिपूर्वक व्यवहार प्रत्याख्यानमे भी दक्षता पायो है । प्रत्याख्याता महामुनिके व्यवहार प्रत्याख्यानकी 
बृत्ति भी चलतों है और उस सबज प्रत्याख्याव बृत्तिका करते हुए निश्चयप्रत्याख्यानकों श्रोर उनका 
चित्त रहता है । 

प्रत्याव्पागका विधि वे नियेब दोनो पद्धतियोमे वर्णन होता है । इसका सक्रेत देखिये ६५ वीं गाथा ऊे एव 
प्रवचनाभमे । पृ० ५-प्रत्याख्यानका विधि व निपेव मुखने वणन-अरहकार ममकार विभाव॑ का १रिज्याग 
हो॥ और ज्ञाता हृष्टारूप परिणमन होता- ये दोनो एक साथ होते है। इसका कारण यह है कि विधि 
और निषेध ये केवल अपेक्षा से कही जाने वाली चीजे है । ज॑से अंगुली 2ढी हा और सीधी कर दी जाय 
तो उसको च है इन जब्दोमे कह लो कि अग्रुली की टेढ़ मिट गई और चाहे इन शब्दों में कह लो कि 
अग्रुली मे सीधा परिणमन हो गया । बात वहा एक है । उस एक ही विवासको हम विधि श्र निषेधसे 
कहते है । इसनिश्चय प्रत्याख्यानमे जो आत्मविलास है उसको चाहे यो कह लीण्यि कि समस्त विभावों 
का १रिहार हो गया और चाहे यो कह लीजिये कि यह मात्र ज्ञाता हप्टा रूप परिणमन कर रहा 


है) 

कारणप्रमुक्ते सहज तेजका मनन कीजिये €७ वी गायाके एक प्रवचनाथमे-पृ० १६-अ्रवस महके विलयन 
में कारण प्रभुक्ती समर्थव-यह कारणप्रम्मु चौतन्यस्वरूप समस्त पापोकी बृत्ति को जीतने में समर्थ है । 
प्रामत्षेत्रों छोडकर अन्य पदार्थों मे अपना बडप्पन देखने को वासना करना यही है पापसमूह। 


| 96 .)] 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


परमार्थस्वरूपको निरखकर जो बात यथार्थ अनुंभवमे उत्तरी है उस बातको ये ज्ञानी सन्त नि शक होकर 
प्रकट कर रहे हैं। मेरा स्वरूप तो वह है जो मेरे सत्त्वके कारण स्वत सिद्ध हो। मैं नारक तिय॑न्‍्च, 
मनुष्य देव कहा ह ? मैं तो एक ज्ञायकस्वरूप चेतन्यस्वरूप चेतन्यम भर अनुउम पदाथ हू । 


(१६५-१७१) तियमसारप्रवचन ७ से ११ भाग ( ३५७ ) 


बघन नही होता, किन्तु जो अपने श्रापको असत्यरूप मान रहा है वह अपराधी है | वह निरम्तर श्रनन्त 
कर्मो को बाधता रहता है। एक शुद्ध सहज स्वरूपमात्र शत्मतत्त्वकी हप्टि प्रतीति उपासना करने 
वाले पुरुष निरपराध हैं और वे सर्व प्रकार के बन्धनों से मुक्त होते है । जा ऐसे कारण परमात्मतत्त्वका 
ध्यान करता है वही निरफराध अपने झ्रापको निहारनमे परमाथ प्रत्तिक्रमण हाता है । 

प्रतिकमण अधिकार की अन्तिम गाथामे व्यवहारभ्रतिक्रणकी सफनता क्‍या है। इस एक लोक रष्टान्त 
द्वारा समझाया है. एक सक्षिप्त प्रवचनाशमें, पृ० १५७-हण्डान्ततवक कर्वत्यक्नी सफनताका समर्थंन- जैसे 
सीढियो पर चढनेकी सफलता क्‍या है ” ऊपर आ जाता। कोई मनुष्य सीढियो १र ही चढे उतरें तो 
ऐसे मनुष्यकों तो लोग विवेकी न कहेगे। इसके क्या घुन समायी है, कही दिमाग खराब तो नही हो 
गया है, यो लोग सोचेगे | तो सीढियोपर चढनकरो सफलता है ऊपर श्रा जाना । ऐसे ही व्यवहार प्रति- 
क्र्मण को सफता है श्रप्रतिक्रमण श्रौर प्रतिक्रमण भावसे परे जो जुद्ध ग्रत प्रतित्र मण, उत्तमाथप्रतिकमण 
है उसमे लीन हो जाना, इसका सकेत इस शअ्रन्तिम गाथामे किया गया है। 


(१६७--१७१) नियमसार प्रवचन ७ से ११ भाग 


इन पाच भागोमे नियमसारकी ६५ वी गाथ से लेकर अन्तिम १८७ वी तक के पृज्य श्री मनोहर जी वर्गी 
सहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं। ७ वें भागमे प्रथम प्रत्याख्यान अधिकारकी ६५ वी गाथाके एक प्रवचनागमे 
देखिये प्रत्यास्यानका अधिकारो कौन है ? प्रत्याख्यानका अधिका रा-इस गाथामे यह बतला रहे है कि जो 
मुनि समस्त वचनालापो को छोडकर भविष्यमे शुभ भ्रथवा अ्रशुभ सभी प्रकार के भावोका परित्याय 
करके निवारण करके जो श्रात्माका ध्यान करता है उस मुनिके यह निश्चय प्रत्यास्यान होता है । यह 
प्रत्याख्यान समस्त कर्मो की नि्जरा का कारण है। प्रत्याख्यान बिना मोक्षमाग मे प्रष्ठत्ति नही हो 
सकती | यह तो मोक्षमन्दिर मे पहुतने के लिए सीढो है । मुक्तिमे होनेवालों परम निराकृलताके बतंनके 
लिए यह सवप्रथम उपाय है। निरंचय प्रत्याख्यान भी उस पुरुषके सम्भव है जिसने जिन मतके अनुसार 
विधिपृर्वक व्यवहार प्रत्याख्यानम भी दक्षता पायो है | प्रत्याख्याता महामुनिके व्यवहार प्रत्याख्यानकी 
बृत्ति भी चलतो है और उस स्«ज प्रत्याव्याव बृत्तिका करते हुए निश्चयप्रत्याख्यानको ओर उनका 
चित्त रहता है | 

प्रत्याक्पायका विधि व निर्षंध दोनो पद्धतियोमे वर्णन होता है । इसका सक्रेत देखिये ६५ बी' गाथाफे एक 
प्रवचनाशमे । १० ४-प्रत्याख्यानका विधि व निपेष॒ मुखने वणन-अभ्रहकार ममकार विभावं का १रिच्याग 
हो ॥ और ज्ञाता हृष्टारूप परिणमन होता- ये दोनो एक साथ होते है। इसका कारण यह है कि विधि 
और निपेध ये केवल अपेक्षा से कही जाने वाली चीजे है | जैसे अगुली टढी हो और सीधी कर दी जाय 
तो उसको च है इन गब्दोमे कह लो कि अग्रुती की टेढ़ मिट गई और चाहे इन शब्दों मे कह लो कि 
अग्रुली में सीधा परिणमन हो गया । बात वहा एक है । उस एक ही वितासको हम विधि और निपेधसे 
कहते है । इसनिदचय प्रत्याख्यानमे जो आत्मविलास है उसको जाहे यो कह लीश्यि कि समस्त विभावों 
का परिहार हो गया और चाहे यो कह लीजिये क़रि यह मात्र ज्ञाता हप्टा रूप परिणमन कर रहा 
है। ' हे ० ) "४ 

ह कारणप्रमुके सहज तेजका मनन कीजिये €७ वी गायाके एक प्रवचनाहमे-पृ० १ इ-अघसमूहके विलयन 

मे कारण प्रभुकी समर्थव-यह कारणप्रमु॒ चऔतन्यस्वरूप समस्त पापोकी बृत्ति को जीतने मे समर्थ है। 
ग्रात्मक्षेत्रो) छोडकर अन्य पदार्थों मे श्रपता बडप्पन देखने की वासता करना यही है पापसमह । 


(६ ३५६ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम माग' 


परमार्थस्वरूपको निरखकर जो बात्त यथाथ गअ्नुभवमे उत्तरी है उस बातको ये ज्ञानी सन्त नि शक होकर 
प्रकट कर रहे हैं। मेरा स्वरूप तो वह है जो मेरे सत्त्वके कारण स्वत सिद्ध हो। मैं नारक तियंन्च, 
मनुष्य देव कहा ह ? मैं तो एक ज्ञायकस्वरूप चंतन्यस्वरूप चेतन्यम त्र ग्रनुयम पदाथ हू । 

सकटके आय व्ययका जेंखा जांखा देविये >5 वी गाथाक एक प्रयचना ।मे, पृ० ४४५-४६-उप यांगसे 
सकटका झ्ाय और व्यय-भैया, क्‍या है सकट ? तने है सकट ? जोड लो अमुक श्रादमी मुझसे इतना 
वभव छीनना चाहते हैं धत मकानका हिस्सा बाट करना चाहते हैं, श्रांधक लेना चाहते है श्रथवा मुझे 
मुनाफा नही मिल रहा है, टोटा हो गया है, इतना नुकशान हो गया है, लोग रूठते जा रहे हैं। बनाते 
जावो-कितने सकट हैं। पहिले तो सारे सकटांको जाड जोडकर एक जगह घर लो श्र फिर धीरे से 
प्रपने एकत्वस्वरूपका हृष्टिरूप आग लगा दी, स।रे सकट, वह सारा ईन्ध। एक साथ सब स्वाहा हो 
जायगा । कहा *हे सकट ? जब गरी'” ही मैं नही हू ये रागद्वष वकारभाव भो मैं नही ह ये पोजोशन, 
ये भीतर की कल्पनाये ये व भो मैं नरी हू तो मेरा बत्रिगाड कहा है ? क्‍या है मेरा बिगाड ? ज्ञानी 
पुरुषमे ही ऐसा साहस होता है कि कदाचित्‌ कोई दुष्टव रभावव नाना प्रकार से उसके प्राण हरे ता 
यह स्पष्ट भलकत। है कि मेरा तो कुछ भी बिगा।ड नही है। मैं ता ज्ञानानन्द मात्र हु। लो यह मैं पूरा 
का पुरा यहासे चला, उसे कोई प्रकार का सकट नही है। राकट तो मोह ममतासे बसे हुए हैं। हम 
सकटोसे दूर होनेके लिए ५रुद्ध प्रयत्व किया करते हैं * वह क्या उस मोह ममताकी रचना करते है ? 
दुख साधन बनानेसे कहो दु ख टाले भी जा सकते है क्या ”? सोच ल।। + 

दोपोका प्रतिक्रमण परमायंत्रतिक्रणणमे होल है, देखिये 5८० वी गाथाका एक प्रवचनाश, १० ५२-दोपो 
फा प्रतिक्रमण-मैं राग नही हु द्वंष नही हु, मोह नही हु और रागद्ठ प मोहका कारण भी नहीं हूँ, उन 
का कर्ता भा नहो हू कराते वाजा भा तह हू श्रार उतको करते डुए जा काई भो हो उनका अनु मोदत 
भी नही हू । परमार्थप्रतिक्रण हो ही जाता है । जो विभाव लग चुका था, जो द्वेष किया गया था उस 
ह षका प्रतिक्रमण किया जा रहा है याने उस द्वेंषको दूर किधा जा रह। है । 

परमार्थप्रतिक्रम गका प्रयोजन क्या है, यह संक्षेप समझ लीजिये ८२ वी गाथाके एक प्रंवचताक्षमे-पूृ० . २- 
प्रतिक्रमणका प्रयोजन-प्रतित्रमणको झावश्यवता निर्दोष चारित्रवी सिद्धिके लिए है। निर्दोष चारित्र 
को सिद्धि समस्त श्राकुलताओं के मिटाने के लिए है। समस्त श्राकुलत।श्रो का मिट जाना इस जीव 
का ध्येय है, मन्तव्य है. लक्ष्य है। चाहते ग्ह है समस्त जीव लोक कि रच भी पीड़ा है रहे, श्रना- 
कुलत। की स्थिति कंसे श्राये ” उसके उपाथमे बेह चारित्र भोवक परमार्थप्रतिक्रमणका वर्णन चल रहा 


। 
है परमार्थ नि पराष होनेपर हो अनाउुलता हो ही स+ती है, ७४ वी गावाके एक प्रवचनाशमे-पृ० ८५४- 
निरपराधतामे ऋनाकुलताका स्वाद-जह्दा आरत्मामे श्राराता नही है वे सब अपराध हैं। जहा शुद्ध 
ममताका, अना4 ेछ्वाका स्वाद नही आ रहा है वे सब अनुभवन अपराध हैं। किसी भी बाह्य प्रसगमे 
चाहे वे बडो सच्च के साथ भी जुट रहे हो, किन्तु उनसे पूछो कि क्या तुम इस समय निराकुलता मे 
हो ? तो उत्तर मिले | कि निराकुलता तो नही है । निराकुलता तो रागद्वेषरहित केवल ज्ञाता हृष्टा 
रहनेमे ही है । जहा निराकुलता है, वास्तविक सहज परम श्र ल्हाद है वहा ही आ्रात्माकी झ्राराधना है 
झौर वही जीव मिरपढ घ कहलाता है । है 
पुनश्च देखिये निरपर!घ दर्शनमे ही परमार्थप्रतिक्रमण होता है। पृ० ८७-निरपराध दशनमे परमार्थ- 
प्रतिक्रणण-ऐसे शानानन्दस्वछप मात्र अपने श्रात्मतत्त्वको ६ृष्प्मि जो जगता है वह निरपराधघ है, उसका 


(१६५०-१७ १) नियमसारप्रवचन ७ से ११ भाग ( ३४७ ) 


बघन नही होता, किन्तु जो अपने भ्रापको असत्यरूप मान रहा है वह भ्रपराधी है | वह निरतर श्नन्त 
कर्मो को बाधघता रहता है। एक शुद्ध सहज स्वरूपमात्र श्रात्मत्त्त्वकी हृप्टि प्रतीति उपासना करने 
वाले पुरुष निरपराघ है और वे सर्व प्रकार के बन्धनों से मुक्त होते हैं । जो ऐसे कारण परमात्मतत्त्वका 
ध्यान करता है वही निरप्राध अपने आपको निहारनमे परमाथ प्रतिक्रमण हाता है । 

प्रतिकमण अधिकार की अन्तिम गाथामें व्यवहारप्रतिक्रमणकी सफलता क्‍या है। इस एक लोक दृष्टान्त 
द्वारा समझाया है. एक सक्षिप्त प्रवचनाशमे पृ० १५७-हष्डान्तवृवक् कज्यक्ने सफनताका समर्थन-जंसे 
, सीढियों पर चढनेकी सफलता क्या है ? ऊपर आ जाना। कोई मनुष्य सीढियो १२ हो चढें उतरे तो 
ऐसे मनुष्यकों तो लोग विवेकी न कहेगे। इसके क्या घुन समायी है, कही दिमाग खराब तो नही हो 
गया है, यो लोग सोचेगे | तो सीढियोपर चढनते सफलता है ऊपर श्रा जाना । ऐसे ही व्यवहार प्रति- 
क्र्मण को सफता है श्रप्रतिक्रमण और प्रतिक्रमण भावसे परे जो जुद्ध ग्रत प्रतित्रमण, उत्तमाथप्रतिक्रमण 
है उसमे लीन हो जाना, इसका सकेत इस अ्रन्तिम गाथामे किया गया है । 


(१६७४---१७१) नियमसार प्रवचन ७ से ११ भाग 


इन पाच भागोमे नियमसारकी €५ थी गाश से लेकर अन्तिम १८७ वी तक के पूज्य श्री मनौहर भी वर्गी 
सहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं। ७ वें भागमे प्रथम प्रत्याख्यान अधिकारकी ६५ वी गाथाके एक प्रचचनागमे 
देखिये प्रत्यास्थानका अधिकारों कौन है ? प्रत्याख्वानका भ्रधिका रा-इस भाथाम यह बतला रहे है कि जो 
मुनि समस्त वचनालापो को छोडकर भविष्यमे शुभ अथवा अशुभ सभी प्रकार के भावोका परित्याम 
करके निवारण करके जो श्रात्माका ध्यान करता है उस मुनिके यह निश्चय प्रत्यास्यान होता है । यह 
प्रत्याख्यात समस्त कर्मो की निर्जरा का कारण है। प्रत्याख्यान बिना मोक्षमाग मे प्रक्ठत्ति नही हो 
सकती । यह तो मोक्षमनदर मे पहुचने के लिए सीढा है । मुक्तिमे होनेवालों परम निराकृलताके बर्तनके 
लिए यह सवश्रथम उपाय है। नि:चय प्रत्याख्यान भी उस पुरुषके सम्भव है जिसने जिन मतके श्नुसार 
विधिपूर्वक व्यवहार प्रत्याख्यानम भी दक्षता पायो है । प्रत्याख्याता महाम्ुनिके व्यवह्वार प्रत्याख्यानकी 
वृत्ति भी चलतो है और उस सरज प्रत्याव्यान बृत्तिका करते हुए निश्वथप्रत्याव्यातकोी ओर उनका 
चित्त रहता है | 
प्रत्यावप्रावका विधि व निर्येष दोनों पद्धतियोसे वर्णन होता है। इसका सक्रेत देखिये ६५ वी गाणकऊे एक 
प्रवचनाणमे । पृ० ५-प्रत्याख्यानका विधि व निपषेव मुखबने वणन-अभ्रहकार ममकार विभाव का १रिच्याग 
हो॥ और ज्ञाता हृष्टारूप परिणमन होता- ये दोनो एक साथ होते है। इसका कारण यह है कि विधि 
श्रौर निषेध ये केवल अपेक्षा से कही जाने वाली चीजे है । जैसे अग्रुली <-ढी हा और सीधी कर दी जाय 
तो उसको च है इन गब्दोमे कह लो कि अग्रुली की टेढ मिट गई और चाहे इन शब्दों मे कह लो कि 
अग्रुली मे सीधा परिणमन हो गया । बात वहा एक है। उस ,एक ही विवासको हम विधि श्रौर निपेधसे 
कहते है । इसनिश्चय प्रत्याख्यानमे जो झात्मविलास है उसको चाहे यो कह लीजिये कि समस्त विभावों 
का परिहार हो गया और चाहे यो कह लीजिये कि यह मात्र ज्ञाता हप्टा रूप परिणमन कर रहा 
हैः 5. ८, 5 हु 
कारणप्रमुक्े सहज तेजका मनन कीजिये ६७ वी गायथाके एक प्रवचनाशमे-पृ० १६-अघस मूहके विलयन 
मे कारण प्रभुकी समर्थत-यह कारणप्रभ्म॒ चौतन्यस्वरूप समस्त पापोकी बृत्ति को जीतने में समर्थ है। 
आ्त्मज्षेत्रो छोडकर श्रन्य पदार्थों मे श्रपना बडप्पन देखने की वासना करना यही है पापसमूह । 


रे 


( न्‍्भू८ ) 'सहजानेन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


; ! पे न ॥ 
िपयोमे भरदृत्ति करके अपने को सुखी भान लेने को वासना होना यहो है पापसमृह । इन पापवेरियीने 
श्रपत्ती विजय पताका इस जगतेमे स्वच्छन्द होकर उद्ृण्ड होकर फहरा दी है श्रौर इस समस्त बराक 
जीव उनको पताकाओके नीचे रहकर अपने को सशरण माने हुए है। ऐसे उहण्ड पाप बैरियोकी इस 
पताका को लूट लेने मे सपस्थ निर्म,ल नप्ट करने मे समर्थ यह कारण परमात्मपदार्थ है। निर्दोष, वि 
स्वतन्र आत्मतत्त्वकी भ बना जगे वहां एक भी बलेश एक भी पाप ठहर नही सकता है । 

ममत्व परिहार व निमंमत्व ग्रहण ये दोनो विधान प्रत्याख्य नके सहयोगी हैं इससे सम्बन्धित ६७ वी 
गाधा।का एक प्रवचनाश देखिये-पु० २९-ममत्त्वपरिवर्जन और निर्ममत्वानुष्ठान मभत्त्वकों छ'डत। हू भर 
निमंमत्त्वको उपस्थित होता हू भ्र्थात्‌ मैं निमंमत्त्व स्वभावमे ठहरता हु। श्राप्मा ही मेरा आ्रालम्बन है, 
अन्य समस्त पदार्थोंकों परभावोकों मैं छोडता हू ॥ ज्ञानीका ऐसा अश्रत संत ल्‍प है। इस तुभूतिमे 
अ्नादि अनन्त अहेतुक चित्स्वभावम,त्र आत्मतत््व का सरण ग्रहण किय। है श्र उस ध्र्‌ वस्वभावके 
श्रतिरिक्त अन्य जितने भाव हैं, स्वभाव हैं उन समस्त विभावोके परित्यागको, विधि प्रकट हुई है। ५ह 
में आत्मा ज्ञानदर्शन म त्र हू, श्रकेला ह, विविक्त है, मोह रागद्ट पादिक ज। विभाव उत्पन्न होते हैं उनसे 
भी मैं रहित हू । ऐसे निमंमत्व आ्रात्नत्त्त्वको प्राप्त होन।, ममताके परिहारत्री विधि है ।पर ममता का 
परिहार होना श्र त्मतत्त्वके पाने की विधि है । ध 
कीयरना आये बिना भोगोका सेवन नही होता है, १००“ वी गाथाके "क प्रवचनाशमे-पृ० ३९-कायरता 
में भोगसेवत विषयाभिलाषी पुरुष इस सु७के पीछे'दूसरे जीवोके आगे कायर बन जाते हैं। इन्द्रियके 
विषग्र वोरता पूवक केसे मिल सकते है। कायर हाकर ही ये विषयसूख मिला करते हैं। खेर किसी 
तरह से भोगें, पर इतना तो समभना ही चाहिए. कि बिना कायरताके ये विषयसुख नही भोगे जाते हैं । 
स्पर्धान इन्द्रियका विषय १।यर बनकर ही भोगा जाता है। सभी इन्द्रिय श्रौर सनके विपयोका सब कुछ 
भोग कायर बनकर ही किया जाता है। यह भ्ज्ञानी परवस्तुश्ोसे ग्पना हित मानकर कायर होता हुआ 
प्रपना जीवन व्यर्थ गमा रहा है। उसे यह पता नही है कि मेरा तो मात्र मैं ही हु श्र यह मैं विशुद्ध 
ज्ञानानन्द स्वभावसे परिपूर्ण हु, इसमे क्लेशका नाम भी नही है। इसका ऐसा उत्कृष्ट स्वमाव है कि 
सारे विश्वका यह जानन(र बन्त जाय । ' ु 
प्रत्य ख्यान नाम विकरपोके त्यागका है, यह प्रत्याख्यान ज्ञानरूप ही तो कहलाता है। मनन कीजिये १०१ 
वी गायथाके ए$ प्रवचनाअमे-पृ० ५२-ज्ञानकी प्रत्यारयानरूपता-मेया परित्याग तो परमाथसे भीतर ज्ञानमे 
बसा हुम्रा है। किसी चीज्को यहा से वन्ना उठाकर रख दो ऐसे हटा देन से त्याग नही बच गया | त्याग 
तो वास्तवमे भोतरमे ऐसा प्रकाश ज्गे कि यह मैं मात्र इतना ही हू, ज्ञानातिरिक्त मेरा कुछ नही है, 
ऐसा भीतरमें प्रतिबोध हो उसका नाम त्याग है | श्रौर उस त्य/गमे हो इस जीव के विशुद्धि जगती है। 
ऐसा परमाथ प्रत्यास्यानमय एकस्वरूप निद्वारने पर निशचय प्रत्याख्यान होता है। यह जीव सवत्र 
प्रकेजा है । जन्म्ते अकेला, बडा होने पर अकेल।, विकल्पकाय॑ किया तो वहा पर भी अकेला है, इसका 
काम तो सत्रत्र प्रपना सुण परिणमल करते रहना है । 
प्रत्याख्यानके प्रसगमे ज्ञानी साकार रत्नन्रप्रको निराकार रत्ननश्नय बन।नेका एक शिव सकल्प तो निरखिये, 
गाथा १०३ के एक प्रवचनाशमे, पृ० ६ “-साकार रत्वत्यका निराकारी कारण साकार पूजा साकार भक्ति, 
साकार रत्नत्रय ये सब थपुव्कृष्ट श्रवस्थायें हैं। जहा श्राकार के विलय हो जाता है वह उत्कृष्ट हित्तकी 
अवस्था है । नौ पदार्थों का श्रद्धात करना, सात तत्त्वोकी प्रतीति रखना यह मैं श्रात्मा हू, ये सव परद्वव्य 
है-इस प्रहार का भेरविज्ञ न करना, मद्दान्नत पालते हुए सुझे समिति पूर्वक चलना चाहिए, ऐसी इृत्ति 


(१६७०१ ११) नियमसारप्रवचन ७ से ११ भाग ( ३१५६ ) 


करना इत्यादि रूप भेद रूप सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्रका होना यह सर्ब साकारे रत्मत्रय है, जब निज 
सहजस्वरूपका ही भुकाव हो, उसका ही परिज्ञान हो भ्ौ? ज्ञाता हृप्टा रहकर उसका ही निविकल्पानु-- 
भव हो, वह है निराकार रत्नव्यका विधि। मैं इस साकार रत्नवयको निराकार रत्नन्षय करता हू । 
ऐसे इस प्रत्याख्यानके प्रसगमे ज्ञानी पुरुष अन्तर मे शिवसकल्प कर रहा है। । 
इ५ मनुष्यक्रा हल्दी की गाट पर पसारीपना देखिये-गाथा १०४ वो के एक प्रवचनाशमे-पृ० ७१-हलल्‍्दी 
की गाठ पर पसारीपना-भैया, बड बड़ तीर्थंकर चक्रवर्ती तो इन ठाठोको छोडकर अपने श्रपते उपादेय 
संथानमे पहुंचे भ्रौर यहा हम श्राप न कुछ साधारण सी विभ्रूति पाकर निरन्तर इस विश्वूत्तिके ही स्वप्न 
देखा करते है, यह कितने खेद की बात है। अहानेमे तो कहा करते हैं कि चूडा हल्दी की गाठ पाकर 
पसारी बन गया । पर अपनेमे कुछ नही घटा। हैं कि थोडा सा यह हजारो लाखो का धत पाकर यह 
' “अपने को श्रेष्ठ मानने लगा है। तेरे से बढ़कर अनेको + स्थितिया इसी देशमे हैं। उनसे भी बढकर 
अ्नको की स्थितिया विदेशमे भी सम्भव हैं, उनसे भो कई गुने बढ़कर मडनेश्वर राजा होते हैं,' उनसे 
अधिक महा मडलेइ्वर राजा होते है, उनसे कई गुने नारायण और प्रति नारायण होते है, वे तीन खण्ड 
के अधिपति होते है, उनसे बड चक्रवर्ती पुरुष होते है और ऐसेग्रनेक चक्रतर्तों ।जनके चरणोमे नमस्कार 
करे उन तोर्थं+रो के बडप्पच को तो बताया ही क्या जाय ? अ्रव उनके सामने देख तूने हल्दी गाठ ही 
पायी है या और भी पाया है ? रा 
आलोचनाधिकारमे परमालोचना व जसके अधिकारीका सक्षिप्त सफ्ेत पाइये १०७ वी गायाके एक प्रचच- 
लाशमे-पृ० .६६-परमालोचना और उसका अ्रधिकारी-जो प्राणी नौकम और कमसे रहित, विभावग्ुण- 
पर्याय से पुथक आ्रात्मा को ध्वाता है उस श्रभमण के आलोचना होती है । इस अधिकारम आलोचानाका 
वर्णन है, व्यवह।रमे लोग अपन पापकी आलोचना करत हैं, जैसे कि ग्लोचना पाठमे बहुत विस्तार से 
वर्णन है निश्चय श्रालोचना क्या कहलाती हैं इसका-वर्णत इस परम श्रालोचना अ्रपिकारमे क्रिया जा 
रहा है, झात्माका मात्र ज्ञाता हृष्टा रहना सो तो है वास्तविक पर वार्थ व्रत और ज्ञाता हटा तन रहकर 
किसी अन्य विभावमे उपयोगको उल्काता यह है इसका श्रवराध। निश्चय अपराधकी श्रालोचना 
' करना सो परम श्रालोचना है भौर व्यवहारिक श्रपराधकी शभ्रालोचना करना व्यवहारालाच ना है। 
अपने आात्माका जंसा यथाथ बोध है उस स्वरूपकी दृष्टि करे तो सच्णी श्रालोबना होती है । 
आलोचनाऊी निर्दोपताऊके चार ध्यन हाते है-आलोचना, आलुच्छन, अविक्रतिकरण व भावशुनि। इन 
चारों का सक्षित्त विधिमे कंस! परिचय कराया गया है | देखिये १०८ वी गाणाक़े इन दो प्रवचनाझान- प्‌« १० १- 
आलोचना प्रकारोके क्रममे आलोचन व आलुच्छुन-दोषोका दशन करता, दोषोका उखा& देना, 
अपने को विकराररहिल करना और शुद्ध भावरूप परिणतरि होना, ये चार बाते दापशुद्धिके प्रकरणमे 
कऋ्रमसे आती है! इसी कारण आलोचना के इन जार लक्षणोका यहा क्र4 रखा गया है। यह कल्या-- 
णार्थों भव्य पुरुष प्रथम तो अयने दोषो का निवेदत करता , श्रपन से करे, जा जैसी पाध्रताका है और 
जिस वातावरणमे आया हुम्ना, आलोचना करता है | ये दोप मैं नही हु । मैं दोपोसे रहित ज्ञानानन्द- 
स्वरूप परमात्मतत्त हू। ऐसा अपना सस्कार ओर ज्ञान करके उत दोषाको उधाटड़ फेक दे, भपन 
उपयोगमे न रखे, यह हुआ झालु छत । ह 
- अबिकृततकरण व भावशुद्धि-जब आलु छन हो-गया तो फिर जसा साफ है तैसा श्रविकारी 
भाव रह गया, श्रब विकार नही रहा है, यह हुआ अ्विक्ृतिक रण । फिर जैसा शुद्ध भाव है, स्वभाव 
है, महज भाव है, स्वपास्तित्यमात्र तदरूप बर्तन लगे, यह हुई भावशुद्धि । इस तरह इस ज्ञानी साधु ने 


य 


( ३६० ) 'सहजानन्द साहित्य ज्याति प्रवम भाग 


झालोचनाके प्रसगमे अपने को निर्दोष बनाया । 

अपना अपर ध परखिये और उसे दूर कीजिये, इसमें भलाई है, समकिये यह रहस्य ११३ वी गाधाके एक 
प्रवचनाशमे, १० १२४-स्व श्रपराध व उसके निवारणका उपाय-ह आ्रात्मनू, ुम झ्रव किसी भी पर जीव 
को श्रपना भ्रपराधी मत समझो । किसी को श्रपना श्रपरावी समझना हो अपने श्राप पर श्रन्याय करना 
है। कौन किसका अपराधी है ? रुभी जीव श्रपनी अपनी कपाय के श्रनुसार अपना श्रपना स्वार्थ सिद्ध 
करने में लगे हुए है। तुम्हारा कोई विगाड करने पर नही तुना है। यह सबवी आदत है कि अपना ही 
काम बनाये | सब अपना हो काम बना रहे हैं। मित्र हो, रिश्तेदार हो, परिजन हो, कोई भी हो, सर- 
कार हो, सभी श्रपना काम बना रहे है। व्‌ उन्हे वाघक समभता है। अरे तेरा बाधक तेरा राग परि- 
णमम है। तुझे सम्पदामे जा राग लगा हुश्ना है ग्ह राग ही तेरा दुश्मन है । दूसरा दुश्मन नही है। तो 
जो भो विकार भाव उत्पन्न होते है महान श्रपराघ होते हैं उनकी माफी कसे हो सकेगी ? उनकी क्षमा 
मागने का कोई तरीका भी 3 क्‍या ? वह तरीका यही है कि अब मैं व्रिकार न करू गा, मैं अपने निज 
अविकार? स्वभावमे ही प्रसन्न रहुगा | इस प्रकार के राकल्प'से विकारोको न होने देना यही विकारोके 
अपराधोका प्रायश्चित है। मुभमे रागादिक भ्रपरात् न हो, इसका उपाय भी है क्‍या कुछ ? हा है 
उपाय । निशवयसे तो विक्राररहित चिदानन्दस्वरूप आत्मतत्त्वका दर्शन करना, यह उपाय है, भौर 
व्यवहा रसे ब्रतन, समिति, शील और सयमका परिणाम बने- जिससे विषय कपायोके श्राने का भ्रवसर न 
हो । ऐमी प्रवृत्तिको व्यवह।र उपाय कहते हैं । 

सहज अन्तस्तत्वके अवलम्बनमे परमलभि समभ्िये अथवा पुर ना ढचरा बदले बिना कल्याण न होगा, 
प्रेरणा लीजिये ११६ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे, पृ० १६१-परमलाभ-भेया, इस ज्ञानवराग्यसे इस आत्म- 
स्वछपके आलम्बनसे इस भवमे भी झ्रानन्‍्द वरसता है शौर परभवमे भो आनन्दका समागम होता है। 
इस कारण प्रत्येक प्रयत्न करके अ्रप ने तन, मन, घन, वचन सब कुछ नन्‍्यौछावर करके एक इस सहज 
शुद्ध ज्ञानानन्द मे आत्मस्वरूप का श्रालम्बन करना चाहिए श्र इस परम शरण की प्राप्ति के लिए 
ज्ञानारजन मे श्रपता चिस लगाना चाहिए। “जो कुछ भी प्राप्त है वे सब भी न्‍्योछावर हो जायें और 
एक यथार्थ तत्त्वज्ञानका श्रनुभव हो जाय तो उसने सब पाया। हम भ्ररहत सिद्ध के स्वरूप को क्यो 
पूजते हैं ? क्प्रा उनके पास कुछ घन है ? अरे उनके ब्राह्य वेमव घन नही हैं, किन्तु प्रात्मीय ज्ञाना- 
सलन्‍्द जी निधि उनके पूर्ण प्रकट हुई है इसलिए वे पूज्य है, घन्य है, कल्याणावियों के उपास्य 


हें । 

परमसमाधिका रकी प्रथम याने १२२ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे समझ वना लीजिये कि परम समाधि 
सुधाका पान सहजस्वरूपकरे घ्यानमे हो सकेगा । पृ० १६६-सह जस्वरूपके ध्यान मे परम समाधिका श्रश्युदय- 
जो श्रात्मा इस शुद्ध ज्ञायकस्वरूप भ्रन्तस्तत्त्वका ध्यान करता है, वाहरी कुछ नही विचार करता, स्वय 
का अपने आपने स्व्रभावसे जिसरूप है उस स्वरूपमे जो भ्ात्माको ध्याता है उस पुरूष के परमसमाधि 
होती है । इस परमपारिणामिक भाव अ्रथवा शुद्धअन्तस्तत्त्वके ध्यान करनका साधन कया है ? स्वय ही 
प्रभेद वीतराग भाव । जो स्वभाव समस्त कर्मकलकोसे रहित है, जिसमे न तो ज्ञानावरण आदिक कर्म 
हैं और न रागद्व घादिक भावकर्म हैं श्रौर न जिनमे प्रदेश परिस्पदरूप क्षेत्रकर्म हैं,शप्लौर न जिनमे जानन 
के परिवर्तनरूप भी कम है ऐसे उस कर्मकलकसुक्त शुद्ध आत्मतत्त्वको जो ऐसे ही विशुद्ध ज्ञान ध्यान से 
ध्याता है उसके परम समाधि होती है। 


समता अर्थात्‌ सामायिक किसके स्थायी रहती है, इसका सक्षिप्त प्रकाश पाइये १३० वी गाथाके एक 


(१६५७-१७१) निर्यर्मसारप्रवचन ७ से ११ भाग ( ३६१ ) 


प्रवचनाशमे-पृ० २००-पुण्यपाप भावके त्यागमे समता*जों योगी प्रुण्य और पापरुष भावोको- नित्य ही 
त्यागता है उसके सामायिक स्थायो है, ऐसा केवली के शासन में क ॥ है। इसमे साक्षात तो पृण्यभाव 
ओर प।पमावके सनन्‍्यासकी भावना है और उपचार से पृण्-कर्म और पापकर्म जो पौद्गलिक हैं उनके 
सनन्‍्यासकी भावना है | यह जीव जब शान्ति और उन्नतिके म गे मे चलता है तब अपने हो शुद्ध परि- 
णामोको कर्ता होता है । जो पुरुष पुण्य पाप रहित केवल ज्ञ.यकस्वरूप अपने आआत्माका श्रतुभव करता 
है उसके कम स्वयं खि* जाते है। जो पृण्य पाप भावोक्ो नित्य त्यागता,है उसके साम।यिक्र स्थायों 
है । ' ४" 

जरा जुटे पिठे इस प्राणी की तृष्णा तो दख्विय १३४ वी गायाके एक प्रवचताअमे, पृ० २१५-लुटे पिवकी 
तृष्णा-जब किसा बड विधि वाले की बडो निन्िि हर जाता है तत्र उसको छोटो चीजमे बड़ी विकट 
तृष्णा उत्तन्न हो जाती है। कोई बडा पुरुष पाथादयसे अपनी निधिकों गवा दे तो वह निधिकों बढ़े 
बढ़गे ढगसे गव। देता है । सोना चादी हीरा जवाहर तक वह दूसरे के यहा भी गिगवी नही रखता है। 
दूसरोके हाथसे दूसरोकें यहा ग्रिरवी रखाता है। जब निधन हा जाता है और खपरा बिकने लगते है तो 

ह उन खपरोको भी गिन गिन् कर देता है । अरे पह्लि ऊब निश्चि लुट रही थो तब रच भा परवाह 

न करता था, आज जब बडी निधि लुट गई तो छोटो चोजोको तृष्णा हो जाती है । अपने स्वभाव की 
भक्तिप्ते सव विषय कंषाय शान्त हो जाते है और ग्रुनी हुई आनन्दकी अनन्त निधि प्राप्त हो जाती 
है। ' ह 

आखव, बन्ध, सबर, निर्जरा, मोक्षकी ज्ञानत्रिलासमे ही 'मुद्रा देखनेकी रष्ठ करके पढ़िये जरा १३६ बी 
गाथाफा एक प्रवचनाश-पृ० २३७-ज्ञानविलासमे पच तत्त्व-अब इस निश्चयनयमे भी के ल लिज स्वरूप 
झौर निजस्वरूपके विलासमे इन पाच' ठत्त्वोकों देखो तो “वहा एक समृद्धि बद्ध क एक रचना मालूम 
पडेगो । यह आत्मा ज्ञानस्वरूप है, सहज निज ज्ञानाकार रूप है, सहज ज्ञानस्वभावमय है, यह शायक-- 
स्वरूप आत्मा श्रपने अर पमे परवस्तुओके ज/ननेका १रिणमन करत। है, इसमे अ्रन्य पदाथ झ्यरूप प्रति- 
भास होते है । इस ज्ञानमे पर ज्ञेय श्राता है ।'जो शाश्वत है वह तो होता है श्राघ,र जो आये जाये उस 
को कहते है श्राना जाना, अधप्न व चीज । इस प्र व ज्ञानमे यह 'भ्रश्न व ज्ञुय आता। श्रवमे श्रतश्न वका 
थाना सो भझाख्रव है । यह अन्त निश्चयको बात कही जा रही है (इस ज्ञानमे इन ज्ञयाका रह जाना 
ग्र्थात्‌ उतका बने रहता सो है बन्ध । ज्ञान में जेय का ने आता, क्च्तु ज्ञान केवल ज्ञानम्वर पको ही 
ग्रहण करके ज्ञान ज्ञानमे एक 5स रहा करे, इसका न म है सम्बर ओर उन ज्ञेयवारोका चोडना निर्जरा 
आर चिरकाल तक ज्ञान ज्ञानाकार स्प ही वना करे, उनकी और + भुके, इसका नाम है मोक्ष । भया 
कई प्रकारोसे इनजीवादिक सात तत्वोका परिज्ञन, करना और उनके स्वरुपमे विप तल झाध्यकों न्य थे 
देना इसका नाम है योग और ग्रात्मकल्याणकी साधना । 


क्या क्या करना आधइयव। है, जरा आवव्यक शब्दके नव से ही समझ लीजिय, पष्िय ६४२ वी गराधाक 
एक प्रवचनाण, पृ» २५३-श्रावध्यक शब्दका वास्तविक मम और विक्ृत अथ गढ़ होनेका कारण-ये 
योगीजन जिन्होने श्रात्म'से योग बनाया है उन्हे १ हते है योगी । जो भले प्रकार योगो बन हैं उन्हें कहते 
है योगीश्वर | जो योगी अपने प्रान्ण्ग्रहणवे अतिरिक्त अ्रन्य किसे भो भा किसी भी पदाथे का 
विपय।घिनत्व स्वीकार नही करता है उस पृर्प को श्रवण कहते है श्ौर उस अवश परमयोगीश्व रोके-- 
जो काम हो रहा हो उस कामकों आ्रावद्यक कहते है। यु उस बोगीका बया काम चन रहा है एक 
आत्माका दर्शन आात्माका ज्ञान ओर आत्माका दो आचरण रुप पुद्ध चिंद्विलामस्प पु प,थ चल रहा 


( ४६४ ) महजाननन्‍्द साहिप्ये ज्योति प्रथम भांग' 


| 
है, यही है परमधावश्यक। श्रावश्यक नाम परिणतिक़ा ह प्रधति म॒के आवश्यक काम पडा है, ऐसा 
फोई कहे यो उसया अर्थ यह लगाना कि मुझे मोक्षेके उपायका काम पड़ा हैँआा है, यह सहा महीं 
भ्र्थ, जब कोई प्लावध्यक पान्दकों विषय साधनोंकी और ही छगा दे तो इसके लिए बया किया जाय, 
जेंसे वुवेर धब्द बडा उत्तम है जो पुरप उदार है, दान करता रहता है, ऐसे पुपकों लोग युवेर को 
उपमा देते हैं, श्रौर कोई कजूस घनी हो, जिसकी वजुसी/नगर भर वो ब्रिदित है और उससे कोई कहे 
कि ग्राश्ये बु बेर साहय तो चह सरमके मारे गड जायगा | और अपने को गाली मामेगा, मुभसे ये लोग 
मजाक करते है + भरे दाध्द तो उत्तम बोला, पर झयोग्य पुर्प ये लिए बोला इसलिए बह घब्द गाली 
धौर मजाक बन गया है इसी प्रकार भ्रावृष्यक घब्द बढा उच्च है, ग्रावध्यक कहो या माक्षमार्ग कहो, 
दोनो का एक अथ है, लेकिन उस मोही प्राणी ने अपने खाने पीने, विषय भोगोबी बातोमे आवध्यक 
णब्द बोल दिया है थ्ौर इससे 'यह झावध्यक णब्द मोही जगतमे श्रपनी श्रन्तिम सास ले रहा है । श्रव 
इस शब्दमे जान नहीं रही । 


(१७२) सरल दार्शनिक प्रवचन 


हम पुस्सकम पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानरद महाराजरे बछ दाशनिक प्रवचगों का सग्रह है । जिस 
पुरुषने सुदशनवेर वलसे अपने आपमें आत्ममर्मया दर्शन किया है उसकी कसी घुन अपनी ओर रहती है इसका दिर- 
दर्शन फीजिये एक प्रयचनाश, पृ० २५- जैसे किसी दुकानदारकों अपने उसी कामसे फ़ुरसत नहीं है उसी 
दुकान पर 2 हृष्टि है तो दुकानदार प्राने चालि श्रन्‍्य पुरुष यदि कोई शौर चर्चा करने लगें तो वह 
दुकानदार उनसे कह देता है कि जावो मुझे फुरसन नही है। उसी प्रकार ज्ञानस्वभावमात्र आत्माके 
स्वरूपको जान लेने वाला पुरुष पूर्वमे बाघे हुए कर्मो के उदय श्राने पर कहता है कि मरमके *म्हारी चिन्ता 
मही, तुम जाबो, मुके समय नही तुम्हारी तरफ उपयोग देनेको | मैं तो अपने ही ज्ानस्वभावकी पृजामे 
लगा हू | ज्ञानी जोव कर्मफ तके प्रति 'उदासीन है । रागह प सुख दू ख आते हैं, परन्‍्त ज्ञानी जीव उनका 
जाता हृष्टा रहता है ' वह सब जान रहा है यह भी एक परिणमन है । उपाधि उदयके निर्मित्तको पा 
कर प्राया है, वही उदय तो पूरे क्षण मही रहता सो यह अ्रभो निकल जायगा । इ से मुझे चिन्मात्र 
सहज परमात्माका कोई सम्बन्ध नही है। 

ज्ञानकी महिमाका अन्दाज कीजिये एक प्रवच शमे-प्र० ३१-अ्रहो, विश्वमे यह सब्र वुछ उजेला 
जानका हो तो है। वल्पना करो कि यह चपकता वन चमकता सब कुछ भौतिऊ पदार्थ होता और 
एक ज्ञानवान (चेतन) तत्त्व श्रथवा ज्ञ'न न होता तो इस सब्र उजेले का वुछ व्यवहार भी होता । इत्तना 
ही क्यो ? यदि ज्ञान, अर्थात्‌ ज्ञानी तत्व न होता तो यह चमकता वर्गणाओको अगीकार करता तब इन 
पृथ्वी, जन अग्नि व्यु वनस्पति वे चअमझरीरोशा निर्माग होता है। अहीो, विद्वमे यह 
सब चमत्कार ज्ञानका ही तो है श्र देखो ये भीतर जो वल्पनायें चल रही हैं, रागद्ग प परिचय भ्रादि 
चल रहे हैं वे सब कुछ भो इस ज्ञनके सहारे ही तो हैं । दुनियामे जो कुछ भी व्यवहार चल रहा हैं 
वह सब कुछ ज्ञान का ही तो कोई प्रमाद है । | 

ज्ञानदेवताका जयवाद घ्यानमे लाइये एक प्रवचनाशमे-पु० ३५-पश्रहो ज्ञानदेवते, तुम्हारा ही भ्रालम्बन 
सत्यश्रण है | तुम्हारा ही दर्शंत सत्य भ्रानल्दका ,स्रोत है। तुम्हारी ही उच्मुंखता होना सम्यकत्वका 
ज्पाय व सम्यवत्वका फल है। शिवपद तुम्हारे हो प्रसादके भ्रनन्‍्तर निकट होता जाता है, निर्वाण भ्राप्त 
कर लिया जाता है । हे जानदेवते, तुम सदा मेरे'उपयोग आसनमे विराजे रहो | ग्रानन्‍्दका अ विनाभाव 


(१७३) आत्मावुणासन प्रवचन प्रथम भाग ( ३६४३ ) 


शानके साथ है । शुद्ध ज्ञानके क्षणमे शुद्ध आनन्द बर्तेता ही है। भ्त आनन्दलाभकी हृष्टिसे भो ज्ञानकी 
सर्वोपरि महिमा है। ज्ञातमय इस आत्मा का ज्ञानस्वरूप ही सवस्व है। इस भेरे का ज्ञानस्थरूपके 
श्रतिरिक्त भ्रन्य कुछ भी नही है। भेदविवक्षावश कहें जाने वाले अस्तित्वादि सामान्‍्यगुण व चारित्रादि 
विदेष गुण है वे ज्ञानकी ही विशेषताये हैं श्रथवा ज्ञानस्वभावका वणन विवृत करने के लिए विशेषण- 
स्वरूप है। ऐसे इस ज्ञानस्वभावकी महिमा जानने वाले ज्ञानपरिणमनकी भी अ्रनुपम महिमा है। है 
ज्ञानातनन्‍दमय आत्मन्‌, तुम सदा ज्ञानपथगामी होशों ! तेरा ही ध्यान बना र नाही सत्य बरणकी स्थिति 
है । गुद्ध ज्ञानस्वरूपका ज्ञान होना हो शुद्ध आनन्दका हेतु है। ज्ञानके सिवाय श्रभ्य कुछ तत्त्व श्रानन्द 
का हेतु नही। शुद्ध ज्ञान के ज्ञान में वीतरागता का स्वरूप ही है। यही वीतराग विज्ञान आनन्द 
का स्थान है। है ज्ञानदेवते, सदा इस उपयोगमे विराजमान होकर इस अपने श्राधारश्ूत आत्माकी रक्षा 
करो | कम 


वस्तुनिर्णयमे स्याद्वादका सच्ता सहारा है, परखिये एक प्रवचनाशमे, पृ० ३ अनेक वर्भात्मक बस्तुको 
* जाननेकी पद्धतिक्रो स्थाह्वाद कहते हैं। स्पाह्वादका दूसरा नाम अपेक्षावाद भो है। वस्तुमे अमुक धर्मंकिस 
अपेश्ना सेहँइसप्रकार्रपेज्ञाकों बताना सास्याद्वाद है। जसेग्रात्मा ज्ञानशक्तिकी श्रपेक्षासे ज्ञानस्वरूप श्रद्धाशक्ति 
को अपेक्षासे श्रद्धास्र हा है, चारित्रशक्तिक्री अ्रपेक्षासे चारित्रस्वरूप है, श्रा।नन्दशक्तिकी श्रपेक्षासे श्रानग्द 
स्वरूप है | द्रव्य दृष्टिसे नित्य है। परिण मह प्टसे श्रनित्य है । लक्षणहृष्टिसे एक है | गुण प्राय इृष्न्सि 
अनेक हैं । अपने स्वरूपकी भ्रपेक्षासे सतु है, परके स्वरूपकी श्रपेक्षासे भ्रसत्‌ हैं आदि। स्याद्वाद संशय 
उत्पन्न नहो करता, किन्तु निश्चय करता है कि भ्रयुक्त की श्रपेक्षासे ऐसा ही है। स्याद्वाद बिना न तो 
कुछ निर्णय हो सकता है, न कोई व्यवहार ही चल सकता है। श्रमुकका पुत्र है, श्रमुकका पिता है 
इत्यादि व्यवहार चलते हैं जिस स्याद्वाद द्वारा उस स्याद्वाद द्वारा ही वस्तुओका निर्णय होता है | स्या- 
द्वादके ग्राश्नयसे ही हम वस्तुका सम्यक्‌ निर्णय करते हैं शऔऔर सम्यक्‌ निर्णय से ज्ञानी मेदभाव नप्ट करके 
गाश्वत श्रानन्दका उपाय कर लेते है। 


(१७३) भात्मानुशासन प्रवचन प्रथम भाग 


परम पृज्य श्री गुणभद्राचाय द्वारा प्रणीत आत्मानुआासव ग्रस्यरर पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द 
महाराजने प्रवचन किये है । इसमे आत्मा पर अनुशासन किया है जिस प्रकार के ज्ञान और आचरणमे सयार कटा 
से सवंथा छुप्कारा होता है उमर प्रकार से आत्माक्रो सम्बोधित व अनुशासित किया है। विपरद्चिक पुर गेका 
आत्मानुशासन मधुर नही जचता, सो उनका भय किस प्रकार मिठाकर उन्हे हित प्राप्त करवा जायगा, इसे देखिय 
छन्‍्द ३ के प्रवचनाशमे-पृ० ७-अ्रभीष्टताके प्रति भयनिवारण-यद्यपि इस उपदेगमे कर्दा तू ऐसा »ी 
मालूप पड कि यह दत्तमानमे ऐसा कटु लग रहा है, लेकिन इसका भय न करना, ब्योकि 7सव। फल 
मधुर होगा । जैस किसो रीगकी औषधिमे कोई श्रीषधि कड़वो भो हो ता राभी उप कडवी  आौषधिको 
भो पा लेता है, क्योंकि उस औषधिका परिणाम मधुर तिकलेगा । इसो प्रकार इस उपदेशमें १छ १ टुता 
भी मालूम पड लेकित इसका विपाक वड। मधुर है। उससे तू रच भी भय मत कर। जा बतुर रोगी 
होता है वह कछवी औपधिको-आगे श्राराम होगा, ऐसे भावके वश ग्रहण कर लेता है टरता नहीं है । 
, ऐसे ही तू स्थाना वना और इस वास्त्रमे कोई उपदेश अमुहावना भी लगे तो भी उससे सुख हागा, 
आनन्द दशा होगी, ऐसा जानकर रच भी मत डर । 
उपदेशका लाभ ले सकने वाले श्रीतादी एक विशेषता का परिचव कीजिये ्लोक ७ के एक प्रवचनाइमे-- 
पृ० ३३-३४-हितचिन्तना-श्रोताकी विशेषता बतायी जा रही है, श्रोवरा का यह चिन्तन हो, ध्यान हो 


( ३६४ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भार 


कि मेरा हितरूप कतंव्य क्या है, मेरी कुशलता किसमे है-ऐसे जो अपने विचार रखते हो वे सव श्रोता 
उपदेश से लाभ ले सकते है। कोई इस हृष्टिसे गास्त्र सुने कि देखें तो सही कि यह वक्‍ता क्‍या बोलती 
है, किस ढगका इसमे ज्ञान है जँस कोई चक्षू्‌ रद्रयको तफरी करता हो, कर्णेन्द्रिय की तफरी करता 
हो, इत्तना ही पा लक्ष्य हो तो भला उस उपदेणसे लाभ तो नहीं मिल सकता है, श्रथवा जिसका यही 
परिणाम हो कि देखो कोई गलती यह बोल जायें, वस हम इनकी गलती पक्ड करके रोक देंगे श्रौर इन 
के पुकावलेमे भ्रपनी प्रतिष्ठ। बढायेंगे, ऐसा परिणाम रखकर जो प्रवचनणास्त्रको सुनने वाला हैं वह 
डउदेशका ल।भ तो नही ले सकता है । 

पुनश्च १५० ३7-हिनाहित विचारकता-भँया, इत्तना कप्ट करके तो श्रोता घर छोडकर आया है, 
झ्राध पौन घब्टेका समय इसने लगाया है, आश्विर कुछ श्रम तो किया है, बुछ त्याग्र तो किया है, यह 
त्याग और श्रम उसक' सफल हागा जो अपने हितका वान्छा रखकर श्रम करता हो । एक हित भावना 
से दूर होकर वुछ भी विचार चित्तमे लेकर यह उद्यम करे तो दोनो ओर से गया। घर भी छोडा, 
श्रम भी किया, विकल्प भी बनाया, पापोका वन्‍्ध भी किया, ऐसे श्रोतान कुछ भी तो हित की बात 
त्ही पायी । जो श्राता अपने हित श्रौर अहित ५॥ विचार रखता हो वह हिताभिलाषी श्रोता 
हद ) 

बर्मकी पहिचानकी सक्षिप्त झाकी देखिये-इलोक ८ के एक प्रववनाशमे-पृ० ६३-ज्ञातृत्व सम्पदा-जों 
जैसा है उसे उस ही रूपसे जानते जाइये, चाहे कुछ नही अपन लिए । अरे यथाथ जानतनसे बढ़कर और 
वेभव ही क्या है ? क्यो हम कुछ चाहे । जो ज॑सा है वेसा ज्ञाममे आता रहे इससे बढकर और क्या 
पम्पदा है ? जब किसो प्रकार को चाह नही रही तो वहा श्राकुलताका फिर काम हो वया है ”? सब 
धर्मो मे एक मात्र धर्म यह ही है कि निज ज्ञानानन्द स्वरूपमे अ्रपती प्रव्षीति और अ्रपना झाचरण हो 
प्रथत्‌ मात्र समस्त वस्उवोके ज्ञाता दृष्टा रहने के लिए हमारा जो भी यत्व होता « वह सब धम कहा 
जाता है । ह हि 

उपदेशका मूल खोत प्रभु हैं, वे वीतराग हैं फिर उपदेश कैसे वन जाता है उसका सक्षेपमे समाघान पादये, 
इलोक & के एक प्रवचनाशम्में, पृ० ६४५-उपदेशका मूल स्रोत इन सकल परमात्मा न चू कि श्रमण श्रवस्थामे 
भ्रथवा इयसे पहिले लोगो के उपकार की भावना वी थी, इस पारण इनके इस प्रकार की प्रकृति का 
बन्ध हुआ कि सकल परमात्मा प्रभु हो जाने पर भो वचनके योगवण उनकी दिव्यध्वनि खिरती है । 
देखलो भैया, कर्मो का फल भी किस किस रूपमे प्रकट हाता है। भव्य जीवोके तो पृण्यका उदय है 
आर प्रश्न॒ में पुण्य प्रकृति के उदयवण जो वचतमोग चल रहा है ध्वनि हो रही है इसे कहते है 


श्रत । है 

भोग सकटविपाकी दवा है, सकटनाशक्र औपधि नहीं है, पढिये इलोक १० वें के एक प्रवचनाशमे,प्‌ृ५ ७ - 
सकटविपाकी दवा-यह इच्छा मिट्ती है तो मनुष्यको चन मिलता है। जब्च तक इच्छा रहतो है तब 
तक चैन नही है। जैसे औषधि और दवाई ये दो चोजे होती हैं। दवा तो नाम है जो रोगको दवा दे, 
जंड से रोग न मिटे उसका नाम दवा है) कही ऐसा न हो कि योग्य चिकित्सक को पता पड जाय, सो 
शेगी को ऐसो दवा पिला दो जिससे रोग श्रच्छी तरह से इसके अन्दर बना रहे । रोग बना रहे, नष्ट 
न हो यह है दवाका काम । जब कि औपधिका काम है कि उस रोयको मूलसे नष्ट करदे । रहे नही। 
ऐसे ही इच्छाका विषयभोग कर इस इच्छाको दबा दिया जाय तो थोडी देर चू कि इच्छाका व्यक्तरूप 
सामने नही है इसलिए कुछ सुख मालूम होता है लेकिन भोग भोगना_ उस इच्छा रोगको नष्ट व रने वी 


(१७४) आत्मानुशार्सन प्रवचन द्वितीय भाग ( इ३) 


झौषधि नही है, किन्तु इच्छा रोगको दर्बा देने की एक दवा हैं। 


जरा फर लो अपनी परख, इलोक १६ वें का एक प्रवचताश, प० ६४-अपनी परंख- दंख ली जिये+यदि 
कपायोमे, विषयोमे फर्क आया हो तब तो समभो कि हमने पद्धति से घमपालन क्या है, नहीं झाता है 
फर्क तो खोज करना चाहिए कि कौन सी त्रुटी इस्मे रह गई है-जिस एक त्रूटिके बिना सारा यत्र चला 
देने पर भी गाडी नही चलती हैं। वहू कौन सी त्रूटि है ” वह चूंटि है मोह नहीं मिटा है। अपने आप 
को सबसे न्यारा ज्ञानमात्र नही जान पाया । यह मृत शरीर, ये मूर्त कल्पतायें ये रागादिक विभाव, 
इन्ही रूप भ्रपने को माना और इसी मिथ्यात्वकी प्र "णासे हमने धमको सावना की। धर्मप्रीति की 
प्र रणा से नही. की, किन्तु मानव पोषणके लिए झानता विकल्प कल्पनामें जो कुछ भी अपनो ख्यातिके 
साधनभूत समझा उसके लिए उसते धमसावल किया है और यही कारण है कि श्रनेक वर्ष ग्रुजर जाने 
पंर भी कषायोमे अन्तर नही श्रा पाता है । 
मोहमे मायाकी सायामय चा , जरा दसका नाटक देखिये ब्लोक-१७ के एक प्रवचनाशमे-प्‌ ० १०२७ 
मोहमें मायाकी मायामय्र चाह-श्रनन्त सामथ्यंवान यहश्रात्मा है, जिसका ज्ञान विकसित हा त। त्रितोक 
त्रिकालको एक साथ जाने, जिसका झानन्द विकसित हो तो उसमे वेदताकी रच भी तरमग नही उठती । 
पूर्ण निराकुल स्थिति उसके रह सकती है किन्तु एक अपने आपकी खबर रखकर बाह्य पदार्थो को बडा 
भह॒त्व,देकर वह अपनी सुध बुध सब खो चुका है। यह मायामय-अपवित्र घिनावने शरी रका निरख 
निरखकर भ्रपना-ज्ञान बढाना चाहता है। मेरी इन सबमे एक विशेष शान रहे । भरे तेरी शान नही रह 
सकती । तू यहा ज्ञान चाहता है तो वह सौलह गाने निश्चित दूँ कि तेरी शान रह नही सकती | तू 
बनायेगा शान तो कयटको दोवार पर खडी हुई यह थान की छुत कितने दिन टिक गो । प्रकृतिमे श्रन्याय 
नही है। जहा ज॑ंसी जो कुछ विधि बनती है उस विधि के अनुसार वे सब बाते होती है । तू श्रपनों 
कल्पनाभोमे भले ही कुछ मान ले, पर न्याय तो न्याय ही है । 
कजनोका सुखबीजके रक्षणका सदेश, पढ़िये २१ वें इनोकके क प्रवचनाभमे, पृ० १२३ हृप्टान्तपूर्णक 
सुब्वीजरक्षगक्रा समयथन-चतुर किसान तो विचार करता है कि जो अन्न खेत से उत्तन्न होता है बह 
बीजसे उत्पन्न होता है। कुछ भी इस उत्तन्न अवाजमे से वीज रख लेंगे तो श्रागे भी अन्न का प्राप्ति 
होगी । यो विचार कर तरह चनुर किसान बीजको रखकर अन्न को भोगता है । थोडा कभी कम खाकर 
भी ग्रुजारा करना पड ता भी उसे हप्ट है, मगर बीज रखना कभी नहा भूनता ऐसे टी थे जितने भो 
सुख है ये सब धर्म के प्रसाद से मिल है। धर्म न होता तो इच्द्रियविपयोक्ा अच्छा साधन ने सिलला । 
उसकी प्राप्वि न होतो । हे +ल्‍ल्वाणार्थी भव्य पुरुष तू सयाना वन । ये सनागम जो विनद्वर हैं। तू 
इन मे प्रोति मोह करके मूढ मत बन । जो कुछ भी मिला है वेनव तुझे, बम के प्रसाद से पुण्य के भ्रत- 
कूल मिला है, उस घमेकोी नही विहारता है । सुखमू व धमकी रक्षा कर । वर्तमान परिस्थितिके श्रनुक्कूत 
श्रौर उदयवश जो कुछ भोगना है सो भोग लो, किन्तु थमको ने बिसारो | अ्रव भी धरम रखे, साधगे 
तो श्रागामो काल मे भो सुबर की प्राप्ति होगे। इस कारण धर्म की रक्षा करते हुए सुख भोगना 
चाहिए। | 
(१४४) आत्मानुशासन प्रदचत द्वितीय भाग 
इस पुस्तकसे आत्मानुशासन्भ २१ वें छद से ५५४ थे छत तक के पूृण्य श्रो मनोहर जी वर्णी मह॒जानन्द 
महाराजके प्रवचन हैं । इसमें आत्मा पर अनुशासन किया है बॉत्महितक लिए । देविये-३४ वे इलोकके एक प्रवशव-- 
ताक्षमे किसने सक्षिप्प'ः शब्दों्मे बासिफ जीवन वितानेकी 'दाक्षा दी गई पृ० ,-धामिक्र जीवन की 


( ३६६ )] पाहजावरट साहिस्‍य ज्याति प्रवग भागे 


सिद्धिसावकवा-प्मंऊी प्रीति ही हम सोगीया घान्ति में टैसानमें रुगर्थ है । अन्य वेदाथों पी प्रीति तो 
घोखा, छल, विफार सभी अवगुणासे भरा हुई है। अस्यत्ष झास्था ने कर, प्रपने प्रापकों ८मंपालनमे 
लगावे । पतिप्रमाव बने, पुण्य के ये ढा, धर्म।ने हिट जगे-ऐम पवित्र भावो सहित यदि यह जीवन बीत 
जाय तो यह बडे सुभवितव्पत्ताकी बात होगो । इस जीवनको भमपाह के स्ता ही मानें, धनसनय भोग 
भोगना झआादिक सामारिक सहूजियतोक़ लिए अपना ज़ीवन ने समझ । 
विषयोगे जा अन्पा है पी बारसयमे अच्घा है, उस प्रमनंशन बस को सझाय है, दसिये इलोग ३४ थें के 
एक प्रयचनागमे, पृ० २३-विपयास्धमें प्रभुद्शनकों श्रव।श्रता-विपणोेम सूख्य पैया है ? कुछ नहीं। केवल 
कल्पनामाप्र है, श्रौर कष्ट कितना भोगता है यह काम पृरष ? रात दिन चिन्ता, वेदना, णया बनी 
रहती है। झौर की बान तो जान दो, गस्प्रोसे हथियारोंसे मृयु भो हो जानी है, यह विपयास्ध पुस्प 
कुछ भो दित प्रहिलका नहीं देखता है । यदि किसो मानवमे विपयोका अवपन ने रहे, श्रात्मवल प्रखर 
रहे भौर हित पअ्रहितके विवेकमे सावधान रहे ता उसमे प्रभुके दशन सृगमतासे हो सकते हैं, पर जो 
विपयरत पुस्प है वह प्रभु दर्शनका पात्र नही है । उसे शान्ति श्रोर सन्‍्दोप भी हो नही सकता है । यह 
विययोका ग्रन्धा हो बास्तत्रिक अन्धा है । 
गोहके नयेमें प्राणी बाधातं सता मानते है, उनका संग्योधन ०टियरे इलोंक ३८ थें के एवं प्रवदसनाशम, 
पृ० ४४-बावाकों साता माननेका मोह-वाह्म पदार्थों में दृष्टि रखनेस श्रानन्दमे कमी हुई है, पर ये मोही 
जीव आ्ानन्द को क्रमी होते वाली परिस्थितिको ही सुख समभकर शौर जिन वाह्म पदार्थों के श्राश्यसे 
उनके श्रानन्दमे कमो हुई है उनका उपयोग बेचाकर कल्पनामे सुददी होते है, उन्ही के गुण गाते रहते हैं, 
प्रपने गुगोको सुध नहीं रखते। मायामयी स्कथो के ही ग्रुण गाते हैं। कैसा सुन्दर मकान है मेरा, 
कितनी श्रच्छी डिजाइनका बनवाया है। शभ्ररेये वाहरी चीजे है इनको तू भ्रपना बतलाना चाह रहा 
है। भ्ररे तु अपन प्रापका श्रे प्ठ उत्तम बना | जैसे तेरा प्राशय निराला बने वैसा भ्राशय कर । घम 
के प्रसाद से भात्मा का उद्धार भी होता है और सस।र के सुख भी सामने अ्राते है, इन मे दुतफ लाभ 
है, हानि की तो कोई बात ही नहीं । उस धर् से इतन बाहर वयो भागे जा रहे हैं ? घर्म का श्राश्रय 
कर | हे * 
शान्ति अभान्ति सब अपने विचारों पर निमर है, मनने कीजिये इलोक़ ३६ वें का एक प्रवचनाशमे, 
पृ० ५२-परिणमन विधिमे भावकी प्रधानता-देखो भेया, केवल भावों भर की वात हैं, चीजें सब जहाँ 
की तहा हैं । कही पर वस्तुको श्रपता सोच ने ने से अपना हो नहीं जाती । स्वरूप सब का जुदा जुदा 
है। हा ज॑सा है तैसा समझ लेवे तो उसमे गर्न्त है । हम भ्पन ही ज्ञान और श्रान-द भोगते हैं। पर 
अ्रम कर लिया जाय कि दूसरे का आनन्द भोगता हू तो उसे जीवन भर पिसना ही पडेगा। क्योकि 
दूसरे दूमरे ही है। वे हमारे श्राधोन हो नहीं सहते। हम कुछ चाहते है, दूसरे अपने हो रूप 
परिणम रहे हैं। हमारा किसी पर स्वामित्व नही है। ह+ किसी के स्वामी बने तो उसमे आवु- 
लता ही भोगनी पडती है। जब भावों से हो सव कुछ है तो अपने भाव निर्मल वयो न बना लिये 
जायें । | 
प्रभु मिलनकी धुन हो तो प्रमु मिलन हो जायगा, युक्ति बनाइये, पढिये ४२ वें छन्दका एक प्रवचनांग-- 
ज्ञानवल और प्रभुभिलन-भैया, मिल लीजिये जिससे मिलना हो । प्रभुसे मिलना हो तो प्रभुसे ही मिलन 
की घुन बनाओ भ्ौर बाह्य पदार्थों से ही मिलना है, स्भो एन्रा दिक से ही मिलना है तो सा ही मिलने 
को घुन बनाओ, दोनो बातें एक साथ न निभ सकेगी, कारण यह है कि प्रभु तो वीतराग निष्कलक है 


(१७५) आात्मानुआसन प्रवचन तृतीय भाग (कैश ५) 


है और परिजन, मित्रजन सराग और सकलक है। एक हो उवयोगमे निष्कलक और सब लक दोनो 
का विराजना हो जाय, यह हो नही सकता है | विवेक बनाये तो ज्ञानी गृहस्थ पुस्ष भा समस्त कार्यों 
को करते हुए भी उपयोगमे प्रभुस्वरूपको बसाये रह सवते है। ऐसी सामथ्य॑ तत्त्वज्ञानमे बनी हुई है । 
एक तत्त्वज्ञान ही गरण है। तत्त्वज्ञानको छोडकर वाह्य पदार्थों से आनन्द वी आशा रखना विप खाक र 
जीने को आशा रखने की तरह है। कदाचित विष श्वाकर भी कोई जीवित रह जाय यह सम्भव है 
कन्तु यह सम्भव नही है कि पर पदार्थ में मोह करके शान्ति पा सके । 
] स्वास्मप्रदेशका यत्न देखिये छत्द ४८ वें के एक प्रवचनाण प-पृ० €5-स्वात्मृप्रवेशका यत्न-मैं वह सत्त्‌ 
- हू जेसा कि,सबमे बना हुआ है । मै सबसे विलक्षण नही हू । जो सब है सो मै हु। जो मै हु सो सब है, 
ऐसे निविशेष चतन्य चमत्कारमान्र जीवके स्वरूपमे अपन उपयोगक। प्रवेश कराये और परवस्तुके मोड़ 
से-दूर रहे, विश्राम ले, आत्माके अनुभवका सन्‍्तोष पाये, इसी मे वास्तविक बडप्पन है। यह काम 
“केवल विचार करने से हो जाता है। इसमे किसी दूसरे की रुकावट भी नही है। दसरे पर॒प ता जान 
भो नही सकते कि मैं कया कर रहा हू। अन्दर में ता ज्ञानवलसे अपने आपके प्रकाशमे रह रहा हु 
इसे कोई रोक नहीं सकता । इसमे क ई विध्व डाल नहीं सकता । हम ही भ्रम करें, कल्पना बनाये 
तो हभ हो अपने विघ्त करन वाले हाते है। सारभूत बात इतनी है कि हम श्राप सब को अन्त में 
इस निर्णयमे आना चाहिए कि मैं तो ज्ञान और झानन्द भावसे रहा हुआ सत्‌ हु। ज्ञानमय हू, प्रानन्द-- 
मय हू । 
- इसःजीवका कितना महान अपमान हो रहा है, कहा कहा जन्म ले रहा, वह सब भगवान आत्माक्ा अप- 
'मान ही तो है। इस अपमान पर मोही जोव खेद भी नहीं मानत। । देखिये विडम्बना छुन्द ५४ वे के एक प्रवभननाण 
भे-प० १३२-मोहमे यवार्थ अपमानपर खेदका अमाव-भेया, दूसरे के ह।रा कभी कोई अपवान भरी 
ब।त सुजनेमे श्राय्रे तो वह आग बच्ूला हो जाता है, तो खुद नाना कृर्यो।योमे जन्‍म मरण करता 
फिर रहा है । इतना बड़ा अपमानहों रहा है। इस अपमानको मिटानेंकी दृष्टि वही जगती, इन समस्त 
समरणोका सून कारण है ,कुबुद्धि। हम-ग्रपने ध्लापमे सन्‍्ताप करना नही जानते। यह स्त्रय सन्‍्त,ष 
करने लायक है, क्योक्ति आ्रानन्द्धन है। स्वयं अपने झापमें श्रपत महत्तका सन्‍्तोष नही जग रहा ५ । 
तब बाहरी पदार्थों में हितबुद्धि करके यह तृष्णामे बढ रहा है, पर तृष्णासे कभी भी पूरा पढ़ा है 
क्या ? 
ह (१७५) भात्मानुशासन प्रवचन तुतीयमाग 
इस पुस्तवमें आत्मानुण्ासन अ्न्थके ५६ वे छुन्द तक के पूज्य श्री मवोहर जो वर्णी सहजानन्द भहाराज7 
प्रवचन है । मोहरूपो अग्नि कसी अवल भौर विलक्षण है इसका चित्रण देखिय ५६ वें छनन्‍्दके एक प्रतचतान्मे 
पृ० १-आात्महितेषी आत्माओपर अ्रयुनासन-इस अ्रात्मानुभासन ग्रन्थमे 5वच्ति वी ओर भुके श्रात्माओं 
पर अनुशासन किया गया है । जगत के जीव अज्यान्ति से भर्पर हो रहे हैं। यह मोह रूप श्ररित् ऐसी 
उत्कृष्ट जाज्वन्यमात है कि इस मोह अग्नि को विपयो का ईन्घन मिले तो बढती है श्रौर विषयो का 
ईलबन से मिने तो यह बढ़ती है ।. इप माह अ्ग्ति से सब दु खा है। दुनिया की श्रग्ति को यदि ईन्घन 
मित्रे तो जले, ईन्चतन न मिले तो बुक जाय, हिन्‍्तू माहारित को तृष्णा के विषय का ईन्धन भिले तो जले 
न मिले तो जले, इस ही प्रकार यह जीव दर वी है। किन्ही विपयोवी इच्छा हो, घत्त वेभव के सचय 
को अभिलापा हो तो इस तृष्णा में यद्दि वेभव मिल गया तो ,तृष्णा बटगी। १०० से हजार हो, लाख 
हो और न मिले वभव तो बेभव के न रहने के कारण दू वी है। शत और क्या करे । मित्र तो दुःख ये 


( ई६८ । 'गहजाननर साहित्य ज्याति प्रथम भाग' 


7 । 
मिले तो दु ख । 

शरीर का सम्बन्ध न रहे, केतेल अकैला ₹८ जाय तो कलधयों अभाव है, पढ़िये ४८ से छल्दका एक प्रव- 
घनाश, पृ० १(-केवल रहनेमे कनिय का अभाव-हे हितार्थी ग्रात्मतु, इस देहकों चित्तमे न विचारों । 
प्रपनी इन्द्रियोको सयत करके श्रौर विशेष वर फे भ्राखोकों बन्द कन्के अपने आपमे कुछ भीतर निरखो 
जहा केवल एक कुछ उजाला सा और बादमे बुद्ध ज्ञान ज्याति सा अ्नुभवम भ्रायनी । इतनेमे यह मैं है; 
ऐसा स्वीकार करके फिर चिन्तन करिये कि यदि मैं केवय ज्ञानिध्रकाथमात ही रहा होता श्रौर अरीरका 
नम न होता तो मके कोई प्राकुलत। हा व था । लोग भूखके दु खस तटफते है। यह भूल बयो लगी 
है रे शरो रका सम्बन्ध है, इसलिए लगी है। प्यास, ठन्ड गर्मीक राग आदिक सब वेदनायें क्यों होती 
हू ” शरीरका सम्त्रन्ध है इसलिए हुआ करती है । यहा तक कि किसो घटना के कारण श्रपमान स/ मान 
सममते है। अपमान समझकर दु खी होना या नामयरी की चाहका वलओ होना श्रादिक सब दु से क्यों 
होते हैं ? घरीरका सम्बन्ध है श्रीर इस घरोरफो निरखकर ऐसा मान रखा है कि यह मैं ह, इस बृद्धिसे 
फिर दु ख होने लगता है । हु 

दरीरका जेलखाना और उसका बन्दी, देखिये ५६ वें छत्दके एक प्रवचनाअमर, पु० १६-वन्दी गृह का 
धन्दो-यह शरीर रूपी जैलखाना दुप्ट कार्यरूपो वेरियो से रचा है श्रीर इसमे वन्धा हुआ जो यह जोव 
है इस जीवको जकड रखा है भ्रायुकर्म की वेंडो ने। यह जीव घरीरमे वद्ध है, पर यह कब तक यहा 
वत्धा रहेया ? उपका विशय बन्धत झायुकर्म ने किया है । जितनी आयु होगी उतने समय तक शरीरमे 
रुका रहेगा | लोकमे जेनखाना दु खका कारण है | जेनखानेकी और देहकी उपमा देखो । करीब करीब 
वरावर को मिलती हैं। यह जेनखाना मिट्टो पत्थर से बनाया गया है । तो यह शर हड्ियोसे घड़ा 
गया है | वह जेलखाना बन्धनसे मेडा गया है तो यहा शरीर नसो से मेडा गया है । जेलखाना सीमेन्ट 
पलस्तर श्रादिक जो कुछ भी हो उनसे श्रीच्छादित है श्रीर यह शरीर चमसे श्राच्दादित है। यह स्थिर 
मास करके लीपा गया है। घरोर दुष्ट बेरियी से रचा है। वायु रूपी चेंडी से सहित है, बन्दीगृहसे 
कौन बुद्धिमान श्रीति करेगा ? तू मोहमे पगा है। ऐसे शरीर रूप बन्दीगृढसे भी तू प्रीति व रता है, इस 
पै प्रीति करता उचित नही है। 

प्रमुपुजा करते हुए में अपने लिए क्या शिक्षा लगा है, पडिय-१० ३१- प्रभुपृजनमे आत्मशिक्षण-हम 
भगवानकी पूजा और वेदना करने रोज जाते दे वहा यही सबक तो )ीखत्ते हैं कि यह प्रभु तब सुखी 
हुए है जब सबसे न्यारे केवल ग्रकेल रह गये है। जब तक येःभो घरमे थे, राग द्व पामे थे तर तक इन्हे 
सत्य नही मित्रा था। समसारी जनोको भातति ये भा कष्टमे थे। श्रभ्चु का कष्ट कंसे मिटा कि उनके 
प्रनन्तज्ञान प्रकट हुआ, इसका मूल उपाय उन्होंने यर्ट क्रिया कि सवविभाव कर्मो व सर्व परपदार्थों से 
भिन्न केवल शुद्ध ज्यातिमात्र भ्रपने को देखा । जिस उपायसे चलकर ये प्रभु हुए है चबहो उपाय हम आप 


को भी करना, चाहिए । 

देखिये मोही प्राणी आत्मदेव२र क्या अन्याय कर रह हैं, ६२ वे छन्दका एक प्रवचनाश-पृ० ३४-आत्म-- 
देवपर भ्न्याय-भ्रहो, कितना अनर्थ किया जा रहा है मोहमे अपने आपपर ? यह मैं हु प्रभुके स्वेरूपके 
समान ज्ञानानन्दस्व्ररूप बाला और जिस प्रकार प्रभु ज्ञानसे समस्त लोकालोकको जानते हैं और प्रानन्द 
शुद्ध विकाससे शाध्वत आनन्‍्दमग्न रहते हैं-ऐसे हो सबको जानने का और परिपृण श्ानन्द पानेका 


हमारा स्वरूप है, लेकिन इस ओर दृष्टि कहा है ? इसका तो यह बाहर स्थित मलिन मनुष्योका समूह 
ह्वी देवता बन रहा है । लोग कहते हैं कि भगवानको प्रसन्न करता यही धर्म है, बजाय इसके यह मोही 


(१७५) आतध्मानुशासन प्रवचन कुतीय भाग ( ६६९ ) 


मॉनव समाजको प्रसन्न करनेमे जुटा हुआ है। इसकी हृष्टिमि महान कहलाऊ , इस प्रकार भपनी 
महत्ता स्थापित करनेके लिए यह ७न जोडा जा रहा है। ग्रे यह जीवन धन सचय के लिए नही, 
किन्तु घर्म पालन के लिए है। जो चीज अनादिकालसे श्रभी तक नही प्राप्त हुई ऐसे अपृर्व तत््वको 
पानंके लिए अपना जीवन लगागझो। इसके अतिरिक्त अन्य कार्यो" के लिए श्रपनों जिन्दगी ने 
समभे । 
अमीर और गरीबको पहचान लीजिये, ६३ वें छन्द के क प्रवचनाशमे, घृ० ४१-अमीर भौर गरीब- 
यहा तो भ्रमीर' वह है जो अपनेकी अभ्रकरिंचन मान रहा है अन्तरगमे, मेर जग्तमे कही कुछ नहीं है । 
मेरा तो मात्र मैं ही स्वय हू । ऐसा जो मानता है वह है अ्रमीर । श्रौर जोकिसी परवस्तुके कारण शपने 
प्रापको विशिष्ट म,नता है-मेरे इतना वेभव है, मेरे इतना परिवार है, जो परवस्तुके सम्पर्क से 'भपने 
को बडा मानता है वह है गरीब, क्योकि परवस्तुमे ग्रहकार बुद्धि होन से नियमसे उसे कष्ट होना भर 
जो परवस्तुसे विविक्त अपने आपके स्वरूपको निरखते है, उन्हे [कसो भी स्थितिमे कष्ट नही हो सकता 
है । पे 

आत्म ज्ञानके बिना व्यवहारधर्म भी क्रितने ही करने जायें, वहा भी पराधीनता का अनुभव है, गत 
आत्मज्ञानके लिए यत्व करिये, पढ़िये ६६ वे छन्दका एक प्रवचनाश पृ० ६१ श्रात्मनज्नान बिना व्यवहारधस मे 
भी परावीनत। -जो पुरष धमंकी भी धुन रखते हैं, वहा भी परखिये श्रनेक प्रकार की पराधीनतायें हैं । 
उन भ्राघीनताञ्रोमे कभी कभी मन व्यग्न हो जाता है । जैसे कोई पर्व के दिन थ्राते हैं दशलक्षणी आदि 
के तो पूजा करने को बडा तांता और विस्तार लग जाता है । उन दिनोका कोलाहल तो देखो कई कई 
बार प्रसंग प्रसग मे क्रोध श्राता रहता ८। अ्रभी तुमने यह नहीं किया, यह यहा रूडे होगे, तुम कहा 
क्यो, खडे हो, श्रभी तक पुजारी नही आया, अभी द्रव्य नही धोये, अ्रभी प्रच्छाल नही हुआ कितनी हो 
प्रकार की आधीनताये ग्राती हैं। यह जीव इन श्राधीवताओोसे कषाय करता रहता है, अरे उन सब 
प्रसगो मे करने का काम तो इतना ही था कि कषाय रहित ज्ञानस्वरूप अपने आत्माका अनुभव कस्सा । 
उन सब धर्मों मे, उन सब परिश्रमोमे मूलभूत प्रयोजन इतना मात्र है कि मैं अपने को निष्कपाय ब्ञान> 
मात्र श्रनुभव करलू । जो इतने तप ब्रत ग्रादिक किये जाते है वहा भी ऐसा घटा लेना कि कल्पता डे 
माना हुआ धर्मप्रसग का भी व्ववहार सुख पराधीन है। और, एक निज शुद्ध ज्ञानस्वभावकी हृष्दि कर 
के पाया जाने वाला यह भआानन्द स्वाधीन है। ऐसे रहते हुए यदि कोई कप्ट आये तो बह वष्ट भी भला 
है।, 

स्वाद अनुमवर्शष्टका अनु ॥री है, इसका चित्रण ६६ वे छन्सके एक प्रवचनाभं दें लिये-पृ० ६८-३६ ५ि; के 
प्रनुसार स्वर।द-बादशाहने वीरबलसे कहा भरी सभामे कि बीरबल, मुझे आज ऐ । स्व्त भ्राया कि 
हम तुम दोनो घूमन जा रहे थे, तो रास्तेमे दो गड्ढे मिलि-ए१ था जवक्रका गद़दा और एक था गोबर 
का । तो हम तो भिर गये शक्‍्कर के गड्ढे में भौर तुम गिर गये गोबर के गह७ म । तो बीरबलने कहद्ठा, 
हुजूर हमने भी आज ऐसा ही स्वप्न देखा, श्राप तो गिर गये शक्‍कर के गइड में श्लौर हम गिर गये 
गोबर विष्टाके गंड७ मे, पर इससे श्रागे थोडा और देखा कि हम झा)कों चाट रहे भे झौर शाप हमको 
चाट रहे थे। अब बताझो बीरबलने क्या चाटा ? शवकर, ओर बादगाहू व क्या चाटा ? गोबर 
विष्टा । ऐसे ही गृहस्थ आज फंसा हुआ है, लेकिन यदि उसकी दृष्टि साधुता की श्रोर है, सोक्षमार्ग # 
लिए है, अपने आपके श्राकिन्चन्यस्वरूषकी समृद्धिकी आर है तो स्वाद तो उसे श्रनाकुलताका ही भ्रा 
रहा है । ' 


+५० 


रब 
डी 


रॉ 


( ६७० ) गहजाननदे याट्िव्य ज्योति धर्म भाग! 
अगावका हुठ बेदइलाज है, पढ़िये 4? य॑ छम्दका एक प्रथयनधि-प१० १४६- बैइलाज श्रज्नानहट-प्रक्ञा्नी 


जन कहपनामे ऐसो ह्‌ठ फरते हैँ कि जिस ह्ठकों निभादेना बहुत फटिन लगता है * बतलाओो कौर्ड धच्चा 
कहे कि हमे हाथी ला दो | सामने हाथी पड़ा कर दिया गया, फिर कहा कि मुझे हाथी खरीद दो । लो 
उसके बाडेमे हाथी खडा कर विया गया, फिर कहा कि एस हायीको मेरी जैयमे घर दो । भ्रव बतलागो 
४ । हठका क्या इलाज किया जाय ? ऐसे ही हम श्राप रुज्ञानीजन हुठ किया करते हैं कि हमारा ऐसा 
हो जाय, विवाह हो जाय, बच्चे हो जायें, टीक है | कोई मरे नही, सदा सममे रहें । भरे इन सब हटो 
का कौन यूर। करे ? मरण तो श्रवश्य होगा । ये सर्च समागम तो तेरे स्लाने के ही कारण हैं । इस वात 
को अपने हृदयमे लिपकर रखलो कैवल एक स्वतत्र श्रपने शुद्ध स्वरुपका उपयोगमे समागम हो जाय 
बह तो सारभूत बात है, बाकी तो सारः समायम रुलाने के लिए है ? इष्ट समागम अधिक रुलायेगा, 
खोटा समागम कम रुलायेगा | श्रच्छा समागम मिला तो पागल बनना पडेगा, घबरा समागम मिला तो 
फुछ भगवानकी याद भी रखता रहेगा। दुखी होगा तो वह भगवानकी याद भी रक्खेगा। अ्रच्छे 
समागममे भगवानको याद रखना भी कठिन है। बुद्धि भी भ्रष्ट हो जातो है, पागलपन छा जाता 


हैँ । 
' (१७६) भआत्मानुशासन प्रवचन चतुर्थ भाग 


एप्त पुस्तकमे जात्मानुणासन प्रन्यके ८२ वें छन्दसे ११६ वें छन्द तक पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द 
भहाराजके प्रवचन है । परे वें छन्दके एफ प्रवचनाशम देखिये यह जीव फंसा गोल भटक रहा हैं, पु० २-गोल- 
भोले भटकना-भ्रहो, इस मोही जीवकी रात दिन को कैसी चर्या है। धृमघामकर वही जंसे 'कोल्हू का 
बेल उसो स्थान पर भा जाता है । जहा से गया वही झ्ाया। ऐसे ही भ्रज्ञान की पट्टो भश्राणो मे बंन्धी है, 
इसेणुद्ध मार्ग नजरमे नही भ्रा रहा है, भोलगोल श्रपनेको घुमार(। है, इस गतिसे गया उसगतिम झ्राया, 
उससे गया, उसमे आया । यह गोल गोल चक्कर चल रहा है, फिर उसके बाद तियेन्च का गोन है, 
भौर ऐसे इस प्रसमानजातीय द्रव्यपर्यायके गोलैंमे चक्कर लगा रह। है; फिर एक एक पर्यायका भी बडा 
गोल है। ज॑सेश्राज मनुष्यपर्याय मिला तो मनुष्यका जीवन जितने समय का है उसमे भी यह गोल गोल 
घूम रहा है । भ्ौर, तो जाने दो, चोबोस धन्टेका भी वडा गोल है। इसो समय श्राप कल शास्त्र सुनने 
ध्राये ये, इसी समय पर श्राप कल, शास्त्र सुनने आयेगे। श्राज जो दाल, रोटी,' चावल खाया था वही 
कल भी खाया था, वही कल भो खायेंगे, उसो समय पर दुकान जायेगे, उन ही कामोको उस ही समय 
पर श्राज भी करेंगे, ज। कल किए थे | तो जब तक जिन्दा है तब तक वही वही चक्‍कर लगाता रहता 
है । कोल्हू के बेलकी नाई यह गोल गोल चवकर लगा रहा है पर जैसे पट्टी बाघे हु? बलको कुछ भी 
भान नही हो पाता कि मैं गोल योल चक्कर लगा रहा हू, वह तो यही भ्रम किये हुए है कि मैं सीघा ही 
सीधा चल रहा हू, ऐसे ही इस श्रज्ञानी जीव को यह भान नही हो पाता है कि मैं गाल गोल चक्कर 
काट रहा हू । वह तो जानता है कि मैं रोज रोज नया नया, उन्नति का बढवारीका, सुखका काम कर 
रहा हू। - के * ; 
देखिये एक विचित्र पागलपनका ८५ वें छत्दके एक प्रवचनाशमे चित्रण-प_ृ० १८-खुदकों जलानैकी 
उन्मत्तता-जसे कोई बावला थोडी झ्ग्निसे जल रहा है और उसमे ईन्धन डालकर श्रग्निको बढाये भौर 
बहुते जलने लगे तिस पर भी श्रपने को शीतल माने तो उसे श्राप॑ कितना बावलाः कहेगे ? सो होती है 
बच्चों को ऐमी आ्रांदत कि वे भ्रागको छूते है, मुट्डीमे श्रागको पकड लेते हैं और जल जाते हैं। नादान 
बच्चा जलती हुई झग्विको पकड लेता है, उससे भो बढ़कर है प|गल पुरुष । कोई भ्रग्निसे जल रहा द्ै 


(१७६) आत्मानुशासत प्रवचन चतुर्थ भाग ( ३७१ ) 


और उसी में ही ईन्धन डाल दे, आग ज्यादा जलने लगे तिस पर भी वह अपने को शीतल हुआ मानता 
है, ऐसे हो यह भ्रान्त श्रात्मा थोडी आशा की भ्रग्ति से जल रहा है। उस मे घन वेभव का ईन्धन 
डाल कर आशा की श्रग्ति को बढाकर और ज्यादह जलने लगा। पश्राश्चर्य की बात तो यह है कि 
उस ज्यादह जलती हुई स्थितिमे अपने को वह सुखो माच रहा है। परमार से वह सुल्ली नही 
है । 

विषयखाजका समाचार पढ़िये €० वें छन्द के एक प्रवचनाशभे-पृ० ३६-विपयखाज-जंसे जिसको 
खाज हुई है, दाद हुई है, खुजाते समय तो उसे आगे पीछे का भी ध्यान नहों रहता, वह उसमे बड़ा चत 
मानता है । जिनके दाद खाज होतो $ उनके गलेमे खूब बात उतर रही होगी । जैसे योगी लोग झात्म- 
ध्यान करके खूव प्रसन्न होते हैं ऐसे ही ददेला भी खुजलाते समय सब दूतिया को भूल जाता है। हाथ 
पेर को टन्‍्नाकर 'सुख लूटा करता है । ठीक है, परन्तु उसके बाद यह रोग और बढ गया। 5स रोगको 
मिटानेकी फिकर पडतो है, ऐसे ही पचेन्द्रियके विषय श्रौर मनका विषय यह खाज है। इस खाजको 
खुजाते समय श्रागे पीछेका कोई ध्यान नही रहता । उस समय तो यहा सब कुछ सार नजर श्राता है । 
जब समय मरने का शभ्राता है तब मालुम होता है कि हमारा श्रतीत बिग'ड का समय कितना खोटा 
गुजरा । यो ही बनी बातका मुल्य बिगड़े समयसे पूछो | पछतावा होत। है कि जोवन यो न व्यतीत 
होता तो अच्छा था । 


स्वनिधिका परिचय जिसे नही वह तो दरिद्र ही है, पढिये ९७ वें छ॑न्दका एक प्रवचनाश-पुृ० ७१- 
स्वविधिके भ्रपरिचयकी दरिद्वता-अपने ही घ”मे गडा हुआ धन यदि विदित नही है तो वह तो गरीबी 
ही श्रनुभव करेगा और कदाचित यह॒विदित हो जाय कि मेरे घरमे इस जगह बहुत बडी निधि गडो है 
तो झभी मिलनेमे देर है, लेकिन उस निधित्रा परिचय होते हो श्रन्तरममे एक ठसक सी आरा जाती है, 
एक बडप्पन सा अ्रतुभव होने लगता है। जब तक इस जीवको श्रपने आपमे बसी हुई ज्ञान और आनन्द 
की निधिका परिचय नही होता है तब तक यह गरीब है । यह बाह्य पदार्थों मे आ्रशा करके दू खी होता 
रहता है। श्राइचय इस बात का है कि दु खी भो होते जाते श्रौर उस ही दु खको पसन्द भी करते जात 
है । यह सब मोह की लीला है जसे घरमे कभी बडी कलह हो जाय और अनेक प्रतिकुलताये हो जायें 
तो यह पुरुष चाहता है, ऊब करके कहता है कि इस घरसे ता जगलमे रहना भला है । अ्रब इस घरमे 
मैं न रहृगा, और फिर रहता वह घर मे ही है। चाहे कितन। ही पदा झा जाय | यह सब कया है ? 
एक व्यामोह है। श्रच्छा तो घर छाडकर कहा जाय ? सुख शान्ति ज्ञान पर आधारित हैं। वह ज्ञान 
तो बसाया नही, उस वस्तु की स्वतन्त्रता का तो हृढ निर्णय किया नहों ऐसे ही धर्मव्यवहार क्रियाभो 
का करके यह मन कहा तक स्थिर रह सकेग। ? कहा जायगा ? इस जीव को बडी विचित्र दशआये 
हे । 

तीन लीकका राजा बनना है तो एक यत्न देखि। ११० वें छन्द के एक प्रवचतादइमे-पृ० १२३- 
त्रिलोकाबिपतित्वका यत्न-हे आात्महितार्थों पुस्ष तू अपनी ऐसी ही भावना कर, मै भ्रकिचन हूं, मैं 
अकेना हू, मेरा कही कुछ नहो है । देख यह तेरे घर का एक मन्त्र है। भ्रपन आत्ना भगवान से सिलने 
का उपाय है। तू बार बार ऐसी सत्य भावता तो कर कि मैं भ्रक्रिचन हू, अकेला हू मेरा कही कुछ 
नही है । मैं सबसे निराला हू । इसकी बडे योग उपयोग से अपने त्रापमे खोज तो कर। स्वत ही एक 
ऐसा अ्रपूर्व श्रानन्द उत्तन्न होगा, श्राल्हाद होग , जिसके प्रताप स तू सहज आनन्द में तृप्त हो जायगा । 
तु धोरे से, सुन, गम्भीरतासे सुनातुझे तेरे खास कानमें बात कही जा रही है। तू अपने आपको 


१ 


( ३७२ ) 'सट्जानन्ड साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


भ्रक्रिवन मानकर खबसे निराले रूपसे ठहर तो जा, तू तीन लोक का अविपति हो जायगा । इस प्रकार 
शाननावता> लिए श्राचार्य देवने हम लोगोफो उपदेश दिया है। चाहे पा स्थति कुछ हो, कर्तव्य कुछ 
हो, पर सच्ची श्रद्धासे दूर न भागो, मे निवल ही हू, अकिचन ही #, शाममाय ही है, ऐसी श्रपनी थ्रद्धा 
बना तो तू सक्टोसे यथा प्र पार हो जायगा । 
अनन्दत। स्रोत देखिये ११४५ वें छन्दके एक प्रवचनादामे, पृ० १४१-आ।ननन्‍्द+ा खोत-भंया, सख के 
से थाना है ? ज्ञान जेते बने तेसे सुख दु ख भ्रयवा ब्रानन्‍द धकट होता है । यहमव अपने ज्ञानके श्राधीन 
है | कोई इष्टवियोगरूप अपनी जानकारी बनाये, श्रनिष्सयोग्मे श्रपना उपयोग लगाये तो उसका दुखी 
होना प्राकृतिक है । कोईपुरुप इष्टवियाग झनिष्टसयोग पर ध्यान न देकर पायेहए र मागमोमे मौज माने 
तो वह सुव्री होगा। सुत्री दु खी हाना श्र ,ने ज्ञानके श्राथोन है। घन वभवके भ्रावीन नही है । कोई 
पुरुष घन वेभवतते सम्वस्त होकर भो एक अपना ज्ञान कपाययुक्त बनाग्रे, श्रम पृण बनाये तृष्णावान 
चनाये तो घनो होझर भी वह दु सी है। घनको तो बडे थडे तोव+रर चन्ततर्ती राजा महाराजा 
त्याग देते है । घतके त्वाग करतेके बाद, विधत अवस्था स्वीकार करनके बाद क्‍या उन्हें कोई कष्ट 
दोता है ? वे तो अपने जञा।गी उपासनासे श्रानन्दमे सदा मग्न रहा क ते हैं और इस ज्ञानको आराघना 
के प्रतापसे उनको माक्ष प्राप्त होता है । 
कष्ट सहष्णु बने और अन्तस्तत्त्वकी उपासना करे, इसमे कल्याण है, पढिये ११६ वें छन्दका एक प्रवच- 
नाश पृ० ११५-सभरणके ग्रभावमे ग्रात्महित-समरत ससार अवस्था का श्रभाव करना, इसमे हो हित 
है | कर्मो से ही सारा ससार है । कर्मो से हो इतना बडा कलेश है। इस क्लेशको दर करनेमे ही ्रपता 
हित है। समार श्रवस्थाका ग्रभाव तभी सम्भव है जवकि निवि+ार ज्ञानमात्र अपने भ्रापके स्वरूपकी 
श्रद्धा बने । यहा ही रमश करनेका भाव बने । इस प्रकरणसे हमे यह शिक्षा लेनी है कि वाहरी बातोमे 
जो कुछ बोततो है बीतने दो । हम कष्टसहप्णु वनकर य्थार्थ ज्ञानी बनकर उन सव उपद्रवोको दर 
कर सकते हैं । ऐसा जानकर उन कष्टोके वचावमे, उन कष्टोके दर कर5के साधनकी कह्पनामे भ्पना 
समय न व्यतीत करे, किन्तु कष्टसहष्णु बनकर उन सब उपद्रवोपर विजय प्राप्त करें, और अच्तरगमे 
जश्ञानानन्दस्वरूप मात्र आ्ात्मतत्त्वकी दृष्टि रखकर शअ्रपने आपमे प्रभन्‍तता पावे । इसी विधिसे हम ससार 


के सक से छूट सकते हैं । (6 


8 हि 


(१७ ) भत्म नुशासन प्रवचन पचम भाग 

इस पुस्तकम आत्मानुशासन ग्रन्वव (०० वे छल्दरे १८६ वें छन्द तक पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजा- 

नन्‍द मदाराजके प्रवचन हैं। सय+ो पुरुषकों प्रकाश प्रधान हाना चाहिए तभो वह प्रतापो हा सबत्ता है, इसका सकेत 
पढिये १२० वें छन्दके एक प्रवचनाशमे, १० -सयभ्ाको प्रकाणप्रधान हाने की भ्रतिवायं-सयमो प्रप 
पहिले प्रदीप को तरह प्रकाशप्रधान हुँआ्मा करता है, पीछे ताप और प्रकाणमे सूर्य की तरह देदीप्यमान 
होता है | शान्तिके लिए जिसने भ्रपना भावात्मक कदम रकखा है, सयम तप, ब्रत, आचरणोमे जिसने 
अपनी परिणति की है वह पुरप ज्ञानप्रधान होता है। पहिले उसे वस्तुस्वरूपक। ठीक ठीक ज्ञान करके 

* स्वयमे शुद्ध प्रकाशवाजा बन जाना चाहिए, तब संयम ठोक कहलाता है । जब तक अपने लक्ष्य की 
पकड नही हो पाती है तब तक कुछ भी ज़िया करे, उन क्रियाश्रोसे उस लक्ष्य की सिद्धि नही हो सकती 


है। 
ज्ञानदीपसे कमकज्जलक! वमन हो जाता है, पढिये १२१ व छुन्दके (क प्रवचनाशपे, पु० ६-कमंकज्जल 
का प्रोहमन-यह ज्ञानी प्रुरुष इन रागद्ग षादिक कर्मों का वमन-करता हुझ्ना दीपक को तरह स्वेपर 


(१५७) आत्मानुझार्सत प्रवचन पचर्म भाग ( ३७. ) 


प्रकाशक वन रहा है । जैसे वमन की हुई चीज फिर ग्रहण नही की जाती, किसी को कय हो जाय तो 
क्रम होनेके बाद पेट खाली हो जायगा। थोडी देरमे भूख लगने लगती है। तो उस हो कय को कौन 
खा लेता है ? उस ओर तो कोई दृष्टि भी नही देता । उस कय को तो राखसे ढक दिया जाता है । 
जैसे वमन की हुई चीज फिरसे अहण नही की जाती ऐसे हो ज्ञान द्वारा रागद्वप सुख आदि विभावोका 
वमन कर दिया, यह मेरे नही हैं, मेरे से भिन्न है, विभाव हैं, औपाधिक भाव हैं, मेरे स्वरूप नही है 
ऐसा ज्ञान करके अपने स्वरूपमे से निकाल दिया, वमन कर दिया तो श्रव यह ज्ञानी फिर से उत राग- 
हे पादिक विभावोको यह मेरा स्वरूप है, इस रूप ग्रहण नही करता है । 

अज्ञानीका राग अहितकारी ही है गत अज्ञानभावकों छोडा, इसको प्र रणा पाइगे १२४ वें छत्दके एक 
प्रवचनाशमे, १० १६-अज्ञानीके रागका पतनमें सहयो ,-ज्ञानीका राग तो सुबह की ललाई की तरह है, 
जैसे सुबह सूर्योदयसे आजा घटा पहिले पृष दिशामे जो लालिमा होती है वह उत्थानके लिए होती है 
किन्तु अज्ञानोका राग है सध्याकाजकी ललाई को तरह । सध्य|कालकी जो ललाई है उसमे कितने ऐव 
होते है । प्रकाशकों समाप्त कर देती है। अन्धकार आगे छा जात। है और इस सूर्यकों पात्तालमे भेज 
देती है। सूयके अस्त होनेका नाम पातालमें भेजना बताया है । किसी पुरुपषके किसी प्रकार की हानि हुई 
है भर वह उसी बात पर श्रड जाय तो लोग वहते है कि भाई हम बहुत समभाते हैं नहीं समभते हो 
तो जावो गिरो कुवेसे | उसका अर्थ यह नही है कि कहो पानी वाले कुर्वेमे भिर पड । इसका मतलब यह 
है कि हाति भोगो बरबाद होग्रो | तो यो ही सूच पाताल तन का प्राप्त होता है, इसका श्रथ है कि यह 
सूर्य अ्रस्तक्रो प्राप्त हाता है। उत्त सध्याकी चलाईमे इतने ऐव है कि अकाशको निटाकर अन्धकार अगे 
ला दे और सूर्यको भो रसातल मेज दे। ऐसे ही अज्ञानीका राग ज्ञानको मेटता है ज्ञानकां +ढाता 
है । वह जीवको बरबाद कर देता है । 


कह्याणार्बी जनो, आत्महित चाहो तो स्थी स्नेहसे दूर रहो, आत्मस्तेह करो, इसकी प्रेरणा पाटये १२६ वें 
छन्दके एक प्रवचनाशमे पृ० २९-वाधुम्नोको स्त्रियोसे दूर रहनेकी चेतावनी-साध्षु गनोको स्त्रियोसे अति दर 
रहने को चेतावनी देते हुए आचार्य महोदय कह रहे हैं कि जसे सुनदर सरोवरमे कोई प्वाना अपनो 
प्यास बुकाने जाय श्रोर तटपर पहुचते ही उसे मगर आदिक काई ऋूर जलचर जीव उसे गुप्त ले तो 
जसे उसने चाहा तो या तृग गान्त करके विश्वामका पाना, किन्तु हो गया प्राणघात । इसी प्रकार कोई 
निवु द्धि पुरुष बह्यमे रनणोय स्त्रोके निकट जाता है तो वेदना मिटाने, सुख पान, किन्तु वहां विषय- 
वेदनामे विल्लल होकर अ्रपना होग खो देता है व पापयाहसे गुप्त हो जाता है। इसके परिणाममे एंके- 
रिद्रिक आदिक पर्याश्रोमे उत्तन्न होकर चिरकाल तक दु ख सहता है । 


साधुनोकी सवारी,भोजन व वुटुम्ब वास्तविक परखिये १५१ वें छन्दके एक प्रवचनाथमे-पृ० ७१-साध॒वो 
को भोजन व सवारी-सवारो साध्षुवाकी आकाश है | किसी भो समय यह समस्या नही भ्राती कि हमारे 
पास सवारी हो नही है, कैसे चल, अरे सब जगह सवारा तैयार है। कौन सी ? श्राकाश । इस कौन 
हटा लेगा ? इष्ट भोजन है साधुका आन्तरिक तपश्च रण । अन्तस्तत्त्व करके आवमरुचि करके जो साधु 
को तपस्यथाका भाजन मिल रहा है उससे ता वह वडा तृ त रहता है । भोजन का काम वया है। तृप्ति 
करदे | भोजनसे वह तृप्ति नही हाती जो स्थाई रह सके या स्वाधीन हो, पर अपने चतत्य स्वभावमे 
अपने आपके उपयोगमे तथानेके तपश्चरणमे जो सन्‍्तोष और तृप्ति होती हैँ वह उससे कई गुणा भी 
क्या ? भ्रदूभुत विलक्षण ही होतो है । तो हे साध्ठ तेरा भोजन है तपश्वरण । और, देव स्त्रो, पुत्र 


आदिक कुदुन्बोजन ये सब तेरे है गुण । जो तेरे में गुग हैं, क्षमा, सरलता, मादिव श्रादिक जो पुकने 


( ३७४ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


गुण हैं, शान दर्शनकी णुद्ध बृत्ति ये सब तेरे स्त्री श्रादिक परिजन है| 

सुखी होना है तब रेष्टि बदल लीजिये, कैसी ? पढ़िये १ ६३ वे छन्दका एक प्रवचनाश-पु० ६ 7-हृष्टि- 
परिवर्तत-यो इस इलोकमे यह शिक्षा दी है कि दु खोसे छूटना चाहते हो ता श्रपनी हृष्टि बदन दो । 
भ्रब तक घनको ही सर्वस्व मानने का परिणाम रहा था, तो श्रव आ्राकिन्चन्य पर-विविक्‍्त शुद्धस्वरूपमे 
तू अपना हित मान ले। श्रव तक प्राणोमे प्रेव करके, प्राणोके धारणसे अ्पनेक्रो सुबो मानता था तो 
भ्रव इन इन्द्रिय श्रादिक प्राणोका श्रपना विधातक जानकर इन प्राणोसे सदाके लिए छूट जायें ऐसी 
स्थितिमे अपने की सुखो मान। 

हम क्‍या किया कैरते है ? ज्ञान (जानन), उसका फल हम क्या चाह, इसका निर्णय कीजिये तो सही । 
पढिये १७५ वे छन्दका एक प्रवचनाश-9० १२१-ज्ञानका वास्तविक फल-कि ग भी काम करनेका कुछ न 
कुछ फल माना जाता है। बिना फलके कोई कुछ करना ही नहा चाहता । आखिर इसमे लाभ क्‍या 
मिलेगा, यह दृष्टिमे न हो तो कौन क्या काम करता है ? यह श्रात्मा निरन्तर जानता रहता है। इस 
का जाननेका लगातार काम लगा हुआ है । क्रिसी भी क्षण यह जानने से विराम नही लेता । तो यो 
जानते रहने मे श्राव्चिर फल क्या मिलता है ? आचार्य देव बोलते हैं कि ज्ञानमे तो यही प्रणसनीय 
फल है, श्रविनश्वरफल है कि ज्ञान बने। जाननेके फलमे जानना रहे यही उत्तम अ्रनिश्वर फल है। 
जानन फलमे कुछ ज्ञानमे न लावें। अन्य कुछ ज्ञानका फल चाहे तो यह सब मोहका माहात्म्य है | सीचे 
सादे शब्रोमे यह कह लो कि जानने के फलमे जानना रहे, यही उत्कृष्ट फल है । 


मोहका फोडा मेटनेका यत्न देखिये १८३ वें छन्दके एक प्रवचनागमे, पृ० १३४-मोहावरणके समाप्त 
करनेका उपाय-श्रव जसे गूमडा घाव बडा फोडा हो गया है तो उसे शुद्ध करनेका निर्दोष अगर बना लेने 
का क्‍या उपाय है ? वह फोडा कंसे भिटे ? घाव कैसे ठीक हो ? तो उस उपायमे भ्रप दो काम ही तो 
करेगे-फाडमे जो पीप खून श्रादि भरे हुए है उन्हे निकाल दें श्रौर उस पर तेल घी आदिक का लेप कर 
दे, घ/वकी पीडा मिटानेके लिए दो काम किए जाते हैं-त्याग श्र भ्रहण कहो, जाति कहो, इसी प्रकार 
इस मोहका विनाश करनेके लिए दो काम किये जायेगे-परद्रव्योका त्याग, परद्रव्य सम्बन्धी विवत्पका 
त्याग और अपने स्वभाव उपयोग । निज जातिका ग्रहण । यो त्याग और ग्रहण द्वारा इस मोहका 
भी भ्रभाव थोता है। तो जब फोड़ ठोक हो जाता है तो उस पर चमडा श्रौर रोम प्रकट होने लगते 
हैं। नया स्थायी चमडा आरा जाय श्रौर उममे से रोम प्रकट होने लगें तो समभिये अब फोडा बिल्कुल 
ठीक हो गया है भ्ौर जैसी स्थिति थी घरोरकी स्वभावत वह स्थिति आा गई। इसो तरह जब मोह 
विनष्ट होता है तब इसमे सम्यक्त्वरूपी रोये उत्पन्न हते हैं तब समझ लीजिये कि मोहका फोडा ठीक 


हो गया, समाप्त हो गया । 
(१७८) श्रात्मांचुशासन प्रवचन षष्ठ भाग 


इस पुस्तकमे आत्मानुश्ञासन ग्रन्थके १८७ वें छन्दसे २७० वें छन्द तक पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजा-- 
नन्‍्द महाराजके प्रवव्रन हैं । शान्तसे शान्तिकी सतति व अशान्तिसे अशातिकी सतति चलती है, अत दोनो लोकोमे 
शान्ति चाहने वाले अभीसे शान्तिक! यत्न करें, इसका सकेत पढ़िये १८७ वें छन्दके एक प्रवचनाशमे, पृ० ३-शान्ति 
व श्रशान्तिकी सतति-जिसके यहा श्रशान्ति है उसके अशान्ति की धारा बह जायगो, श्रगले लोकमे भी 
श्रशान्त रहेगा, जिसके यहा शान्ति है उसकी सतत्ति भी चलेगी, वह अ'गे भी शान्त रहेगा, विषयसुख 
सुख नही कहलाते । जहा तृष्णा है वहा बलेश ही है। वह तो ढु ख ही है । दु खका फन्र दु ख है। किन्‍्ही 
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फे विषयसुखोकी सामग्री श्रधिक है, तृष्णा थोडी है, नही के बराबर है तो वह वहाँ सुखी रह सकता है। 
रक पुरुषोके- विषयसाधन कुछ भी नही है, किन्तु उनके तृष्णा बनी है, उनसे चित्त बना तो वे दुखी 
रहा करते है। इसलिए विषयसुख सुख भही है, उसकी बात यहा नहो कही जा रही है । जो वास्तविक 
सुखी है वह भावी काल में भी सुख पायेगा श्नौर जो दु'खी है वह भावी काल में भी दु ख पायगा। 

दुमियाको रिकानेके आशयकी मूढता पढिये १६० वे छन्दके एक प्रवचनाशमे १० १०-दुनियाको- रिमान 
का श्राशय-देखो शरोर बल वाले दूसरोको श्रपतती बलवत्ता जाहिर कराधेके लिए पूरा बल लंगाकर- 
बलसे भी श्रधिक काम करके दिखाना चाहते हैं । लोग जान जाये! कि यह बहुत बलश्ाली है, ऐसा ही 
ञ$ हे दुनियाको श्रपना ज्ञानीपन जाहिर करता है, लोगोसे ज्ञानीपनकी प्रशसा चाहते हैं तो प्‌ ।बल 
लगाकर सस्क्ृतकी प्राकृतती और ओर भाषाओ्रोकी भडी लगा देते हैं। चाहे श्रोताश्रोकी समभमे कुछ 
झाये चाहे न आये यह इसलिए करते हैं कि जिससे लोग जान जाये कि यह विद्वान है, यह सब क्या 
है ? चदनकी लकडीको जलाकर उसकी राख बनाकर काममे लेन की तरह है। यदि ज्ञान पाकर तप- 
इचरण करके उसके फलमे ख्याति पुजा लाभ की चाह करता है तो यह तो तेरे भ्नर्थ की बात है । तू 
यदि ऐसा करता है तो तू श्रभी लोभकी पक्तिमे ही बैठा हुआ है। अलौकिकता कुछ नही श्रायी भ्रौर 
ऐसी स्थितिमे शरीरका शोषण किय्रा वह भी व्यर्थ । लाभ भी न मिला और जीवन भर घरीरको भी 
सुखाया, उनकी गति तो दयनीय है । 

देहकी भयानकताका बृत्त पढिये-१६४ वें छन्दके एक, प्रवचनाशसे पृ० १७-देहकी भयानक्रता-देखो 
भेया, ऊपर की थोडी सी चिकना।ई श्रौर चाम भी कुछ सजे हुए मालूम देते है। तू इस चामको नजरसे 
भ्रोभल करके इसके अ्रन्दर जो कुछ है उसकी तो कल्वता कर । जसे मरघटमे मुर्दे की खोपडी पडा 
रहती है शायद कभी देखा हो, यह विजलीके खम्भोमे जहा पर डन्जर श्रथवा सावधाव लिखा रहता है 
वहा पर खापडी को फोटों टगो रहतीं है, उसे देखा होगा त वह कितनी भयानक सो लगतो है। हड्डी 
निकली, भ्राख़ो की जगह दो गड़७ से, नाक की जगह तो बिल्कुल बेढंगा सा दीखता है । वही चीज तो 
इस जिन्दा हालतमे है । कोई नई बात“नही है । जो रूप, जो श्राकार, जो ढग उस मुर्दे की खोपडीमे है 
वही की वही चीज जिन्दा मनुष्यकी खोपडीमे है। जिस शरीरने तुझे कष्टका कारण बनाया उसी 
शरीरसे तू प्रीति करता है।, भ्ररे जिन्दा रहनेके लिए कुछ खा लिया जाता है, वह तो ऊधम नही है 
पर यह, अपन भीतर की ईमानदारी है, कहासे क्‍या होता है । 

दि क्षोम नट्टी चाहते हो तो केवल स्वरूपदष्टिका यत्तन करो, इसकी प्रेरणा लीजिये न० २०४ छ्न्दके 

एक प्रवचताशमे, पृ० ३१-स्वरूपकी सम्हालमे क्षोभमका श्रभाव-श्रब श्रपने लिए इतर्ो बातक। तो यहा ही 
अदाज करला आपकी कोई निन्‍्दा करे गाली दे और श्राप कुछ श्रपनी ज्ञ न हृष्टिके निकट बेठ रहे 
हो, कुछ ज्ञानकी ब्रात समायो हुई हो तो आपको खेद नहीं होता, या श्रधिक नहीं होता श्र जब श्र५ने 
श्रापके ज्ञानसे चिगकर इस यूर्त शरीरपर हृष्टि जायगी तो वहा आपको खेद होगा । बडी विद्धलता हो 
जायगी । साघुजन ज्ञानहृष्टिमे निरत रहा करते है, उन्हे उपसर्ग श्रौर रोग आदिकसे किसी कारण 
खेद नही होता । जैसे नदीमे कितता ही जल चढ जाय, पर जो मजबूत नाव पर बंठा होगा उसे रच 
भी क्षोभ न होगा, श्रधी र न हागा, ऐसे ही जो अपने मजबूत स्त्ररूप दुगमे बेठा होग। उसके भो कोई 
क्षोभ नही श्रा सकता । 

अज्ञानी तो दु खभे ही सुख मान रहा है, वास्तविक सुखका तो नाम भी नही मालूम है, इसका बित्रण 


॥] 


देखिये न० २०६ छुन्दके एक प्रवनच्ननाशमे, १० ३२-दु खमे भी अज्ञानी की सुखमान्यता-जैसे कोई लकडहार 


( ३४६ ) 'सहजानन्द सहित्य ज्योति प्रथम नाग 


सिर पर लकंडियो का बोक लादे चले जा रहा है । बोभ के मारे उसका सिर दद करने लगे तो सिर सें 
भार उठा कर कघे पर रख लेता है । भ्रौर कघे पर वह गट्ठा रख कर श्रपने भ्ापको सुखी अनुभव करता 
है, इस ही प्रकार यह भ्रज्ञानी जोब शरीर में रोग नष्ट होने से श्रपने को सुखी मानते हैं पर यह नही 
देखते कि शरीर का सम्बन्ध होना, मिलना यह स्वयं एक महा रोग है । किसी भी प्रकार की कोई इन्द्रिय 
सम्बधी बांधा दूर हुई तो उसमे यह जीव श्रपने को सुखी मानता है । पर यह वह नही जानता कि हम 
तो वेदनाग्रो के बनमे ग्रुंजर रहे हैं। एक वेदना हटी कि दूसरी वेंदना तैयार है । यो हजारो वेदनाये एक 
पर एक आती रहतो हैं । वहा देखा जाय तो जैसे लकडी का बॉफक॑ सिर से उतार कर कपे पर रख लेने 
सें उसका भार दूर नही , हुमा ऐसे हो जगतके जीवॉका कोई रोग मिटे या कोई बेदना ज्ञान्त हो तो 
उससे वेदनाग्रोका भार 'तो नही हटा । बेदनाये तो श्रभी ज्यो का त्यो हैं, पर यह मोहों जीव कभी कभी 
ग्रपनी कन्पना के श्रनुपार कुछ वैभव पाकर अपने को सुखी मानते हैं। वस्तुत यह सुखी नही है। सुख 
तो तब है जब शरीरका विभावोका, कर्मो का भ्रभाव हो और फैवन्य अ्रवस्था प्रकट हो तो उसमे ही 
जान्ति है, भन्यत्र शान्ति मानना मूढता है। 

मेंदविज्ञानका परीक्षण कैसे होगा देखिये न० २४३ छन्दके एक प्रवचमाशमें पृ० ६१-करठिन परीक्षण- 
भैया, कितनी तीब् श्रद्धा चाहिए इस बात पर टिकनेके लिए कि यह देह जुदा है भ्रौर मैं जुदा है । कह 
लेना तो आ्रासान है, श्रौर चु कि ऐसा कहनेसे भला जचता है सो दिलका बहलाना भी है, किन्तु इसी 
प्रकार का प्रयोग बने कि देह जुदा भर मैं जुदा हु यह बात सम्यग्हष्टि पुरुषके ही सम्भव है। सम्यर- 
दृष्टि कुछ जुदे लोग नही है। जैसा मेरा स्वरूप है वसा हो उनका स्वरूप है। यह सत्य प्रकाण 
चाहिए । सत्व विज्ञान च।हिए, सम्यवत्व हो जाता है। 


परदोषके कहनेमे दोषोका पोषण होता र ता है ढसमे आत्महित नहीं है, देखिये न० २४६ छन्दके एक 
प्रंबचनाशमे, पृ० ६६-परदोप॑वादसे दोषोका पोषण-देखो तो मृढता कि श्रपने दोषोको श्रवशुणोकों मूलसे 
नष्ट करनेके लिए तो उद्यमी बनें । बडो दुर्लम तपस्याये धारण करते हुए श्रश्ञानी बनकर एक व्यर्थंका 
दोष ऐसा बना लिया है कि जिससे उन्ही दोषोका पोषण हो रहा है। वे दोप क्या हैं ? दुसरोके दोषोके 
बोलनेमे मजा लेना । श्राचार्य देव कमा छांट छाटकर सफाया करनेका यन्‍्न कर रहे हैं। होता है ना 
किन्ही बडे बडे तपस्वी जनोमे यह महत्वसे सम्त्रन्धित ऐव । ऐसी दुर्धर तपस्या करलें, बडा सयम पाल 
ले, निरारम्भ, निस्परिग्रह सब कुछ वृत्तिया "रण करले, लेकिन एक ठलुवा बंठे कभी भी किसोका दोष 
कहने मे दिल चस्पो ले ले तो इतने मात्रसे करी करायी वह सारी त।स्या मिट्टी मे मिला दी । जेसे 
कहते हैं ता-गुड गोबर एक कर दिया। भेग्र, दुधर सयम पालन करके एक परदोषवादकी बातको 
किये बिना कुछ पटक थी क्‍या ? कुछ नुकसान था क्या ? जो दूसरोंके दोषो की कथा न करते, एक 
व्यर्थ सी बात का बढे से बडा भमेला खडा कर दिया, जिसे कहते हैं-गुणोपर पानी फेर दिया, ग्रुणोका 
बिकास करनेके लिए कर्ममलोको नष्ट करनेके लिए तपस्या किया, परदोषपवादके ऐब से उन कममलो 
को बहुत हृढ बना दिया । 

प्रमुक्‍त गुगार्चन व नामार्घन की विधान देखिये-२६५ छुन्दके एक प्रवचनाशमे, पृ० १२५८-ग्रुणाचन और 
नामार्चन-जेन दर्शनमे किसी नामकी पूजा नही है, गुणोकी पूजा है। भगवान का भी नाम नही है, पर 
जिस नाम द्वारा व्यत्रहृत देहमे विराजमान ग्रात्मा ज्ञानमय होकर केवली हो भया, व्यवहारमे वहा 
भगवानका नाम लेते हैं, श्रथवा जंसे एक ही चीज का खेल चाहें तासका हो खेल समभलो तो उसमे 
कठित भो खेन होते हैं और सरल भी खेल हो) है। कठित पद्धतिके स्लैल जिनसे नही बनते वें सटलस 


(१ ६) समाधितन्त्रे प्रवचन प्रथर्म भार्ग ( ३२७७ ) 


। पद्धतिके खेल खेलते है। उल्टा डाल दिया, उलट दिया, खोल दिया; रग मिल गया, लो जीत गये, न 
मिलां-लो हार गये । बताश्रो ऐसे खेलमे कुछ विशेष बुद्धि भी लगती है क्या ? जो कठिन खेल जानते हैं 
वे उस प्रद्धतिका! खेल खेलते हैं.ऐसे हो जानकी उपासनामे जो एक अपने झात्मामे प्रात्मज्ञान विहरका 

हल है उस ज्ञानविहारके कार्यक्रममें जो तत्त्वज्ञानी ममज्ञ पुरुष है वे स्वभावहृष्टि करके निश्चय द्रष्टि 
करके जानके शुद्धस्वरूपको निहारकर उस ज्ञानमे रमा करते हैं । पर यही ज्ञानी पुरुष इतना अधिक 
काम केंरके थक जाय तो भगवानकरा नाम लेकर चारित्रके गुणोका ज्ञान करके श्रपने ज्ञांतमे ज्ञानविहार 
को करते हैं। अथवा जो अपनी श्रद्भ्ुुत महिंमामे प्रवेश नही कर पाये है वे पुरुष प्रभशुका नाम लेकर 
चारित्र गाकर गुणानुवाद करके इस श्ञानमे विहार करते हैं । 


(१७४ सम|घितन्त्र प्रवचन प्रथम भाग , 


“। 7 इस पुस्तकमे/पृज्य पाद स्वामी द्वाश प्रणीत समाधितन्त्र ग्रन्थके २७ वे; इलोक पर पृज्य श्री मनोहर जी 
' वर्णी सहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं । इसके मगलाचरणके एके प्रवचनशिमे मगलावरणके शब्दोमे, ज्ञान, माग व 
भक्ति तीनोका प्रकाष बताकर बताया है कि ज्ञानरष्टि ही सकल 'सकटभोचनी घूटी है । पृू० ५-सकलसकंटमोचनी 
जूटो ज्ञानहष्टि सच "जानो भेया, अपने ज्ञानका-स्वरूप शअपने ज्ञनमे जिस समय श्राये-उस समय इसके 
५ सकट नही रहते। उपेक्षारूप धर्ममे वह सामर्थ्य है। जरा'करके हो देख लो । किसीसे राग बढ़ा था, 
पहिले : दु खी हो रहा था, कोई घटना " ऐसी हो गयी कि सोच लिया कि जाने दो । जो कुछ हो सो/हो, 
वया मतलब ? उपेक्षा की कि सकट उसके हल्के हो जाते हैं। यदि ज्ञानस्वरूप ज्ञानमे 'भाये, वहा परम 
उपेक्षा रहती है। उस स्थितिके भ्रानन्दको कौन बता सक्ता है ? उस ज्ञ।नस्वरूपके ज्ञान बिना श्ञान्तिके 
लिए ग्रत्य समस्त भी यत्न कर डाल, धमके नाम पर ही सही बडा तप, बडा ब्रत, बडा मेद बडा चीजें 
भो कर डालें पर शान्ति आनन्द श्रौर कर्मक्षय का साधन तो ,-शरीरकी चेष्टा नही है किप्तु ज्ञानस्थरूप 
को दृष्टि बत्ते यही है ,उन सब हितोका साधन । वह हीं एक छोड दिया ज।ये, उसका ही त।खमें घर 
दिया जाव और श्रनेक श्रम किये जाय तो उन श्रमोसे सिद्धि नही हांतो,है |. ,, । ५ (३ 


। समाधिसे बहिभूर्त बहिरात्माकी ममताका एक चि॥रण दखिये इलोक न० € के एक .प्रचचनाशमे, प्रृ० ४०- 
बाहरी मप्ता-देखो भेय।, कंसी, ममता है, -बुढे भी हो जायें, -कपोल भी सूख जाये, हड्डी भी निवल॑ 
आये, फिर भी अपना, यह घरोर ही प्रिय लगता है। एक तो शरीर की वेदन। नही-सही जाय यह ब।त 
अलग है और शरी रमे ही श्रापा समककर उसमे प्रीति बुद्धिकी जाय, यह बात जुदा है, जसे कोयलावो 
कितना ही घिसा, तिकलेगा काला ही। साबुन लगा दो तो कोयला सफेद नही हा जायेगा, ऐसे ही 
शरीर है। कितना ही इसे सजाञ्र, कितना ही साफ करलो, इसमे श्रसार ही असार वात निकलेगी । 
अपविन्न गदी गदा ही धातु उपधानुवे निकलेगी, किन्तु वाह रे भोह की लीला कि इस निज सहजस्वरूप 
को तो यह श्रात्मा भूल जाता है और देह की सार सवस्व'है ऐसा मानने लगता है । 


१५ थे श्लोकके एक प्रचुक्‍ना में बताया है कि मनुष्य देह तो वंराग्यक्षे . लिए मिला, किन्सु मोही हसका 
कैसा दुरुपयोग करत। है। पृ० ५८-असार देहके लाभका प्रयोजन वेराग्य-देख लो मनुष्य देहमे कही कछु 
'भो'सार बात नहीं नजर आता। ऊपर पसोना है, रोम है, चमड़ा है, ' शौर-जरा नीचे चलो, खून है 
मास है, मज्ज है, हड्डो है और भीतरकी धातु उपवातुव हैं, जो जैसे कहते है कि ये केलेके पेड़मे सार-- 
भूत बात कुछ नही है । 'पत्तोकों छोलते जावा, पूरी तरह से, तो वहा प्रेड पत्ता कुछ व मिलेगा । वे ही 
पत्ते जो ऊपर निऋले हैँ वे नोचे तक सम्बन्ध रखे रहते हैं। केलामे कोई सौर नही मिलता ।, फिर भी 
इस मनुष्यदेहसे स्थ,चर की देह भ्रच्छी है । वनस्पतियो के देह अच्छे है । ,ये कर गादा वाया ब्रादि तो 


) 


|] ४ 


( इछ८द ) 'सहुजानन्द साहित्य भ्योति प्रथम भांग 


कुछ काम पाते हैं, पवित्र हैं, ठोस हैं, पर भनुष्यके देंहमे पया तत्त्व रखा है ? गदगी गदगी से भरा है। 
सो मानो यह गदा देह विरक्त होनेके लिए मिला है । पर यद मनुष्य मोहमे भाकर विरक्त होनेकी बात 
तो दूर जाने दो, कजाधो सहित साहित्यिक ढगसे बचनोकी लीलासे बे एक भ्रमोले ढगसे प्रेम ध्रौर 
मोह बढाता है । ' 


दि देहम आत्मबुद्धि फरके नशेका विस्तार तो देलिय-१४ में घोर का एक्ष प्रवननाक्ष-प० ६६- दोह/त्मबुद्धि 
के नसेका विस्तार-मैया भोहमे कितनी कल्पना होती है, कसा कपायभाव होता है, स्तीसे कितना बड- 
प्पन माना है, कभी यात्रामे जाते हैं ना भाप लोग स्त्री समेत, तो रेलगाडीसे जब उतरते हो तो कुली 
की तरह तुम लद॒। हो कि तुम्हारों स्त्रो ? बिस्तर पेटी तुम्ही तो लादते हो भौर स्त्री बडी शान झौकत 
से चलेगी । हाथमे बढुव। लेकर ऊची एडी की चप्पल पहिनकर, इसमे हो पुरुष झपनेमे बढप्पन महसूस 
करते हैं। काई यार दास्त मिल जाय बात करनेको शोर वह जान जाय कि इनकी बेगम बहुत शानसे 
भौर बहुत ढगसे रहती है, इसमें ही खुश हो रहे हैं ॥ इन परिजनके कारण यह बहिरात्मा भ्पने क्‍्रापको 

“ बडा मानता है भौर न भी कुछ कहे, न वाई करे, न रग ढंग दिखावे तो मनमे तो उस सब कुटुम्बका 
चित्रण बना ही रहता है । भशौर शायद भगवानके दर्शन करते हुए भी भगकानको भी स्त्री पुश्रसे वडा न 
मान पाता हो । इतना श्रादर प्रभुका भी मनमे नहीं होता, >तना श्रादर परिजनका करते हैं। ऐसा 
विचित्र यह महामोह मद इस जीवने पिया है। उसका कारण केवल यह हो एक है कि शरीरमे उसने 
यह मैं प्रात्मा है ऐसी बुद्धि की । 

दु खके कारणभूत शागादिभावोका विनाश आत्मदर्शन से होता है, एसका संकेत लीजिये २५ ये इलोकके 
एक प्रवघनाशमे-ँ० १२१-प्रात्मदर्शनसे राग।दिकका क्षय-परमार्थ॑त. श्रपने प्रापको देखने वाले इस मुझ 
प्ात्मामें रागादिक दोष नष्ट सुगम ही हो जाते हैं, क्योकि ध्ात्मतत्त्वको देखा जाने पर यह श्रनुभव 
किया गया कि यह मैं ज्ञानमात्र हू । ज्ञान जसे कि श्रमुर्त भाव है तो ज्ञानस्वरूप ही त' प्रात्मा है। वह 
भी भ्रमृत शानभावमात्र श्रपने भ्रापके स्वरूपको जिसने निरखा है ऐसे ज्ञानी सतके ये रागद्व पादिक 
विकारभाव यो ही विलीन हो जाते हैं। रागका राग मिटानेका वास्तविक उपाय याह्य पदार्थो का सम्रह 
विग्रह अथवा कुछ परिणमन कर देना हो जाना, यह नही है। रागका श्र्थ है परवस्तु सुहा गई और 
राग मिटने का प्र्थ है कि परवस्तुमे सुहा गई ऐसी स्थिति ही न हो । यह स्थिति श्रपने झ्रापको ज्ञान- 
मात्र प्रनुभव करने से प्राप्त होती है । मैं ज्ञानमात्र हु। जहा जाना कि यह मैं केवल जाननहार हू, भन्‍य 
इसमें यूत्ति होना मेरास्वरूप नही है तव यह रागद्व पको क्यों अपनायेगा ? परमेर्थ निजस्वरूपको देखने 
प९ रागद्वप नही ठहरते हैं । 
(१८०) समाघितन्त्र प्रवचन द्वितीय भोग 


हुप पुस्तकमे समाधितन्त्रके २८ वें एलोकसे ५० में इनोक तक परुज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द 
भहाराजके प्रवचन हैं । आत्मस्थिति अर्थात समाधिलाभके लिए सोह की भावना का साधन बताने वाले कार्यत्रह्म 
ब फारणवह्मयका परिचय फीजिये २८.थें इलोकके एक प्रवचनांशमें-पु० १-कार्यत्रह्म प्रौर कारणब्रह्म-परमात्म- 
तत्व दो प्रकार से है-एक कारणपरमात्मा श्लोर एक कार्य परमात्मा । ऐसा यह दो प्रकार पना कैवल 
परमात्मत्वमे ही नही है, विन्तु प्रत्येक प्रसगमे कारणत्व भौर कार्यत्वका प्रयोग है। जैसे कारणपरमाणु 
भझौर क,यप रमाणु । इसी प्रकार कारणसमयसार झौर कार्यसमयसार । जो सहज चेतन्यस्वभाव है वह 
तो है फारणब्रह्म और जो पवित्स्वभावको उत्कृष्ट शुद्ध विकास है वह है कार्यत्रहय । परमाथ दृष्टिसि यह 


(१८०) समाधितन्त्र प्रवचन द्वितीय भाग ( ३७६ ) 


आत्मा निजस्थरूप होने के कारण कारणब्रह्मकी उपासना कर सकता है। कायत्रह्मकी उपासना तो उसे 
विषयश्षुत बनाकर श्रथवा झ्रादर्श मानकर किया करते हैं। सो वहाँ भो द। आत्माने गुर्णस्मरण रूप” 
निज परिणमनका विकास किया है। तो जहां परमात्मतत्त्वककी भावना करनेका सदेश श्राया तो वहा 
पर श्रध्यात्मशास्त्रोमे यह अर्थ लेवा चाहिए कि कारणब्रह्मकी उपासना करें। 


अज्ञानी जीवको जिसमे विश्वास वना है, घोखाकी चीज वही है, पढिये २६ वें इलोकके एक प्रवचनाञमे, 
पृ० ६-वास्तविक भयका स्थान-पूर्व श्लोकमे कारण परमात्मतत्त्वकी भावना का वर्णन था । उस वर्णन 
की सुनकर किन्‍्ही भाइयोको ऐसा लग सकता है-कि वह तो बडी कठिन श्रौर भय वाली बाते है ।' हमे 
तो सोधा सुखदाई यह घरका रहता ही लग रहा है। कहा का दद फद, अ्रकेले रहो, सबसे विविषत' 
सोचो, कुठुम्बका परिहार करो। ये क्या श्राफते है ” कंसे ग्रुजारे को बात हो श्रन्यथा बडे भयकी बात 
है । ऐसे भयकी श्राश्का होनेपर आचार्य देव यह शिक्षा दे रहे हैं कि अरे मृढ आत्मन्‌, तुके जिस जगह 
विश्वास लगा है कि यह मेरा सुखदायी है उससे बढ़कर भयकी चीज कोई दूसरी नही है । कोई नरकमे 
पहुँचे श्रौर वहा रहे सद्बुद्धि तो ठिकाने वाली अ्रकक्‍्त्र वहा समभमे आ्राती है । जिस कुटुम्बके कारणं 
विपय कषुख के कारण, मित्रों के कारण नाना पाप किये हैं उन पापोका यह फव मैं श्रकेले ही भोग रहा 
हू। जब वे कोई मदद देने वाले नही है। जो दस बीस की सख्या मे मेरा मन बढलाते भी थे। यह 
मूढ आत्मा जिस जगह ।वश्वास बनाये हुए है उससे बढ़कर दु खकी चीज, भयकी चीज और कुछ नही 
है । । 

आत्महितके अर्थी को अनाकाक्षता व उदारताकी आवश्यकता है, इसका 'मनन कीजिये ३८ वें इलोकके एक 
प्रवचनाशम, पृ० ६५-अन।काक्षता श्रौर उदारताकी झवश्यकता>यद्यपि घरमंपालनमे एक पैसे की भी 
श्रपेक्षा नही है, धम प॑से से नही होता, पर पंसे के लगावसे श्रधर्म तो होता है ना । तो उस अरधर्मको दर 
करने का हमारा बहूत बडा काम है। वह है उदार बुत्ति। जिससे हम घर्मं पालने के पात्र हो सके, 
चित्तके विच्छेदको दूर करनेका काम पडा है। फिर तो ज्ञानसस्कार हुआ कि स्वत ही आत्मतत्त्वमे 
श्रात्माका श्रवस्थान हो जायगा । सारे क्लेश एक ममताके हे । मायामयो दुनियामे मायामयी पोजीक्षम 
'के रखनेका क्लेश है॥ दूसरा कुछ क्लेश है ही नही । न होता भ्राज इतना वंभव, साधा <ण होते तो क्या 
ऐसा हा नही सकता था ? यहा जितना लोकमे बडप्पन बढ जाता है उतना ही पोजोशन रखनेकी तृष्णा 
बढ जानी है। हुआ कहा धर्म ? जेसे किसी महान कार्यमे धन का दान करके तपस्या करके श्रथवा तन 
से परकी सेवा करके और कुछ यशका-भाव-रखा तो वहां सन्‍्यास कहा हुआ ? प्रभुका प्यारा नहीं हो 
सकता. है । जो कि अपने सम्बन्धमे इस मायामय जगतमे कुछ न च'हे श्रौर निश्चल शुद्ध भावोसे परकी 
प्रभुता पर मोहित हो जाय श्रर्थात्‌ भ्रतुरक्त हो जाय और अपने को कुछ ,न माने और श्रपने को 
स्वतत्र और सर्व॑स्व माने । इस जगतमे कुछ चाहने वाले के ह।थ कुछ भी तो चही लगता है। 


। विवेक पूर्वक निर्णय करलो इस लोक रोष तोपका क्ष्या अवकाश, पढिये ४६ नें इनोकके एक प्रवचनावझरे, 
पृ० ११७-रोष तोष का भ्नवकाश-श्रब भला बतलांवो, जो दिखता द्वै वह 'श्रचेतन है, जो चेतन है ग्हु 
दिखता नही है तो मैं किस चीजमे रोष करू और किस चीजमे तोष करू ? शचेतन पदार्थों मे राप 
श्रथवा तोष करने से क्या फायदा है ? वे-तो श्रवेतन हैं । इन पत्थरोमे रोष तोष करनसे बंया लाभ है ? 
अचेतंनर्में तो बच्चे ही रोष तोष करेंगे। किल्तु ज्ञानवान पुरप इन श्रचेतन पदार्थों मे रोप तोप नहीं 
करता । बच्चेके सिरमे किवाड लग जाय तो बच्चा रोता है, भौर मा उस बच्चो को दिखाकर समभा- 
कर किवाडमे दो चार थप्पड लगा देती है, तूने मेरे ललनको मारा । भ्ब वह लल॒न यान्‍्त हो जाता, 


( ३६० ) सहजानन्द सोहित्य ज्योति प्रथम भाग' 
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सन्तुष्ट हो जाता, ईन अ्वेतन पदार्थों के ग्री भी परिणमनसे वालक अगर रुष्ट हो जाय, तुष्ट हो 
जाय तो हो जाय पर ज्ञानी पुरुष इन अचेत । पदार्थों के कारण न तो रुष्ट हाता है शौर न तुष्ट होता! 


है । द , 3 
५ ,, संसारके दु ख रोग अनेक हैं, किन्तु उन समस्त सकट रोगोकों मिटाने वालो औषधि: एक है, देखिये ४८ वें 
इलोकक एक प्रवचनाशम, पृ० १३००सकटहारिणी मूल श्रीपधि-भैया, किसी भी प्रकार की घबडाहट हो, 
किसी भी प्रकार की चिन्ता हो, सब को मूल भ्रौषेधि एक है। श्रपन आपका जेसा सबसे न्‍्यारा ज्ञान- 
सात्र स्वहूप है वेसा समभनेमे लग जावे, मैं सबसे न्‍्य।रा हु इस मु श्रमुत तत्त्वकों तो कोई जानता 
हो नही है । यह किसी के द्वारा श्रलग से जानने योग्य 'ही नह है ।'यह ता सब स्वरूपमे एक रस एक- 
स्वरूप है | इसमे भेद नहों है क मुझे कौन पहिचानता है? ज्ञानयोग ही' एंक प्रमृततत्त्व है | ज्ञानका हो 
सवंत्र एक प्रताप है, और काई प्रताप प्रताप ही नहीं हैं। ज्ञान से ही यह प्राणी सुखी होता है श्रौर ज्ञान 
से ही यह लोक मे पूजित होता है, ज्ञान से ही यह इस लोक और परलोक में सुखी होता है। ज्ञान 
ज्ञान के स्वरूप का जाने और ज्ञानमांत्र ही मैं हु ऐसा श्रपने श्रापके व: रे मे भ्रनुभव करे, वह है वास्त- 
विकज्ञान। ,. , «७. , आर 5 कु " 

देखो किसको. असन्न करना चाहते हो, निर्णय तो करलो, व्यर्थ परिश्रम क्यो किये जा रहे हैं ? मनन 
की जिये ५० वें इलोकके एक प्रवचनाशमे-पृ० १५६-किसको प्रसन्न करना-इस जगतमे क्रिस जीवको प्रसन्न 
रखने के लिए इतनी चेष्टा की जा रही है ? अरे खुदको प्रसन्‍न कर लीजिये-निर्मेल बना लीजिये, तो 
सब सिद्धि आपके हस्तगत है | बाहर बाहर के उपयोगके अपान मे तो सार कुछ न ग्रायगा अपनी बुद्धि 
में बहुत देर तक किसो पदाथ् को मत रश्षिये क्योकि यहा कुछ भी पर पदार्थ विश्वॉसके योग्य नही है। 
कोई ,नास ले लो कि कौन सा पदार्थ परका ऐसा है कि हमारा हित करदे ? शान्ति दे दे ? है कोई 
शान्ति देने वाला पदार्थ ? खूब सोच, लो, कि पुदूगल तो कई प्रसगोमे जले भुने चेतनोमे कुछ बने । वह 
तो अचेत्तन थूलमथुल पडा हुआ है । कई घटनाये ऐसी होती हैं जहा घोखा खाये, दूसरो के श्रागे बेवकूफ 
बनना पडे, हित कुछ नही मिले, किन्तु भ्रपन। श्रंहित ही परके वातावरणंमे, परके सम्बन्ध मे पाया है । 
यहा जीवको कौन सा पदार्थ हितकारी है हा किसको 'प्रेसन्न,करना च्राहते हो ? को ई रक्षक हो तो प्रसन्न" 
करो । ४ 5 बा ह ह 
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इस पुस्तक समाधि तंजके ,५१ वे इलाकसे,७५ वें इलोकतृक पुज्य श्री वर्णी ' जी सहजानन्द महाराजके 
प्रवचन हैं । अविकृत उपयोग बनानेके लिए एक भावन'का सकलप कीजिये, जमा ५ १ वें । इनोकके ' एक प्रवचनांशमे 
सकेत किया है । १० १-अभ्रविक्ृत उपयोग वनानेके उपायश्षून भावनाका स कल्प-इनिद्रयोके द्वारा जिर्नको 
मैं देखता हू वे मेरे कुछ नहीं हैं, - श्ौर जब इन्द्रियोको सयत करके श्रपने भरा ।के 'अतरगमे जो श्रात्मा- 
नन्‍्दमय ज्ञानप्रकाशको देखता हूँ वह .मैं हू। यह,जीव परपदार्थो मे श्रनाशक्त होता हुभ्रा श्रात्मज्ञानको ही 
बुद्धिमे धारण कर सके-ऐसी कौन सी भावना है ? यह बताना भोवेध्यक है, क्योकि आत्मज्ञानसे' भिन्न 
भ्रन्य कुछ बात. बुद्धि मे घारण न करनी चाहिए। जीवन चलाना है, ग्रुजारा करना है, इस कारण कुछ 
अन्य कामोमे फसना पडता है| उसे फिर करें, किन्तु अन्य कार्यो को बुद्धिमि बहुत / समय तक धारण न 
करें, ऐसी स्थिति जीवनमे कैसे झा सकतो है ? इसके उपायमे यह भावना बतायो गई है कि इन्द्रियोके 


द्वारा जो कुछ मुझे दिखता है वह कुछ नही है। 


(१५१) सम।धितन्त्र प्रवचन नृंतीय भाग ( ३५१ ) 


सत्य आराम पाने के लिए बोलो तो निरापद वचन बोलो, देखिये रहस्य ५१ वें दलोकके एक प्रवचनाशमे, 
धु० १९--२०-निरापद वचन-इस लोकमे चिन्ता ही क्‍या है । चिन्ता बनाई जाती है। चिन्ता योग्य बार्तें 
कुछ नही हैं । न रहा धन ज्यादह तो इससे कौन सी हानि है ” मिला हुआ घन चला गया तो इसमें 
कौन मी हानि है ? प्रात्मतत्त्वकी अन्य अन्य भी विपत्तिया सोच लो, इष्टवियोग हो गया, प्निष्ट 
सयोग हो गया तो इसमे कौन सी हानि है ? इस शात्मतत्त्वकी हो गई ? लेकिन ज्ञानानन्दनिध/न 
श्रात्मस्वरूपको भूलकर जो बाह्य पदार्थों मे मोह बुद्धि लगाये हुए है बस इसी से दु ख होगा ' यह परि- 
णाम दु खस्वरूप है। उस दु खको मेट सकने वाले जो वचन है उन वचनोका सुनना और ऐसे वचनोका 
बोलना, यहो है अध्यात्मिकता मे रमने का एक उपाय । जिस वचनसे अज्ञान सस्कार मिटे और ज्ञात-- 
सस्कार बने, ऐसी ही वात वोलती चाहिए । 


अजानी विस घटनामे अपना पोपण समझता है और ज्ञानी किसमें अपना ओपण परखत। है देखिये अन्तर 
घ निर्णय कीजिये अपने कदमका, ६३ वे इलोकके एक प्रवचनाझमे पढिये-पृ० ७४-अ्ज्ञानी श्रौर ज्ञानीकी पुष्टि- 
तकणा-न्नानी इस देहकी क्रिसी अवस्थासे अपनमे कोई क्षोभ नही लाता है। वस्त्र मोटा होनेपर कोई 
दुबला सेखी मारे तो उस सेखोंसे कही ताकत तो न श्रा जायेगी , भले हो मारे सेश्वी । यो हो देहके 
पुष्ट होनेसे भ्रपनेको पुष्ठ मानने वाले झज्ञानी पुरुषके कही शान्ति तौ न श्रा जायेगी, श्रात्मबल तो नही 
भ्रा सकता है ? देहसे श्रपने आत्माका मेदविज्ञान करना, यह करण ज्ञानीके सुहृढ है । जंसे लाग बाहरी 
बातोमे तंयारी देखकर भरा घर श्रव चारो ओर से मजबून है, मैने देशमे, समाजमे, सव तरह से अपनो 
मजबूती बना ली है। श्रव मुझे कुछ डर नही है । यो बहिराम्मापुस्प सोचता है तो भश्रन्तरात्मा पुस्प 
श्रपने ही अ।पके भीतरकी तंयारी करके सनन्‍्तोष करता है। श्रत्र मैंने श्रान झात्मस्वरूपको परख लिया 
है। श्रब मुझे प्ररक्षाका कोई भय नही है। मुझे परवस्तुकृत इस लोकमे अ्रथवा परलोकमे कही भी 
विपदा की शका नही है। मेरा रब कुछ मेरे मे हो बसा है। मैंने श्रपने श्रापक्रों खूब तैयार कर 
लिया है।- अब भय नही ई, यह ज्ञानी पुरुष अपनी आन्तरिक पुष्टि से अपने को पुष्ड समझता 
दे । 

एक साधे सब सधे, इसके प्रयोगक यत्नकी प्रेरणा लीजिये ७१ वें इलोकके एक प्रवचताद्षम पहिये-- 
'पृ० ११३-११*-एक साधे सव सघे-एक इस आत्मतत्त्वको साध लीजिये तो सम्रुद्ध हो जाबोंगे । एक इस 
भ्रन्तस्तत्त्वकी रुचि होने पर भी यदि श्रवशिप्ट रागवण बन्ध हाता है तो पृण्यत्रन्ध होता ह जिसके उदय 
कालमे सववेभव ग्र ता है। जिसका इस अन्तस्तत््वकी रुचि है उसके ऐसी विशुद्धता बढनी है कि भव 
भ के बाघे हुए, कर्म भी क्षण मात्रमे एक साथ खिर जाया करते है। लौकिक श्ौर पारलौक्क आनन्द 
इस सहन ,आत्मतत्वकी हृष्टिमे भरा हुआ हो है । एक ह्म्मितकी श्रावश्पकता है और हिग्मत भी क्र 

ही उत्टा जितना चल छुके है उतना लौटतेकी आवश्यकता है । करना कुछ नहें। है । जो खोटा कर्म 

किया है, जो खाटा कदम ग्ढाया है। बंस उतना लौटने को जरूरत है । इसस आगे और ३ छ भी काम 
करना इसे आवश्यक्र नही है। यो समझो कि स्वतन्त्र निश्चल निष्काम श्रात्मतन्चके श्रद्धानमे, श्राचरण 
मे, सर्वेप्रकार की सिद्धि स्वयमेव पडो हुई हे-ऐसा समककर एक श्रात्मस्वरूपके जानन वी रुचि करें 
प्रभ्यास करे तो उस पुरुपार्थके प्रतापसे सवसमृत्रि हो सकतो 


' ज्ञानीके निवास स्थानका परिचय कीजिय ७३ दें ्नोकक्के एक प्रवचनांशमे-पृ० १२७-६२८-ात्मदर्सी 
का निवास दर्शन-भेया; कहा है कही पर सकट ” अपनो कल्पनाओरमे सकटोका विस्तार बना लिया 
जाता है और अपने ही विचारोसे सकटोका सहार कर दिया जाता है। तो ज्ञाता दृ्टा ज्ञानी सन्त 


तु 
( इपर ) 'धहजानेंन्द साहित्य ज्योति श्रथम भाग' 


पृरुष हैं, उनके बाह्य विषयक ये कल्पनायें श्रद्धाका रूँप नही रख,सकती है । उन्हे न तो ग्रामवाससे प्र म 
है श्र न उन्हे जगलके निवाससे प्रेम है, क्योकि वे दोनो ही स्थान अपने श्रात्मस्वरूपसे बाहरके स्थान 
हैं! ज्ञानी पुरुषको बाहरी ज्षेत्रमे, बाहरी पदार्थों मे श्रासक्ति नही है, प्रीति नही होती है। वे किसी भीं 
बाह्मक्षेत्रको श्रपना निवास स्थान नही मानते हैं। जिनको भेद वज्ञान जय गया है भ्रौर इसी कारण 
सपने झात्मामे श्रनाकुलताका प्रसार होने लगा है, उन्हे तो वहां ग्रावका निवास व कंहा ज॑गलकां 
निवास | उनको कहीं भी झआसक्ति नही रहती है। - ह 


(१६२) समाधितस्त्र प्रवचन चतुर्थ भांग 


५-« . इईंस पुस्तकमे समाधितन्त्र के ७६ वें इलोकसे १०४ वें ब्लोक के अन्तिम तक पृर्ज्य श्री मनोहर जी वर्णी 
सहंजावन्द महाराजके प्रवत्रन हैं । मोदी जगतमे फुट्ट देवी ऊट पुजारीका नक्शा देखिये ७६ वे इलोॉकके एक प्रव-- 
चनांशमे, पृ० २-३-फुटदु देवी ऊ'ट पुजारी-मैया, सब कष्टोका कारण शरीरमे श्रात्मबुद्धि करता है, 
लोग मुझे समझें कि ये बहुत बडे पुरुष हैं! किन लोगोमें यह च।हा जा रहा है ? जो मोही है, मलिन 
हैं, भ्रशानी है, जिनको श्रपती भी सु4 बुध नही है, ऐसे लोगोमें मेगा नाम फंसे बह सोचा जा रहा है 
ऐसे पुरुषोमे नै।म फैलनेकी बात वही सोच सकता है जो खुद मलिन 7, मोही है, शरीर को ही आत्मा 
मानता है। सो वहां ज॑से एक कहावत हैं कि फुट्टू देवों ऊट पुजारी ऐसी हालत हो रही है । किसी 
जगह पर एक पूपटा पत्थर पडा हुआ था, वह बन गया देवता, भ्रौर उसके पूजने वाले ऊट बन गये । 
ऐसी हालत इन मोही मोहियोकी है । किनमे नाम चाहते है ? ये मोही मोहियोमे ही नाम चाहते हैं । 
मेरा नाम हो, इसमे मेरा शब्द कहनेसे किसको लक्ष्ममे लिया है ? इस शरीरको, यदि इस चेतन्यस्वरूप 
श्रात्माकों लक्ष्ममे लिया होता कि इस मेरे का नाम हो तो वह्‌ नामकी बात न सोचकर यों सोचता कि 
मेरा शुद्ध विकास प्रभुके ज्ञानमे दोला हुआ हो । ' 
मोही की उन्मत्त चेप्टाका दर्शन कीजिये ८० वें इलोकके १क प्रवचनाशमे, पृ०२१-मोही फी उन्मत्त 
चेष्टाका दर्शन-जैसे कोई पागल पुरुष थाडो देरमे किसीको अ्रपना बता दे, थाडी देरमे किसीको अपनो 
बता दे, ऐसे ही यह मोही पुरुष मनुष्यभवमे श्राया तो किन्हीको अपना बता दिया श्र मरकर देवगति 
में आ गया ता किन्‍्ही को श्रपना बता दिया । तियेच गति में श्राया तो किन्ही को भ्रपना वता दिया, यह 
भी मोही पागलोकी तरह किन्ही किन्‍्ही को श्रपना बताता फिरता है और भव परिवततन की ही बात 
नही है किन्तु इस एक ही मनुष्यभवमे जब तक कषायसे कषाय मिलती ' रही तब तक अ्रपना श्रपना 
गाता रहा, और जब कषाय न मिलती देखी तो उसे अपना न माना गेर मानने लगा। यो यह मोही 
कपायके भावेशसे अट्ट सट्ट भ्रपनी कल्पनायें और मान्यतायें बनाता है, ऐसे-ऐसा ही तो दीख रहा है। 
झब बाहरमे यह जगत उनन्‍्मत्तकी तरह चेष्टावान नजर भरा रहा है इस योगाभ्यासीको । 
आना भविष्य इष्टिकलापर निर्मर है, सही शष्टिका निर्णय करके सही दृष्टि बना लीजिये, सहयोग लीजिये 
८५ थें इलोकके इस प्रवचनाशभे-प० ४२-हृष्टि कलाकी जिस्मेदारी-भेया, दो तरह के सुख हैं-एक शुद्ध- 
बित्‌चमत्कारमात्र भात्मतत्त्वके भवलम्बनसे उत्पन्न स्वकीय आत्मीयसुख भर एक मोहियोमे होने वाला 
कल्पित विषयोका सुख । झव देखिये दृष्टि द्वारा दोनो ही सुख मिट सकते हैं। चाहे आात्मीय सुख पालो 
और चाहे विषयी सुख पा लों, दोनो में हो प्रताप श्रपत्ती दृष्टिका है। करना और कुछ नहीं है, केवल 
भीत्रका भाव ही बनाना है। शुद्ध स्वरूपकी हृष्टिका भाव बने तो भझात्मीय श्रानन्द मिलेगा और बहि- 


मुख हृष्टि करके विषयोसे बडा बडप्पन है, सुख है ऐसे माव बनायें तो वहा कल्पित मौज है उस 


हस्त 


(१४३) पोडशभावन। प्रक्वत प्रथम भाग ( रेणर ) 


कल्पित विषयी सुखके समय भी विह्ललता है। उससे पहले भी बिह्वूलता है, भोगने के बाद भी विद्ध- 
लता रहती है | परन्तु श्रात्मीय श्रानन्द पाने से पहिले भी समता श्र ज्ान्ति रहती, प्रात्मीय भावन्द 
भोगने के समय भी समता और शान्ति रहती, श्रौर आरात्मीय आनन्द अनुभव करने के बाद भी शारि 
झ्रौर सन्‍्तोष रहता है। ये दोनो ही बाते, केवल हृष्टिसे मिल जाया-करती है ।, झब किस ओर हृष्टि 
देना चाहिए यह हम भझापका निर्णय जैसा हो वेसा है, पर सुविधा सब है । ]  #५ 


शान्तिका उपाय सबके लिए एक है, अत' इस एक उपायमे जुट जाइये, निश्चय करिये,८९६ वें इलोकके 
एक प्रवचनाशमे। पु० ६९१-सबके लिए शान्तिक, एक उपाय-जो लोग घर्मका, लिगका, भेषका, ,मजह॒बंका, 
इनका भ्राग्रह करके अपनेको तुष्ट, तृप्त कतकृत्य मान लेते हैं वे श्राग्रही पुरुष है। इन विकल्पोसे ,मुक्ति 
नही होती है, ऐसे विकल्प करने वाले लोग आत्माके परमपद को प्राप्त नही कर सकते । कोई भी हो, 
गृहस्थ हो या साधु हो, शान्ति मिलने का ढंग सबको एक सा बताया है । विकल्प 'छोडकर निविकल्प 
अन्तस्तत्त्वके- निकट पहुंचिये, शान्ति ,मिलिगी । स्व उपाय करके यही शुद्ध भाव प्राप्त करने योग्य 
है। । के हे कि 
, -बेहोशीमे भी होश, आश्चर्य न करिये, पढिये ६५ वें इलोकका एक प्रवचनाश-पृ ० द १ -बेहो शी मे. होश- 
ज्ञानी सन्त बेहोशकी भश्रवस्थामे भी होश-वाला है। सावधान है । कंसा अदृणी कार्य है, सस्कारका कि 
ज्ञानो पुरुष रोगवश बहोश पडा हो, भ्रथवा मरने के - समय उसकी सारी इन्द्रिया बहोश हो गई हो 
सिथिल,हो गई हो, उल्टी सास ली जा रही हो, मरने का समय निकट श्रा रहा हो तो लोगोकों यो 
दिख रहा है कि यह बडा बेहोश है, कई दिनसे इसे होश नही है, लेकित ज्ञानी का सस्कार ऐसा बना है 
-क्ि कई दिनकी बेहोशीमे भी उसके निरन्तर श्रतरगमे ज्ञानप्रकाश बना रहता है। जित ओर बुद्धि लगी 
हो उस शोर ही प्रीति श्र रुचि होतो है। जहा रुचि होता हो वैसा ही चित्त बना रहता है । ज्ञानी 


 पुरुषक्रा चित्त ज्ञानको श्रोर रहा भ्रायें त्षो उसक्री मह लोनता सोई हुई भर बहोशा जसी श्रत्रस्थामे 


विषथो की ओर नहीं झरने देतो और पब्रात्मस्वरूतकों शोर प्रवृत रहतो है । कदाचित वह स्व्रप्वय देखगा 
तो ज्ञानके, 'धर्मके, भक्तिके देखेगा, और कभी बकवास करने जसी बहोगी भा जाय तो ज्ञानका ही 
बातोका बक्वाद निकालेगा । 


स ।धिभाव ही कल्याणका उपाय है, उसके लिए जो सनन्‍्तजन तपण्चरण करते हैं, कगे करते हैं, इसका 
समाघान १०२ वें इलोकके एक प्रवचनांशमे पढ़िये-पु० १०ब-तपश्चरणके लिए सकारण अनुरोध-गत प्रसग 
मे यह बात चल रही थी कि श्रात्मा भ्रनादि निधन है यह केवल भावनाही कर सकता है श्रौर भावना 
के प्रसादसे यह परमात्मत्वक्रो प्राप्त कर लेता है। इस पर यह शका. होन। प्राकृतिक है कि जत्र केवल 
श्रात्माकी भावना करन से ही मुक्ति मिल जातो है, फिर उपवास करना, त्तपस्था करता ये कठिन 
कठिन काम करन की क्‍या आवश्यकता है ? इसके ही समाधान में इस एइलोक में कहा गया है कि 
जो ज्ञान बिना क्नेश सहे, प्राराम मे प्राप्त किया जाता है वह ज्ञान दु.ख के कारण छूटने पर नष्ट 
सक्रता है । इस कारण योगी पुरुषो को भ्रपनी शक्ति के माफिक अपने को तवस्था मे लगाना 
चाहिए | 

(१८२) पोडशभावता प्रवचत प्रथम भाग. - 


तीर्थंकर प्र तिके बन्धके कारणभूत दर्शनविशुद्धि आदि १६ भावदायें हैं । उनमे से दर्शानविशुद्धि नामक 
पहिली भावनापर पृज्य श्री १०४ मनोहर जी पर्णो सहजानन्द महाराजने १५ दिन प्रवचन किये भे, के संब प्रवचन 
इस प्रथम भागमे है। दर्शनविशुद्धि भावगामे देखिये ज्ञानीका निर्णेय पृष्ठ 5-शानीका वर्तमान निर्णय -यह ,सम्य- 


( ८४ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भांग' 


'पहृष्टि पुरुष प्रयोग्य तत्त्वके सम्बन्धमे यो यथार्थ निर्णय बनाये है-मेरे'दु खोको उत्पन्न करनेवाला मेरा 
श्राश्व भाव हे । श्रन्य कोई भी पदार्थ मेरेको कष्टदायों नही है। राग मोह रोष ये ही दु खोकी खान 
है। भज्ञानी जनोकी दवानहृष्टि होती है। जैसे कुत्तेको' कोई लाठी मारे तो वह लाठीको चबाता है । 
भाकान्ता जो पुरुष है उसपर-हप्टि नही जाती है, इसी कारण कुत्तको लोग दुत्कार देते हैं | ऐसे हीं 
अ्रज्ञानी जीव जो सामने आश्रयेश्रूत “पदार्थ 'आता है अपने कप्टके-समयमे उन प्राश्नयभ्ूत 'पदार्थो'का 

“संचयः विग्नह करता है, इसने ही मुझे सुख दिया,' इसने,ही मुफ़ेददु ख दिया । इस भ्रज्ञानीको यह विर्ित 

''नही दै कि सुख और दु.खका परिणाम मेरी ज्ञानकलासे प्रकट होता है। मैं जैसा सोन्नू तेंसी स्थिति 

' सामने झाती है । छोटी भी वात हो छोटी, भो विपदा हो, पर ज्ञानकला कुछ महसूस कराकर बन रही 
हो/ तो वह पहाड। जैसी विपदा लगतो है। और कोई महान्त कष्ट भी हो श्रौर यह ज्ञानवकला धर्यंको 

न्वतानेका पद्धतिमे प्रकृत होती हो तो वह न कुछ जैसी वात हाती है। ,,, , ह 


! अब पढिये दशनविशुद्धकी पारमार्थिक करुणा पृष्ठ १ -पारमांथिक करणा- ज्ञानीकै यह सकल्प नही 
होता है कि मैं तीयंकर बनू भ्ौर जगतके प्राणियोक। उद्धार करू । यह तो भ्रज्ञानभाव है। कोई भी 
ज्ञानो पुरुष क॒तूं लका भाव नहा ला सकता मैं इस जगतके जीवोको ससारके दुखोसे छुटाकर मोक्षमे 

,. पहुँचा दू ऐसी वात ज्ञानी पुरुषके ग्राशयमे नही है। यह प्राणी जब भी मुक्त होगा तो स्वयक्री हृष्टि 
'पाकर स्वयंके रत्नत्रय भावके द्वारा मुक्त होगा। 'उसे तो अपारे करुणा भे। रही है। कोई त्यागी पुरुष, 
साध पुरुष कह्दो जा रहा ह। भर रास्तेमे कोई'भूखा आदमी मिल जाय तो उसको भी करुणा तो जाग्रत 
होती है पर वह क्र क्या सकता है ? पेसा पास नही रखता पंर करुणा तो जैसे ग्ृहस्थको होती है वैसे 
ही उन सन्यासियोकी” भो हांती रहंती है, किन्तु इसको मैं? संटी वनाकर खिला दू ऐसा परिणाम/तो 
मैंही भ्राता, पर वास्तविक हितपूर्ण करुणा बराबर हो रही है । ऐसे हो संमभम्रिएणा कि विश्वके समस्त 
प्राणियोपर जो फि अपने श्रज्ञान भावसे बाह्यर्तत्त्वोमे लगे हुए हैं व्यर्थ सार भ्रमण केर रहे हैं उनको 
जानकर इन ज्ञानियोके करुणा उत्पन्न हो रही है, पर मैं इनेंका उद्धार कर दू , ऐसा वह बतूंत्वका 
. सकतप यों नही करता कि करे भी कोई सकल्प तो क्या उंद्धार करे देगा। 'एक द्रव्य दूसरे द्वव्यमें कोई 

परिणमन कर सकेगा क्‍या ”? कभी नही । हर 
अब समभिये कि तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध कंसे होता “है-पृष्ठ ३६-तीर्थकर प्रकृतिके 'बच्धके पात्र- 
तीर्थंकर प्रकृतिकां वन्‍्ध सुनकर उसकी चाह करत वाले पुरुषोक्रो इस 'प्रकरणसे यह शिक्षा लेना चाहिए 
कि कही मांगनेसे बन्ध नही होता किन्तु अपने श्रायको नि काक्ष होकर ऐसा भ्रात्मचरणमे ढाल दीजिए 
तो झन्तर कोरणोके अनुकूल तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध हे। लेगा ।' सम्यग्दशंन निर्मेल हो तबभी तीर्थकर 
प्रकृति बन्ध जाय ऐसा नही है किन्तु सम्यग्दशन निर्मल होनेके बविज्ुद भी विश्वहितकारो भावना उस 

' प्रकारकी हो तो तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध होता है । 

अब अवनोकिये ज्ञानधनकी उत्कष्ठता-पृ० ७१-जशञानवंनको उत्कृष्टता-आत्माका हित' श्रानन्दमे है 
झ्रौर झानन्द वही श्रानन्द है जहा श्राकुलता रच नही है। भाकुलताका सर्वथा भ्रभाव समस्त पर और 
परजीवोके सप्तगंसे मुक्त होने मे है। पर और परभावोसे छुटकारा नही पा सकता है। जिसने अपने 
ग्रौर पराये पदार्थका स्वरूप भली भाति समझा हो, स्व परंका स्वरूप यथाथ निश्चित किया हो, वही 
समम सकता है. निसके स्व परके लक्षणोका यथार्थ निर्णय रखा हो। यह बात बनती है ज्ञान द्वारा । 
इसलिए सब हितोका घुल उपाय ज्ञानाजंन है। जरा मुकाबला तो करो घनके श्रज॑नका भौर ज्ञानके 
झर्जनका । 'घन मरने पर साथ नही जाता किन्तु ज्ञानका सस्कार मरने पर भी साथ जाता है। हम 
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(६५४) पोड्भावना प्रवचन द्वितीय भाग ( रेप ) 


, यहा कितने ही विद्याथियाकों ऐसा देखते हैं कि एक या दो बार ही कोई चौज पढ लेते है तो उत्हे याद 
- हो जाता है, कितने ही बालक बहुत रटते हैं, पिटते हे श्रवण करते हैं तिंस पर भी यांदें नंही होता-है । 
यह फक कहासे भ्रा गया ? ग्रुरु तो सब शिष्योको एक साथ समानवासे समभा रहा है लेकिन किसीको 
. एक बार मे ही याद हो जाता द्वै किसीको श्रनक बारमे भी नही याद होता है । यह फेक हैं ज्ञौनि।वरणके 
क्षयोपसमका श्र्थात्‌ ज्ञानकें सस्कारोका। जीवका स्वरूप ज्ञोन'है'इसलिए जितना ज्ञान विकाश श्रभी 
' कर लिया जायगा वह सस्कारके रूंपमे अगले भवमे भो जायगा, "किन्तु धनकी एक दमडो-भी साथ न 
' जायगी। अमन कप पु हर ह ४ ० 
.. ., ,. (१८४) प्ोड्शभावना प्रवचन छितीय भाग, 5 ५ 
हे 'दथ पुस्तकमे विन्ुयसम्पंन्नतासे प्रवचनवस्सलत्व ,तक १४ तीर्थक्दुभाववाओपर परृज्य श्री मनोहर जी वर्णी 
सहजानन्द महाराजके प्रवचन 'हैं । इस मावनामें दर्शनविनय, जश्ञानवित्तय, ,चारित्रविनय व ड३चारवितय इन _,बृतुविष 
“विनयोपर प्रकाश डालनेके प्रसगमे देशंनविनयसे "सम्बन्धित एक प्रवचनाशमे सम्बक़त्वकी भक्ति कीजिये-पृ ०-१० 
दर्शनविन॑य-सम्यक्‌ श्रद्धानमे विनय 'होना सो दर्शनविन्य है। ससतरमे रुलनवाले जीवोको (एक सम्यक्‍त्व 
का ही सहारे है। सम्यक्त्वके-बिना सकटोसे मुक्तिका पाना भ्रन्प कोई-उपाय नही है ।; भला बतलावा 
“के सर्व पंदाथ जब अपने ही स्वरूपमर्य॑ हैं और भ्पना स्वरूप है ज्ञान और आनन्द, यह क्या श्राश्चर्यंकी 
बात नही है। यह संब भ्रमका ही प्रसाद है। कुछ नहीं बनाना है भ्रपनेको । बनी हुई है,- सत्तासे बनी 
हुई है । सत्तासे वनी हुई है । स्व्रभावनिवत्ति है, किन्तु, किल्तु श्रत करके जो विपदा विडम्बना बना हो 
" है, उनको तो दूर किये ,बिता काम त्र सरेगा । जहा सम्पक्त्व हो जाता है, शुद्ध आशय बन जाता है, 
 थथार्थ दर्शंन हो जाता है, यह मैं ज्ञामानन्द स्वभावमात्र हू, मैं अयनो सत्ता से भ्रपनमे स्वयं बस] हू, इस 
: बातंकां जिन्हे दर्शन हो जाता है ऐसे पुरुषोको यह बात, ध्यानमे आ्राती है-अहो सम्यग्दशन ही हमारा 
घरण है। इस सम्यक्त्वके बिना भ्नादि कालसे अब तक कुयोनियोमे भ्रमण करते हुए चले आये हैं। यो 
' ' सम्यक्त्वके प्रति विनय जगना यह है दर्शतविनय । ु कप आओ जि 
शीलब्रतानतिंचार भावताका वर्णन करनेके पश्ताच्‌ शीलक़ा महत्व, सक्षेपम्र कहा गया है, . उसका अध्ययन 
कीजिये-पृ० ११-१२-शालका महत्व-शोलवान पुरुषोका सब्ब श्रादर देते है। कोई णीलकरि सहित हा 
'श्रौर रूपसे रहित ही, रागग्रस्त हो तो भी वह/अपने वातावरणसे-अपने ससगेसे स्तमस्त पुस्पोक़ी मोहित 
करता है, श्र्थात्‌ शीलवान पुरुषपर सभी लोगोका श्राकषंण रहता है ।, शीलवान पुरुष सभी को सुखो 
बनाता है | शील रहित अर्थात्‌ व्यभिचारी कोई पुरुष कामदेवके तुल्य भी रूपव्न हो तो भी लोकमे सब 
*, उसे दुदकारा करते हैं। जो कामी पुरुष है, धमसे /चलित हो जाता है, श्रात्माके स्वभावसे विचलित हो 
* जाता है, व्यवहार की शुद्धतासे -भो विचलित हो जाता है, उसका ही नाम व्यभिचारी है। व्यभिचारके 
'समान श्रन्थ कोई कुकर्म नही है। ऐसे, इस शीलमे व शीलसाधक ब्रतमे निर्दोष झूने की भावना ज्ञानी 
पुरुषके रहती है । ऐसे ज्ञानी पुरुष जब विश्वके प्राणियोपर परम करुणाका भाव करसे है तो उनके 
तोर्थंकर प्रकृतिका बन्ध होता है। ; , 0 
अभीदणज्ञानोपयो गसे मानव जन्मकी सफलता है, इसका विचार कीजिये इस “प्रबचनाभम, पु५ १२-६१ ३- 
अभीदण ज्ञातोपयोगसे ,मानवजन्मकी सफवत्ता-भंया, कितनू। दुलेभ यह जन्म है, फिर भी ऐसे कठिन 
मनुष्यभवको पाकर गप्पोमे लगाना, सोहियोपे टो अ्रधिक समय बिताना , और अंसार भिन्न जड पौदू- 
- गलिक घन वेभवके सचयमे, उनकी कल्पनाम समय ग्रुजारना और जो अपना परमार्थ शरण है, सारभूत 
“- हैं) ऐसे शञान के लिए समय न देना, इ .से बढ़कर,खेद की झऔर्‌ बःत क्या हो सकती है ? ब्रात्मचु, ऐसा 
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| के जे ज्योति 
( ३८६ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


सुप्रवसर पाकर, जहा श्रेष्ठ मन मिला हे, जहा इन्द्रिया व्यवस्थित है, बुद्धि भी काम करती है, ज्ञानका 
सुयोग भी मिला है, ऐसे भ्रवसरका पाकर है प्रात्मन, तुम ज्ञानांभ्यास ही करो। ज्ञानके भ्रम्यास बिना 
एक क्षण भी व्यतीत मत करो । ऐसी भावना अ्भीक्षण श्ञानोपयोगमे होती है । 
, » ' «सपेग भावनाके एक प्रवधनाशमे सवेश और संवेगका फल पढ़ें यह प्रवचनांद पृ० ३१-संवेग और सवेग 
का फल-इस सम्बेगभावनाके फलमे अपने भ्रापके «शुद्ध श्रानन्‍्दका& बारबार श्रनुभव होता है श्नौर जब 
जब सघर्मीजन होते हैं तो उनको देखकर प्रमोदभाव होता है। धन्य हैं स्धर्मीजन पिलनेकी घडो । वे 
उस क्षणको धन्य मानते हैँ .जिस क्षण रत्नत्रयके घारी मोक्षमागके रुचिया जन मिलते हैं। साथ ही वे 
भोगोसे सहज ही विरक्त रहा करते है, ऐसे पवित्र ज्ञानके उपवासी संन्त पुरुष जब झन्य जी >ोपर हृष्टि 
दैते' हैं तो कुछ विषाद भरा श्रनुराम होता है। झौर, जरा हो तो भ्रपने उन्मुख होना है कि सारे सकट 
इसके टल जाछे है । केबल एक मुखके मोडमे ही सतार और मुक्तिक्रा श्रन्तर है। जहा इस समय पीठ 
“है वहा मुख करना है श्रौर जिन वाह्य पदार्थों को श्रोर मुख किए हैं वहां पीठ करना है। इतनाही करने 
के पश्चात्‌ कल्याणके लिए जो सम्बगभावना हो जाती है उध् भावना थ श्र दर करें। भ्रपने,चित्तसे यह 
'श्रद्धा हटावो कि धन वैभव ही मेरे सब कुछ हैं। अरे वे ता घूनकी तरह हैं । क्या तत्त्व उनमे रकक्‍्खा है। 
थे सब बाह्य है, भिन्न हैं, पुदू।ल है, भ्हितरूप हैं, जिनका विषय करनेसे तृष्णाका रोग उत्पन्न होता है। 
यो भोगोसे विरक्त होकर, निज स्वष्ठपमे ग्रनु रक्त होकर सवेगभावनाको धारण करे,जिससे निक्ट काल 
मे ही इस ससारके सारे सकटोसे मुक्ति मिल सकेगी । 
,-.. शक्तिवस्तय भावनामे समताको प्रमुखता होतो है, इसका प्रयोग' करें, पढें यह प्रवचनाश पृ० /४३-शक्तित. 
हंपमे संमताकी प्रमुंखता-तपस्थको मूर्ति, भाम्यंतर श्रौर बाह्य परिग्रहोसे रहित साघु पुरुष होते हैं । इस 
' जप भावनासे भपनी ऐसी भावना होनी चाहिए कि कब वंह दिन झाये, कब वह क्षण श्राये कि सर्वे 
परिग्रहोसे विकल्‍प त्यागकर शुद्ध निविकल्व निज ज्ञायकस्वरूपमे रत रहा करें और ऐसे दशन करते हुए 
मे कंसा भी उपद्रव भायें, बडे उपसगगं झाये, फिर भो उनसे विचलित न हाना, अपना आत्मबल बनाये 
' रहना, ऐसी भावना करना सो शक्तित 'तप भावना है। भ्रनुक्कुल प् तिकूल कुछ घटनायें श्रा्यें उत घट- 
माझ्रोमे श्रपना समता परिणाम रख सकेना, घैर्यभाव बना सकना यह भी तप है। इस समतारूप तपई- 
चरणमे कितना ज्ञानबल लगाना होता है, कितनी उंपेक्षावृत्ति रखनी ' पडती है वह श्रश्ञानीजनोके द्वारा 
पकिया जाना भ्रसम्भव है। इस ज्ञानवलकी जो सभाले वह ज्ञानी ही है! 
'साधुसमाधिभावनाके वर्णमके पद्चात्‌ सैक्षेपमे समाधिको अन्त मुद्राका सक्षेपमे दिग्दर्शन कीजिये, पृ० ५२- 
५६-भ्रन्त: समाधि व बाह्यसमाजि-समाषिभावके प्रमो ज्ञानी सत जब कभी दूसरे धर्मात्माजनी पर 
। सकट आया देखते हैं तो उन सब सकटोको दूर करने का उनका यत्व चला करता है। भ्पने झ्रापको 
समाधिरूम बनाने का यत्त करें, समाधि का प रणाम रखें यह साघुसमाधि भावना है। भावना के 
प्रताप से यह ज्ञानी पुरुष ऐसी विशिष्ट पुण्य प्रकृति का बन्ध कर लेता है जिसके उदयमे यह त्रिलोका- 
घिपति ह्वीर्थंकर महापुरुष होता है। यही तीर्थंकर प्रकृति का बन्ध करने वाले जीवकी समाधिभावना 


है ।, 


[ प्रवचतवत्संलत्वका संक्षिष्त परिचय देखिये-५० ६३-प्रवंचनवत्सलत्व-तीर्थकर प्रकृति 
भावनांश्रोमे श्राजयह अन्तिम मावन। भा रही है। इसका नाम हैप्रवचनवत्सलत्व । 
घमं । इनमे प्रीति भावका होता सो प्रवचनवत्सलत्व है। जिसमे सम्य- 
रित्र की अमेद एकता हो चुकी है । ऐसे ज्ञानपु ज देवमें प्रीति उत्पन्न 


' अन्तिम भावन 
|] + 4+ 

, की बन्ध करने वाली भावन 

प्रवचनका अर्थ है देव, गुरु भौर, 

पक्क्षन, सम्यग्यान और सम्यकूचा 


(१८५-१८५) पैरीक्षामुखसूतर प्रवचन १ २, ३, ४ भाग ( ईरे5७ ) 


होना म्रौर जो इस स्थितिके उत्सुक हैं तथा जिनकी दृष्टि इस शुद्ध परिणमनके साधनभ्रत शुद्ध सहज 
स्वरूपकी श्रोर रहा करती है ऐसे साधनोकी भावना करना यह है प्रवचनवत्सलत्व । 
(१८५-१८८) परीक्षा मुखसुश्र प्रवचन (प्रमेयकमलमातंगडप्रवचन) १, २, ३, ४ भाग 
इस पुस्तकमे प्रसिद्ध दाशंनिक सूत्र ग्रन्थ परीक्षामुखसूत्रकी प्रमेयकमलमातेण्ड टीकाके अनुसार विस्तृत स्पष्ट 
व सरल प्रवचन हैं। पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहंजानन्द महाराजका यह वहुत उच्च प्रयास है जिसमे दाशंनिक 
कठिन विषयोकों भी सुवोध वना दिया है । मंगलाचरणके प्रवचनमे परीक्षापद्धतिके महत्वका चित्रण एक प्रवचनाशमे 
देखिये-पृष्ट-१०- परीक्षापद्धतिका महत्व-भैया-परीक्षाकी पद्धतिका कितना बडा महत्व होता है । जंसे 
सोना कसने वालो परीक्षाशिला होती है तो उसका महत्व उस कसौटोसे है उसके रूप और भ्राकारसे 
नही है । कोई कहे कि वाह, इससे भी सुन्दर कोई शिला रख लें, यह तो छोटी शिला है, कोई बडी 'सी 
शिला रं॑खले तो बडी श्रच्छी सोने की परीक्षा हों जायगी, तो उसका यह साचना मिथ्या है । थर्मामीटर 
बुल्वार नापनेके' काम श्राता है। कोई कहे कि यह तो बहुत” छोठा *, एक बिजलो॥ा डडा लगाद ता 
ठीक रहेगा, छोटी मोटी चीजसे क्या फायदा ? _तो उसका यह सोचना मिथ्या है क्योकि उस बिजलीके 
बडे भारो डडेसे वुख्वार की परीक्षा तो न हो जायगी । तो 'उसका महत्व परीक्षासे है। यह परीक्षामुख- 
सूत्र ज्ञाककी परीक्षा बतावेगा कि यह ज्ञान सहो है, इसमें श्रम्ुक दोप नही है, श्रमुक,ग्रंण है, इसलिए 
यह ययार्थ ज्ञान है श्रौर यह ज्ञान भूठा है, इसमे इतने दोष हैं, यह यथार्थ ज्ञान नही है। तो ज्ञानकी 
परीक्षा करा देने वाले इस ग्रन्थका बहुंत बडा महत्व है। यो समभिये कि न्यायशास्त्रमे श्रौर-प्रतिमाके 
विकासमे ऐसे ग्रन्थके समझे बिना प्रवृत्ति ही नहीं हो सकतो। तो इस ग्रन्थमे सम्बन्ध और भ्रभिधेव 
बराबर ठोक है । 
परीक्ष।का समंस्म्मत उपाय-क्या है, उसका ,ही वर्णन इस ग्रन्थमे है, इस सम्बन्ध की- युप्टि, पढिये एंक 
प्रवचनाञमे, प्रृष्ट १५-परीक्षाके, स्वेसम्मत, उपायकी वक्‍तव्यता-इस परीक्षा मुखसूत्र जंसे वक्‍तव्यको 
समभे बिना कभी , वस्तुके निर्णयमे सफल नही हो सकते । यो छोटी छोटी जानकारी रखकर श्रथवा 
ग्रथोमे जो कुछ सीधा . सादा लिखा है, उसे जानकर कोई सन्‍्तोष मान ले-मैंने खूब भ्रध्ययन किया है 
मैंने तो सब कुछ श्रष्ययन कर लिया, वहा/अधुरापन हो है । देखो+ एक तो होती है कहने को जानकारी 
श्ौर एक होती है प्रतिभा । न्यायज्ञास्त्रका प्रतिभासे सम्बन्ध है। किसी दूसरे पुरुषको हम अपने 
गमशास्त्रकी कुछ बात कहकर.उसे चुप करना चाहे तो वह चुप होगा क्या ? अजी साहब हम,रे 
अमुक ग्रत्थमे तो यो लिखा है। लिखा होगा, तुम्हारे ग्रथ कपोलकल्पित हैं, जो चाहे लिख दिया है, हर 
एक कोई दूसरोके लिए यही उत्तर दे सकता है । ,वहा तो युक्ति ऐसे घिद्ध करना होगा और युक्तिया 
वादी और प्रतिवादों दोनो के लिए मान्य हुआ करती हैं। शास्त्र, आगम दोनो के लिए मान्य नहो हुआ 
फरते। तो उन्हो युक्तियोसे प्रमाणोसे इस ग्रथमे बताया ज येगा कि किस शलीसे युक्तियां निर्दोष होतो 
हैं भौर किस शैलो से युक्तिया सदोष होतो हैं। सदोष ज्ञानअप्रमाण है और निदांप ज्ञान प्रमाण है । 
प्रमाणसे श्र्थ की धिद्धि होती है और प्रमाणाभाससे अ्थ की सिद्धि नही होती, अश्रथात्‌ सच्चे ज्ञानसे 
पदार्थ की सिद्धि होती है, सज््चे ज्ञानसे हितके प्राप्ति की सिद्धि होती है श्रोर सच्चे ज्ञानसे हो श्रहित 
को छोडने की दृष्टि होती है, और सच्चे ज्ञानसे हो उपेक्षा करके विश्राम से स्थित होने की हृष्टि 
होती है । तो समस्त कल्याण तो सच्चे ज्ञानपर निर्भर हैं श्र मिथ्याज्ञानसे सब प्रनं॑र्थ हो भनथ होता 


है। 2 


प्रथ ,सूघमे “ प्रमाण वा लक्षथ किया है, उसके सम्बन्धमें सक्षित्त स्ृष्टीकरण इस एक प्रवचनाजर्मे 


( रेषप ) ५. 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाशँ' 


पढ़िये-पृ० २६-प्रंमार्णमें स्वव्यवसायात्मकेता-इस प्रसगमें जो स्व शब्द दिया है इसका श्रर्य न लेना कि 
ऐसा श्र्थ करने लगो कि जो श्रोत्माका भौर परपदार्थों का निश्चय करने वाला ज्ञान हो वह प्रमाण है । 
दार्शचिक शैलीमे. भ्रौर प्रसाणके इन लंक्षणोमे श्रभों यह वात नही कहो गदी। यहा पर “पर” शब्द हीं 
नही दिया गया । स्व शौर श्रपूर्व श्रथका-निश्चय करने वाला ज्ञान प्रमाण है। चाहे श्रात्माका निवपचय 
करने वाला हो चाहे परपदार्षो का निश्चय करनेवाला हो सब श्रपू्व श्रथमें सम्मिललित हैं, उनका ज्ञान 
प्रमाण हैं। तब स्वशब्दसे ज्ञानका स्व लेना। जो जानने वाला ज्ञान है वह ज्ञान अपने श्रापका भी 
निश्चय-रखता है ।- मैं सत्य हू श्रोर पद।थ की जानकारों का भो नि३ईचय करता हैं कि यह पदार्थ 
न प्रकार है। भ्रथवा ज्ञान व झआत्मामे भमेद है इस कारण'स्व्‌ शब्दसे श्रात्माका ग्रहण हो ही जाता 
५, 5० अर 8 भर > , हि  ।, के | 

- --बकुछ'दाशंनिक क रकसा फल्यकों प्रमाण मानते हैं, इस मन्‍्तृव्यके निराकरणमे विस्तृत प्रववरभ हैं, ला 
उसका /दिग्दर्णंन करना हो, वो एक इस ही प्रवचन्ताद्को देख लीजिये-पृ० ३१-प्रमणमे ज्ञानकी ही साधकता- 
थहा एक चर्चा यह उपृस्थित हुई है कि साधकतमको, तुम | प्रमाण,मानते हो तो कोई .पुरुष -कुल्हाडीसे 
लकडी काट रहा है तो लकंडी काटनेका साधन है कुल्हाडी- जिसके द्वारा लकडी काटी जाय वही तों 
साधकतम है काटनेका । साधकतम कहते हैं करणको । जो साघकतम हो वह प्रमाण है इस पर फोई कहे 
कि वाह, जानने मे साधकतम तो एक प्रकाश भी है तो फिर प्रकाश श्रादि प्रमाण हो ही जायगा ,क्या ? 

कहते हैं-नही । प्रकाण जाननेमे साधकतंम नहीं,है ।-जाननेमे साधकतम तो ज्ञान ही है, पर कारकसमृह 

तिमित्त है'हसलिए उप्चारसे-कारकसाकल्यको साधकतम कहते हैं । - 


कुछ-प्लदानिक सक्तिकर्षको अर्थात्‌ इन्द्रिय व पदार्थके सम्बन्धको प्रमाण मानते हैं, किन्तु जेसे कारकसाकल्य 
ज्ेप्तिमे (जाननक्रियामें) साधकतम नही, इसी प्रकार सन्निकर्ष भी साधर्कंतम नही; शानस्वरूप योग्यता ही साधकतम 
है, अत ज्ञान ही प्रमाण है। पृ० ६प८-स्वार्थपरिच्छितियोग्यताकी साधकतमता-देखों जिप्तके न होने पर 
धौर भ्रन्य पदार्थों के होने पर भी जो बात उत्पन्न नही होती है वह उसके कारणसे उत्पन्न हुई मानता 
चाहिए । ज़ंसे कुल्हाडी के न'होन पर श्रौर भौर पदार्थ किंतने ही हो; मिट्टी है, पत्थर है, लोग खडे है, 
कुछ भी भनेक पदाथ हो पर एके कुल्हांडीके न होने पर काठ नही छेंदा जा सकता, तो काठके ठुक डे 
करनेमे साधकपम तो कुल्हांडी हो रही । इसी प्रकार भावेन्द्रियरूप योग्यत|के न होने पर चाहे सन्निकर्षे 
भी हो, चाहे क्रकसाकल्य भी हो, लेकिः पदार्थक्रा ज्ञान नही होता, इससे यह सिद्ध है कि पदार्थका 
ज्ञान, पदार्थका प्रमाण यहा भावेन्द्रियके द्वारा चलत। है । तो भावेन्द्रिय कहो श्रथवा योग्यता,कहो या 
शान कहो सव उसके निकट की बातें हैं । श्रपता और परपदार्थो का आभास होने वाले ज्ञानरूप प्रमाण 
को सामग्री तो वह योग्यता है, इस कारख प्रमाण/की उत्पत्ति में योग्यता साघक्रतम है। वह योग्यता 
झानस्वरूप है क्योकि यह श्रत्त * स्वरूप योग्यता! किसी श्रन्य पदार्थ के परिणमनको लेकर प्रमाणरूप 
नही बनती अतएव पह स्वतन्त्र हाकर ज्ञानहूप बनती है। तो ज्ञान ही प्रमाण है, सन्‍नकपं प्रमाण नही 
है। ० ही 6 "मी हिक 7 शा । 
प्रथम सूत्रके प्रवचमम अचा्यें हुई, कारकसाकैल्य' (पदार्धसमुह) संन्निकर्ष (इन्द्रिय व पदोर्थ का। सम्बन्ध), 
इन्द्रिय्धत्ति) इन्द्रियका घ्यापार, शाहृव्पापार (झानसे मिन्न आतमाका' व्यापार) व ज्ञानान्तरवेद्य शान प्रमाण नहीं 
है, इस सम्बन्धम उपसह्दारात्मक एक प्रवचनांशि देखियें-पृ० १० २-इन्द्रियवृत्ति और ज्ञातृव्यापारका सिद्धन्ति- 
इन्द्रिय श्रौर पदार्थका सम्बन्ध तो नही, किन्तु, ५न्द्रियका खुलना 


सन्निकर्ष के बाद रखा इच्दियवृत्ति | इच्द्रिय श्रौर : 
बढ़ता प्रगदि यह प्रमाण है। ये कुछ भीतर की शोर भ्राते जा रहे'हैं। कारक साकल्थमे ;तो एकदम 


(१६५-१८८) परोक्षामुखसूत श्रवचत १, २, ३, ४ भाग॑ ( ३८६ ) 


बाहर बाहरं उनका बोलता था इन्द्रियसनिकर्पषमे कुछ उसेके भीतर झ्ाये और इन्द्रियदृत्तिमे पदार्थको 
भी छोड दिया, केवल इन्द्रियके व्यापार तकआा गये और श्रव इन चार प्रमाणोमे इन्द्रियको भी छोड़कर 
आत्माके व्यापार तक श्राये । यहा और भीतर श्राये । लेकिन सवफे आशयमे प्रज्ञानल्पता बन रही है । 
क्षानकों प्रमाण मही माना और भव पाचवे प्रमागमे ज्ञानको भी प्रमाण माना, जो परोक्षरूप ज्ञान है 
वह है प्रमाण, ऐसे ज्ञानको प्रमाण कहा है । वह ज्ञान खुदका ज्ञ-न नही कर सकता ज्ञानका ज्ञान करने 
के लिए और ज्ञानकी जरूरत होती है ऐसे ज्ञावान्तरबेद्य ज्ञावस्वभावी आत्माके व्यापारको प्रमाण कहा 
है। वह भी युक्त नही कहा । 
द्वितीय पूत्रम बताया गय। है कि ज्ञान ही प्रमाण हो सकता है, क्योकि श्ञाव ही द्वितकी प्राप्तिम अहितक 
परिहारम समर्थ है । इसमें हितप्राप्ति समर्थतासे सम्बन्धित एक प्रवचनांश देखिये-पृ० १०५-शानकी हितप्राप्ति- 
समर्थताका समर्थन-प्रमाणका स्वरूप पहिले सूत्रमे कहा गया था । स्व शपूर्व भ्रथका व्यवसायात्मक जो 
ज्ञान है वह प्रमाण है । ता प्रताण शब्दका तो खूब विवेचन किया गया था। इस सूत्रमे ज्ञानका विवेचन 
किया जा रहा है कि ज्ञानही प्रमाण है। धज्ञान क्यों नही प्रमाण बनता ? श्रज्ञानमे हितकी प्राप्ति करा 
देना और अहितका परित्याग करा देना यह सामथ्ये नही है। जानकर हो ती हम हितकार्य को करते 
हैं भर श्रहितकार्य को छाडते हैं। भर, एक दृष्टिसे देखो तो जाननेमे ही हित+ी प्राप्ति शौर श्रहित॒का 
परिहार हो जाता है। लौकिक बातोमे तो समयभेद मालूम होता है। जाना दमन, भ्रभो श्र हितको 
प्राप्ति करेगे थोडो देरमे, लेकित परमाथसे, अध्यात्महष्टसे ज्ञानके ही कालमे हितकी प्राप्ति होतो है 
ओर अहितका परिहार होता है। से अन्तज्ञान होता है, यह आ्ात्मा भात्र ज्ञानज्यातिस्वरूप है, ऐसा 
उपयोग गया, ऐसी ही मान्यता वनी, ऐसा ही ,भ्रतुभव जगा तो उस कालमे हितरूप जो श्रात्मतत्त्व है 
उसको प्राप्ति हो गयी। की आत्मतत्त्वका पाने के लिए दौड नही लगानी पडती, काई क्रिया नहीं 
करनी पडती, किया रच नही होतो, हसन चनन रच नही होती । उस ही त्षेत्रमे निश्वल होकर ज्ञान 
किया जाता है ग्रतस्तत्त्वका | तो जिस क्षणमे जान लिया कि यह मैं श्रात्मा ज्ञानस्वभावमात्र ह तो ज्ञान 
ही इसका सर्वेस्व है, सो उस ज्ञानने जब जब कपायोको त्याग दिया श्रर्थात कपायोका ग्रहण न किया 
कपायोको पररूप जानकर ज्ञान ने त्याग दिया। ययपि आात्मक्षेत्रसे कपायें हटी भी वही है, लेकिन ज्ञान 
ने ती कपायकों छोड दिया और श्रन्त, आत्मस्वरूपका ज्ञानने ग्रहण किया तो उस ज्ञानमें तो तत्काल 
हित की प्राप्ति और भ्रहितका परिहार बन गया । 


प्रमाणके समीचोन लक्षणकरे विरद्ध क्षणिकवादी अनिश्रयात्मक निविकल्प ज्ञानको प्रमाण मानते है, इसके 
निराकरणके प्रवचनोके प्रसगमे देखिये निविकरप वे सविकल्प ज्ञानमें क्षथिकवादाशिमत परस्पर अध्यारोप वी 
असिद्धिका एक प्रवचनाथ-प्ृ० -१२८-दोनो ज्ञानोमे पररपर भ्रध्यारोप की असिद्धि-यहा इस प्रकरणत्री चर्चा 
यो श्रा गया कि श्राचार्य देवन इस सिद्धान्तमे यह वात रखी हे कि प्रम ० वहों ज्ञान होता होता है कि 
स्व एवं झयर्व भ्थका व्यवसायात्मक अर्थात जो निजका ओर पदार्थका निश्चय करें वह 
ज्ञान प्रमाण है। इस पर क्षणिकवादीने यह वात कहो कि निश्चय करनवाले ज्ञान तों सभी श्रप्रमाण 
होते है, क्योकि जिसका निश्चय कर रहे हो वे सब मिथ्या हैं श्रौर नो वास्तविक है उसका प्रत्यक्ष तो 
होता है पर निश्चय नही होता । यह क्षणकवादका सिद्धान्त है । इस पर निविकल्प ज्ञानम प्रमाणता 
नहो है, यह वात प्रनेक विकल्प उठाकर कही जा रही है। तो पूर्व पक्षमे यह बताया है कि निवि-- 
कल्यक्षान श्रौर सविकल्प ज्ञानमे एकत्व अम हो गया है, इस कारण निविद्ाल्प जानकी लोगोंको प्रतीति 
नहों है, एक का दूसरे में अध्यारोप हो गया। तो यह बतलाग्रो विकल्पत्ञानमें सिविकत्पका झारोप 


( ३६० ) है), 'सहैजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


किया जा रहा है या निविकल्प श्ञानमे विकल्पज्ञानका आरोप किया जा रहा है ? श्रर्थातूं विकल्प ज्ञान 
को निविकल्परूपसे बनाना यही है विकल्पमे नि्बिकेल्पंका श्रागोप । और निविदल्प ज्ञानको विकल्पा:- 
त्मक बना डालना यही है निविकल्पमे विकल्पका झ्रारोप। यदि विकल्प ज्ञानमे निविकल्पका श्रारोप 
करते हो तो विकल्प तो सब' ख॑र्तम हो गये, फिरं व्यवेहोर कुछ रहना ही न चाहिए। (सारे के सारे 
ज्ञान निविकल्प हो जाना चाहिए। सो निविकृत्प ज्ञानसे कुछ ' लोगोंमें भी व्याल्या चलती है क्या ? 
प्रौर, यदिं निविकल्षमे चिकझुप डाले दिया तो निविकल्पंकी बात हो मत करा । सब शञाव सविकल्प हो 
जायेंगे । & 4 क्र के के 
समारीप' (संशय, विपयंय, अनध्यवक्षाय) के विरीधी,ज्ञानको , प्रमाण कहते हैं, इस पर कुछ दाशंनिक 
समारोपका स्वरूप ही सिद्ध" होने नहीं दे रहे थे, उसे असद्ख्याति, स्मृतिप्रमोप, प्रसिद्धा्थ्याति आदि नाम घर;घर 
'के टाल रहे थे सो सपारापका स्वरूप सिद्ध करेनें के प्र्तेंयमे ,निष्कप्॒त्मिक एक प्रवचनाश देखिये, तृताय-मागमे, 
पृष्ठ २५४-मेम्यग्शानमे' समारोप का 'अ्रभाव-संच्चे।ज्ञान॑ वहा कहलाता है जो श्रपना] और पदार्थों का 
यथार्थ निर्णय करे सच्चे ज्ञानमे सशंये, विपयेयः और श्रनध्यवसाथ नही होता। भ्रर्थातु न, तो सम्यस्ज्ञान 
में संशय बसा रहता है'कि श्रमुक  पद।/र्थयो है 'सशायज्ञान है; जहा सगयज्ञान न हो ; वह यथार्थ ज्ञान 
कहलाता है। संम्यस्ज्ञानमे विपयेय ज्ञान भी नही होतय । जेसे पडी तो रस्सी है झौर जात़ रहे हैं।साप, 
तो यह उल्टा ' ज्ञान हुआआँ। विपयंयज्ञान भी, सम्यग्ज्ञानमें नही है, शोर / ध्रनध्यवसाय , ज्ञान कहते है 
झनिदचयको । जहाँ कुछ भी निदचेयं की भावना तक भी नही है और कुछ भलक जरूर हुई है ।' - जेसे 
चले जा रहे है, परेमे तिनकी लगे गयें। तो उसमे और कुछ ध्यान'न होना, ! अरे, लगा होगा कुछ । उस 
के निर्णय की भावना तक भी नही हो, यथार्थ ज्ञानमे'थह अनध्यवसाय भी नही होता ।: यह है सिद्धान्त 
की बात। !' न होश 5, भा 7 अप / आ 0 
चतुर्थ भागमे ज्ेयतत्त्वका अप्रलाप करने वाले अद्द तवादकी मीमासा-करके अन्तमे निष्कर्षात्मक निर्णय दिया 
है, उस प्रवचनाशको पढ़िये-पृ० ३८८-शानकी प्रमाणता भौर शेयोका संदृभाव-भंया, सीधे मानी कि शान- 
मात्र धात्मा है, वह पदार्थका ज्ञान करनेमे समथ है भर ज्ञानको कुछ न कुछ विषयभूत 'पदाथ चाहिए 
ही । तो जो पद।्थ जाननका विषय आ्नाया वह पदार्थ श्रपनी सत्ता अलग रखता है। जाननहारे ये चेतन 
पदार्थ अपनो सत्ता झ्लग रखते हैं, सब श्रपना अपन। काम कर रहे हैं। इत जड पदार्थों का'काम 
उत्पादव्यय करते रहना है , सो अपने स्वरूयसे अपने ही अ्रनुरूप वे उत्पाद व्यय करते हैं ।' इस चेतन्य 
झ्रात्माका भी काम उत्पाद व्यय करता रहना है, सो चू कि यह चेतन है इसलिए जानने,के ढगसे यह 
भपना उत्पाद व्यय करता रहना है,'ज्ञानका मात्र नवीन नवोन परिणान होता, रहता है । ज्ञान भी तत्त्व 
है और ये समस्त ज्ञेयतत्त्व हैं। इनमे से किसी का भो भ्रपलाप नही किया जा सकता है। इन सबका 
जाननहार जो एक ज्ञान है वह हों संब व्यवस्था बनाता है श्रौर/वह ज्ञान प्रमाण ,है। इस प्रकार यहा 
तक यह सिद्ध किया गया कि ज्ञानिका स्वरूप ऐसा हो मानना चाहिए जो श्रपने श्रापके स्वरूपका प्रति- 
भास करे और समस्त पदार्थों का प्रतिभास कराये । और प्रकार से ज्ञानका स्वरूप मानोगे तो नःस्वरूप 


;॒ के «कट करा 


वन सकेगा और न प्रमाणता भा सकती है ।  * हे ह 
६१८८-१४१) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन-(प्रमेयकमलमार्त॑यढ्षप्रवचन) ५, ६, ७ भाग 


ईस पुल्तर्कके पष्ठ व सप्तम भागमें परीक्षामूखसूत्रके प्रथम अध्यायके छठे सृत्रत्ते अन्तिम १२ वें सूत्र तकके 
पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानस्दे महाराजके प्रवचन हैं! ॥ ज्ञानकी अर्थव्यवसायात्मकता की 'माति 


(१६९-१६१) परीक्षामुखसूत्र प्रवचम ५, ६, ७ भाग ( श६१ ) 


स्वव्यवसायात्मकर्ता सिद्ध करते हुएं एक प्रवचनाशमे निर्णय दियी है, पढ़िये पृ० १४-अभ्रब जरा अनुभव से भी 
विचार लो कि हम जितना जो कुछ भी जान॑ते हैं उस सजके जानतेके साथ साथ स्वयं मे भी सनन्‍्तोष 
: होना, प्रतिभास होना, उजेला रहना, निर्णय रहना ये सब ब्राते चलती हैं ना। चांहे कोई इसका 
विश्लेषण न करता हो, उसे उस प्रयोगरूपमे बचनोमे न लेता हो, लेकिन प्रत्येक ज्ञानकी यह तारीफ है 
कि वह श्रपने श्राप को. चेढ़ता रहता है, तभी वह बाह्य पदार्थों का जाननहार होता है। ज्ञान स्वव्यव- 
सायात्मक ही है. क्योकि वह अन्य इन्द्रिय आदिककी श्रपेक्षा त रखकंश पदार्थ की प्यवेस्था करता 
है । ह ' है 
,कोई दाशंधिक प्र तिसे ज्ञानक्ी उत्पत्ति होती है, उससे सम्बन्धित एक प्रवचनाश देखिये, प्रकृति क्या चीज 
है, तब विदित होगा कि ज्ञान प्रकृतिसे निराला है, १० २१-जेन शासनमें प्रकृतिका स्थान-प्रकृतिके सम्बन्धमे 
इसका समन्वय करनेके लिए थोडा ज॑नशासनके अनुसार सोचिये-जंसे कभी बहुत सुरम्य स्थान पर 
अपन पहुंचे । शिमला, मसूरी, काइमीर किसी भी जगह जाये ओर रंमणीक फल वृक्ष पत्ते वंगेरह हो, 
मदी भी बह'रही हो, नाला भी बहता हो, कलकलाहटके शब्द भी ञ्रा रहे हो, कुछ चिड़िया भा चहक 
'रहीं हो तो ऐसे हृश्यकों देखकर 'काई लोग कहने लगते हे-वगह कस्ता रमणीक दृश्य है, देखो प्रकृति 
» कितनी सुहावनी है। भला बद़लावो तो सही कि वह प्रकृति क्या चीज.है ? किसका नाम प्रकृति है ? 
'श्रौर किसकी ख़ूबी है जो इतना सुहावना दृश्य लग़ता-है ? क्या है वह प्रकृति ? इसका भनदशंनसे 
: निणय करें। वह प्रकृति है कर्म की । करममे नाना प्रकृतिया पायी जाती हैं भौरं जिस जोवके साथ जिस 
प्रकार.की प्रकृति बधी हुई है उसके उदयमे उसका उस प्रकारसे परिणमन होता है,! श्रब देख लीजिये- 
फूलोकी विचित्रता । कोई एक फूल ऐसा होता है जिसमें श्राप ७ रग पायेंगे और विचित्र ढगसे और 
, उसीके पेडमे किसी जगह भ्रौर ढगसे फूलोके रग पायेंगे । इतनी प्रकार की फूलोमे जो विचित्रता है षह 
क्या स्वाभाविक विचित्रता है ? वह तो प्राकृतिक विचित्रतः है, स्वाभाविक विचित्रता नहीं है। स्वभाव 
में भ्रौर प्रकृतिमे श्रन्तर है। प्रकृति तो एक कृत्रिम चोज है, श्रादिम'है श्लौर स्वभाव श्रादिम नहीःहै। 
तो इतनी प्रकार की विचित्रतामे उस रमणीक स्थानमे मालूम-पड'रही है वह है क्या"? उन उन जीवो 
के साथ जिन जीवोने फूलका शरीर लिया है, पसीका शरीर लिया है उन उन!जीवोके उस 'उमर-प्रकार 
की विचित्र कर्मप्रक तिया लगी हुईहैं श्रौर॑ उनके उदयमे उनका ऐसरविचित्र परिगमन चलरहा है । यह है 
प्रकृतिकी चीज । जब कहा कि कितने प्राकृतिक हृश्य है'? तो उसका श्रर्थ यह है कि कर्म प्रकृतिके उदय 
से उत्पन्न हुई शरीरकी गोभा । उस प्रकृतिसे ज्ञान उत्पन्न नही होता, ज्ञानस्वरूप तो यह स्वय श्रात्मय 
है । | 
भौतिकवादी आत्माऊी सत्ता नही मानते हैं, आत्माका सत्त्व है, यह “समझ लेना फितना सुगम है, पढ़िये 
एक प्रवचनाशमे, पृ० ६१-आत्माकी अहमब्रत्ययवद्यत्ता-चारुवाक जनोकी अ्रविचारितरम्य शिक्षा सुननेसे 
तुरन्त तो अच्छी लगती है पर इस पर विचार करे तो यह ढोक सगत नहो ब॑ठ सकता, क्योकि श्रात्मा। 
की प्रतीति तो श्रह प्र॒त्ययसे ही हा रही है। प्रत्येक जोव श्रपने 'भ्रापमे अनुभव कर रहे है, मैं सुवी हू मैं' « 
दु.खो हू, मैं ऐमी पौजोशन का हू, यो जिसमे अ्रह प्रत्यय बन रहा है वही तो श्रात्मा है और ऐसा भ्रह 
श्रहँका श्रनुभव प्रत्येक प्राणोमे हो रहा है। मैं यो होऊ , मैं ऐसा न होऊ, मैं ढु.खी होऊ गा, मैं सुखी 
होऊ गा, यह किसमे मैं मैं की श्रांवाज भ्रन्दरमे उठ रही है ? हाथमे कि पैरमे कि शिरसे ? जिसमे अझह 
. प्रत्यय हो रहां है वही तो आत्मा है श्रौर यह बात मिथ्या है नही, क्योकि ,कोई बाघा नहीं श्रा रही ।... 
,. अपने अपने मे सब 'लोग श्रह अहका अनुभव किए जा रहे हैं। यह श्रह प्रत्यय किस आधार से उठा,' - 
इसका उपादान क्या'है ” बस वही आत्मा है।यह अहं बोध शरीरके चाश्रयसे -नही होता, क्योकि 


( इ६२ ) '...._ 'सहजानन्द साहित्य न्योति प्रथम माँग 


प्रहका अनुभव इन्द्रियके व्यापार विना हो रेहा है। शरीर तो इच्दियके व्यापारसे जान लिया जाता-है | 
इच्द्रियके व्यापार बिना, शरीरका बोध तो नहीं होता। ' व आकर मई 
पु ज्ञान स्व॒का भी सवेदेन करता ही है, । इससे सम्बन्धित एक प्रवचयाश पढ़िये-प० १३२-स्वका ज्ञान स्व 
से हो-प्रकरण यह है,कि सिद्ध यों किया जा रहए॑ कि जान स्व॑सवेदक है, शञाम"परका भी और श्रपेनें 
भ्रापका भी -ज्ञान ;रतो-रैहता है. । परीक्ष श्ञॉनवार्दियोने यह तो मान' लिया कि ज्ञान पर पदार्थका 
प्रकाश करता है, पर यहं नही भाना कि ज्ञान स्वका भरे प्रकाश करता है ।' जैसे हृष्टान्तमे कहा जाय 
. कि दीपक, बिजली खुदका भी प्रकांश फरता है शौर परपदारयंक्रा भी प्रकाश करता है। कमरे मे'जों 
चीज रखी हुई है तौकी है उसका भी प्रकाश “करता झौर अपना 'भी प्रेका्श करता है। अ्रव इसमे से 
कोई इतनी बात तो मान ले कि दीपूक पर पदार्थका भी'तो प्रकाश करता है मगर खुदका प्रकाश नहीं 
« करता, तो यह वात कोई मारने लेगा क्या ? जो दोपके खुदका प्रकाशं“नही कर सकता, तो वह पदार्थका 
-भी प्रकाश नही कर सकता। क्या किसी जलते हुए 'लट्टूको देंवनेके लिए कोई और ' रोशनी तलाश 
“करता है ? नही करता ना ? कोई यह तो नही 'कहता कि हमें वद्री था लालटेन लावो उस कमरे से 
प्रकाशक लालटेन उठा लावें,। श्ररे जो लालटेन जल रही है वह तो अवेने ग्राप 'मालूम पड जाविभी 'कि 
- गह-जुल रहो है। ऐसे ही ज्ञान खत प्रकाश करत है 'यां नही करता ? हम जिस ज्ञानसे | पदार्थको 
, -जानते हैं वह,ज्ञान भी हमको एके _बताता'हुआ जग रही है या नही जग रहा है ? " इस बातको 
«पुछनेके लिए हम किसी दूसरेके पास जाये क्या ? हंम चौकीको ज़ान रहे हैं ऐसा ज्ञान मेरे मे है या 
» यह बात मैं किसी दूसरे से पूछने जाऊ क्या ? श्रे, जिस ज्ञॉनसे जान रहे हैं वह ज्ञान उसी में भपने 
, भाप स्पष्ट है।. हे नल । 2 | ३ - 

४। . ज्ञानकी स्वपर प्रकाशकताका धरम विशुद्ध रूप देश्षिये एक प्रवधनाशमे, पृ० १ ७४- प्रभुपरिचय-प्रभुका 
कुछ भौर परिचय सुनो । ये परमात्मा ज्ञान उपयोग द्वारा भी श्रपने 32868 करते हैं । ठीक है, 
पर कुछ 'वाहरी बात समभमे नहीं आयी कि कहा रहते हैं ? उनका मे स्थान कुछ नही है। वे 
अपने परमौदारिक शरीरमे रहते हैं। और, मे कया किया करते हैँ / यह तो नाम और स्थावका परि- 

, चय है । ये परमात्मा अपने ज्ञान शौर श्रानन्दस्वभावका निरन्तर शुद्ध विलास किया करते हैं। यही 
उनका रोजिगार ,है। न उनके भूख प्यास है, न कोई रोग है, न कोई भ्रन्य द्व द पद है, सयोग मोह 
ममता झादिक कोई धघिडम्बनायें भी - वहा नही हैं, केवल श्र/त्मा श्रात्माका स्वरूप है। यह ज्ञान हारा 
समस्त विश्वको जानते रहते हैं । यो स्व और पर प्रकाशक भानुकी तरह उनका ज्ञानभी स्वपरप्रकाशक 
है । तो इसकामके करनेसे उन्हे नफा क्या हाता है ? वेनिरत्तर ज्ञानके दारा श्रपन स्वरूपको और समस्त 
विश्व को जानते रहते हैं । ऐसे पुरुषाथंका, रोजिग्रारका, परिणमनका फल क्या मिलता है उन्हे ? फल 
उन्हे मिलता है भ्रनन्‍त श्रानन्‍्द। जहा केवल ज्ञाता छूटा रूप परिणभन है १ सव विश्वके ज्ञ्ता हें 

, पर किसी भो बाह्म पदार्थ मे उत्तके,मोह नही, रागद्न प नही । भ्रतएव वे प्रभु श्ननन्त आनन्दको भोगते 

_ 5 रहते हैं । हज की की «उ| + के शव - ] 
हट प्रमाण स्वरूपकी विविध"मीमासाके वाद कितने सक्षेप और सरलतामे ज्ञानके प्रमाणत्व का धर्णन है देखिये 
पु० २०७-२ ०८-ज्ञानमे ही प्रमारणत्वकी सिद्धि-इस परिच्छेद श्रव तक यह सिद्ध किया गया है क प्रमाण 

। क्या होती है, कैसा होता है ?. उसका लक्षण बताया है कि जो सत्र थो, भव श्र्थका निश्चय कराये 
वह ज्ञान' प्रमाण होता है । वाक्य कितना छोटा है। स्व अपृर्व श्रथका प्रकाश करे-वह ज्ञान्‌ प्रभाण है, 
ह भू जडूद हैं प्रमाणके संवरूपसे ।, उत्त ५ विशेषणोको सिद्ध करने के लिए भ्रव्॒ तक-इसका क़ूथन हुआा 


(१६२-१६०) परीक्षा मुखसूत्र प्रंवचस ८, ६, १० भाग । ३९३ :) 


है। प्रतिलोम पद्धतिसे विचार करो, ये ५ शब्द मान लीजिये, जिसका स्वरूप कहा: जा . रहा है उसको 
भी मान लोजिये प्रमाण ज्ञान ही होता है भ्श्ञान नही । आप सोचते होगे कि क्या क्रोई लोग भशानकों 
भी प्रमाण कहते हैं जिससे यह जोर दिया जा रहा है कि प्रमाण ज्ञान ही होता है, ग्ज्ञानं नही होता, 
हा मानते हैं बहुत से लोग.। व्यवहारी जन भी इतना तो मानते हैं। कोई जज पूछता है कि यह मकान 
रा है. इसका प्रमाण कया है ” तो कट रजिष्ट्री किया हुआ कागज प्ागे:रख देते हैं श्रौर कहते हैं 
कि यहू गवाह प्रमाण है अथवा द्वार से जाकर कोई गवाह बुला लाते हैं शौर कहते हैं कि यह गवाह 
, श्रमाण है। अरे ये कागज, ओर ये गवाह दोत़ो प्रमाण है ? हा कायज श्रौर गवाह को देखकर जजमे जो 
ज्ञान बना वह प्रमाण है।। गवाहके द्वारा,फहे हुए वे वचन भी प्रमाण नही है, यें वचन भी अज्ञान हैं । 
।ब्रे वह प्रमाण नही है । «५ 5 ;+ ४ कं ३ “हे 
सप्तम भागमे प्रमाणसिद्ध प्रमाणवाका साधने निर्णीत किया हैं कि! प्रमाणका प्रामाण्य स्वत भी होता है 
“आर परत, भी होता है, इससे सम्बन्धित एक प्रवचनाथ देखिये-पुृ० २१०-प्रामाण्यको' उत्पत्ति और शअप्तिका 
बिहलेषण-प्रामाण्यके सम्बन्ध यह सिद्धान्त बना कि ज्ञानसे कुछ जाना उसको प्रमाणवबा पक्‍कायत, हा 
यहीं ठीक है, मेरा ज्ञान सही है, इस प्रकारको प्रमाणता होना श्रम्यास दशामे'तो खुद-बखुद है और 
प्रभम्धास दशामे, क्‍झ्परिचयकी ,जगहमे परसे हुआ करसी है । लेकिन,,, भीतर जो किसी ज्ञनको, यह 
प्रमाण है, क्या ऐसी, उ।को प्रमाणता ठीक करनेक॑ लिए जो बत्ति जयतो है वह एक भिन्न ज्ञान: है याने 
- झ्न्य ज्ञानसे प्रमाणता बनी श्रथवा चक्ष्‌ श्रादिक इन्द्रिय निर्दोष है,उन परसे उत्पन्न हुई है। इस प्रसद्भमें 
॥ यह बताया जा रहा कि ज्ञान बानता: है। पु ज्ञान ठीक जान रहा है उसकी प्रमाणता जिस निमित्तसे 
ज्ञान होता है उस परसे उत्पन्न होती है, मगर जप्तव्रिकी क्रियामे जाननकायेमे श्रौर जाननका फल है 
अनिष्टसे हट जाता, इष्ट पदार्थमे लग जाना, इस प्रकारकी प्रवृत्ति भशौर इन्द्रियके भर्थ छोेने वाला ज्ञान 
। ये परिचयकी स्थिसिमे ख्थत होते हैं मौर अपरिचयकी स्थितिमे परत. होते है। . प्‌ 
प्रामाण्यकी जश्प्ति जो स्वत होती है, किल्तु उत्पत्ति निर्मित इष्टिसे परत भी होती है ।!जेकिस जब छुपा-- 
: दान इष्टिसे देखा जाय तब प्रामाण्यकी उत्पत्ति भी स्वत, होती है-देखिये प्रव्चनाश-पु०-२१२-०पादानहप्ट्सि 
ज्ञान और प्राम्रण्यकी उत्पत्तिका स्वतः ही विधानउक्त उदाहरणकी भांति ज्ञान की भी वातत-है ।' ज्ञान 
"यद्यपि श्रात्माके ज्ञामस्वभावसे, ही उत्पन्न ' होता है परपदार्थो फेःस्वभावसे वही ।“श्ञाषमय आत्माकी 
परिणति हो ज्ञान है, लेकिन श्राज जो ससार अ्रव॒स्थामे जीवोकी 'गअवस्थाथयें हैँ। उन्त श्रवस्थाओमे  झान 
श्रावृत है, ज्ञान श्रविकसित है, उसका विकास इन्द्रिय और मतका निमित्त पाकर बनपाया है तो निमित्त 
इष्टिसि उत्पत्ति परसे हुई, उपादान दृष्टिसे उत्पत्ति स्वयसे हुई। एक बालक स्कूलमे पढ़ता है, उसके 
। अध्ययनके लिए. उसके ज्ञ।नविकासके लिए गुरूका शिक्षण लेना चाहिए, पुस्तक चाहिए, कापी,-पपेन्सिल 
[लम भादि चाहिए, सब साधनोको वह जुटाता है, पर बालकमे ज़ो ज्ञानका विकास हुश्ना' वह -क्या 
कागज, पेन्सिल, कलम, दवात श्रादिक चीनोसे निकलकर हुश्ना। ये सब-तो अजीव हैं, जड़ है, जड्से 
ज्ञान भ्राता हो नही है भौर ग्ुरुका शान कोई भ्रानेको चीज है £; ,गुढका ज्ञान गुझके अत्मामे, ही परि- 
समाप्त होता है। ग्रुढका ज्ञान यदि ग्रुढ्से निकलकर लडकोमे जाने लगे सो कुछ ही ,दिनोमें वह गुरु तो 
जानशुन्य हो जायगा, क्योकि ४०-५० लडकोको ज्ञान दिया वहा श्ञान.खतम। प्रत्येक पदार्थकी झवस्था 
| उस ही पदार्थमें उत्पन्न होती है, पर तो निमित्त मात्र है। ; है 
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: प्रवचन हैं। दाशंनिक पद्धतिसे ' प्रत्यक्षके जो मेद किये गये हैं उनका सिद्धान्त से सपन्वय देखिये एक प्रवचनांथमें 
“पृ०१४, १५ शानका भैदविस्तार- जेन शासनमे ज्ञानका' भेद विस्तार इस प्रकार किया गया है कि मूलमे 
"शान एक है। जो जाने सी ज्ञांव । जाननमात्र स्वरूपको लक्ष्यमे लेकर सभी जितनेभी भाव किये जायेंगे 
वे सब ज्ञारनरूप हैं; फिर उस ज्ञानकें दो भेद हैं, प्रत्यक्ष श्रौर परोक्ष । बश्रत्यक्ष'ओऔर परोक्षकी वास्तविक 
व्याख्या तो यह है कि जो इन्द्रिय मतकी सहायत।के बिना केवल आत्मीये गत्तिंसे जाने वह तो है प्रत्यक्ष 
ज्ञान और जो इन्द्रिय मत आरदिकका निमिर्ें पाकर जाने उसको नाम है परोक्षज्ञान । फिर भी प्रत्यक्ष 
” ज्ञानमे चू कि स्पष्टता आती है अवधिज्नानसे जो जामा जायगा वह स्पष्ट ज्ञार्ते होगा, श्रौर मन पर्यय 
झौर केवलज्नञानंस जो जाना जाता है वह स्पष्ट जाना जाता है, वो उंस स्पष्टताकी नकल 'कुंछ कुछ 
इन इन्द्रिय प्रत्यक्षोमे पायी जाती है । जैसे कि हम श्राप लोग कहा करते हैं कि हमने 'आखतसे प्रत्यक्ष 
देखा, श्राखसे किसो' बातको' देख लेने पर फिर सन्देह 'नही रहता । ,स्पष्टता रहती है तो यह इन्द्रिय 
+प्रत्यक्षकी स्पष्टता कुछ स्पष्टवा जैसी है अतएव प्रत्यक्षके दा्श निक शास्त्रोमे दो भेद किए गये-साव्यव- 
हारिक:,प्रत्यक्ष-और पारमाथिकप्रत्यक्ष । इन्द्रिय श्रौरःमनसे सीघा जोःजाना जाता है वह साव्यवहारिक 
प्रत्यक्ष है श्नीराभ्रवधिज्ञान, मन. बयेय,“केवलज्ञान ये पारमाथिक प्रत्यक्ष हैं। 22 
परोक्षज्ञावकरे स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क, अनुमान और आगम ये प्रकार हूँ । जो दादंधिक इंनमे से किसी की 
फैम चौरके 'था इनसे अतिरिक्त उपमान अभाव आदि जोडकर प्रमाण प्रकारोको सख्या कयूल फरते हैं उनके मन्तव्य 
की चिस्तृत मोभासा की गईं है। जेश अभाव अ्रमाणविषयक चर्या देखिये एक प्रवचनाझमें,' पृ० ६५, ६६-प्रभाव 
की वस्वन्तस्पमद्भावरूंपवा-जेन शासनमे' प्रेमाव को किसी अन्ध वस्तुके सद्भावरूप' मना है। जैसे 
रोटी बनाते है तो जिस समय लोई बनाये हुए हैं उस समय लोईमे रोटीका अभाव है कि नहीं ? « प्रभी 
लोई है, रोटीकहा हैं ?तो रोटीका जो श्रभाव है वह लोईके सदुभावरूप है, श्रेमावषिना भावनही होता। 
प्रभाव किसी सदभावरूप होता है; तो जोलोग भ्रंभावका कुछ नही मानते अवस्तु मानते अ्रचस्तुका शान 
उत्पन्न नही हों सकता, ग्रवस्तु ज्ञानजनक नही हो सकता । वस्तु ही कार्यको उत्पन्न कर सकती, श्रवस्तु 
'नही, क्योकि जो श्रवस्तु हैं उसमे द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावका भी श्रभाव है श्रौर जो भी वस्तु है उसमे 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावका संदुभाव है। 'जेसे यह घंडी है तो घडौका!जोी. पिण्ड है वह इसका द्रव्य है। 
यह घडी जितनेमे फैली है वह उसका ज्षेत्र'है, जो रूप रग नई पुरानी आ्रादि अवस्थाये हैं -यह उस घडी 
। का काल है:श्रौर घडोका जो स्वभाव है, गुण हैं वह घडीका भाव है। तो जा वस्तु है उससे द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भाव हाते हैं, उसमे'शक्तिया होती है, उससे सामथ्य होता है न 


अभावप्रमाणको स्वतध प्रमाण सिंऊ वरनेका यत्न करने वाले दाशंनिक प्रागमाव, प्रब्वसाभाव का कारण 
अस्प है, अध्वप्ताभावका कारण अन्य हैं, तब उनका जा समाधास दिया गया उसका एक प्रवचनाशमे दिग्दशन 
कीजिये, पृ०.१४२-प्रध्वस भोर उत्पादके कारणभेदकी मीमात्ा-भिन्‍न कोर प्रभवताफा हेतु देकर अ्रभाव 
को भिन्‍त पदार्ध माननेको शल्यका निराकरण प्रतीतिके घलपर हो हो जाता है। घटके विनाभका 
“प्रकार और कारण जुदा हो और कपालोके उत्पाद का प्रकार और कारण जुदा हो ऐसी किसी की भी 
 प्रतीति नहीं होती । जो प्रक्रियां कपालके उत्पाद और घटके विनाशकी बताई गई है उसमें एक ही 
बात हुए | बलवान पुरुषके द्वारा प्रेरित्त मुदगरादिके व्यापारसे घटाकाररहित कपालाकार मृत द्रव्यकी 
उत्पत्ति हुई है । लोकोको जो सही सुगम प्रतीति होती है. उसका अपलाप करके घब्दशास्त्रके पाण्डित्य 
का प्रयोग करनेमे- कोई. हित चही है। घटकी अभार्व और केपालका सद्भाव एक हो समयमे हुम्रा/है 
झौर उस ही समयका जो परिणमन है वही घटका श्रभाव कहलाता है श्रौर[क्ही कपालका उत्पाद है । 


'ई९६२-१६४)'परीक्षामुखसूत्र, प्रवश्नन॒ ८, ६, १० भाय॑ (६ रथ ) 


लोग कहते हैं कि यह ज्ञान स्पष्ट है और यह स्पृष्ठ-नही, स्पैष्टताको, सही अर्थ क्या है इसे पढ़िये पृ० 
१७० पर एक प्रवचनाशमें-ज्ञातान्तरकी श्राड; विनो होने वाले प्रतिभ्ासमे वैशद्यरूपतां-इस सूत्रमे स्पष्ठता 
का लक्षण कहा गया है। इस यूत्रका भाव जो भी आगे कहेगे वह कठिन नही है। साथ हो उसमे ब्रहुत्त 
से तत्त्व अपने आ्ात्माका प्रासाद वढाने वाले मिलेंगे । वेशय्के लक्षण में कहते है कि अन्य ज्ञानके ध्यव- 
धान विना णी प्रतिभास होता है उसे ब्रैज्लद् कहते हैं। वैशय कहो.या स्पष्टदा कहों, एक ही बात है। 
विद्वंद शब्दसे बनता है वैशद्य श्रौर स्पष्ट शब्दसे बनता है स्पष्टता। तो स्पप्टताका लक्षण बताया है 
कि जिस ज्ञानससे जाना जा रहा है उस ज्ञानका अन्य ज्ञानके व्यवधानसे न हो तो स्पष्टत। है। और इसी 
स्षमय थोडा दृप्टान्त देकर बता दें, ग्राखोसे देखा, कट जान गये, इसमे किसो दूसरे ज्ञाचजी प्रतीक्षा नही 
# प्रतीक्षा नही करनी पडी, किसो ज्ञानके हाथ नही जोडने पड़े कि कोई अन्‍य ज्ञान बने तब हम सामनेकी 
'चोजकफो जान पाये । ज्यों हो श्राखे खोली कि पदार्थ जान गये । इसके वीचमे किसी भ्न्य ज्ञानका उद्य 
सही है और जब अनुपान, ज्ञान करते है, घुम देखकर ग्रस्तिका ज्ञान किया तो अग्तिका,ज्ञान करना 
श्रनुमान कहलाता है, मगर उम्र अग्तिका ज्ञान, करनेमे घुमका ज्ञान करता पडा । तो थूमृके ज्ञानका उस 
व्यवधान भरा गया। सीधा ही अग्तिका ज्ञान नही बना वहा पहिले घुमुका ज्ञान क़िया श्र फिर तर्क 
याने व्याप््तिका ज्ञान किया |, जहा जहा घुवा होता है. वहा वहा अग्नि होतो है, , इस प्रकार का ज्ञान 
हुआ तब ज़ाकर अ्रग्निका बोध हुआ । तो श्राप जछ्ल ग़ये होंगे कि श्रग्तिका ज्ञान कलछुने वाले अनुमान 
शानके वनभेके लिए भ्रन्य-ज्ञानोको जरूरत पड़ी,-उनकी बाट जोही, उनका व्यवधान बना । तो प्रनुमान 
शान परोक्षज्ञान हुआ, रप्ष्ट ज्ञान हुआ । तो इसी हष्टिको लेकर इस लक्षणका भेद समभियेगा । 


पर कुछ दाशनिकोने सरन्निकर्य माननेकी क्‍यों कल्पना की, इसका दिग्दर्शन कीजिये-पृ० १८८-प्रत्यक्षके 
लक्षणका मून विवाद- यहो मूल प्रकरण तो प्रत्यक्षके लक्षणका था, उसमे प्रसगवश -यह बात चल रही 
है भौर'यहबहुत लम्बे समय तक चलेगी कि आाखे पदार्थ से भिडकर नही जानती श्रौर नेयायिक यह 
सिद्ध करेगे कि श्राखें पदार्थंकों छूकर ही वजानती हैं । ८इनः दो बातेपर अभी बहुत विवाद चलेगा । किस 
बात पर विवाद छिंड गया २? मुल बात यह है कि प्रत्यक्षका लक्षण यह किया न्‍यया था कि जो विशद 
” ज्ञान हो सो प्रन्यक्ष है, चिशदका अर्थ बताया' था कि जो भ्रन्य' ज्ञानोकी अपेक्षा किये बिना प्रकृत ज्ञानसे 
ही सीधा जान लिया जाय उसे विणद कहते हैं। इस लक्षणको मेटनेके लिए नेयामिकोंने यह-लक्षण 
उपस्थत: किया था कि इन्द्रिय और पदार्थ के, भिड़ने से ज्ञान उत्पन्न होता है. वह प्रत्यक्ष है। मन 
पदार्थों से भिडकर नहीं जानता इसलिए स्मरण भ्रादिक जो कुछ होते है उनमे प्रत्यक्षेका लक्षण नही 
जाना । इस प्रकार भुकावलेमे प्रत्यक्षके लक्षणमे सन्निकर्पको देनेके कारण सन्चिकपंका खण्डन किया जा 
रहा है कि इन्द्रिय श्नौर पदोयंके सम्वन्धसे उत्पन्न ज्ञानको प्रत्यक्ष मानना युक्त नही है। ज्ञान तो अपनी 
स्पष्टताऊे कारण प्रत्यक्ष है। हे 


र्ज्ब 


शा 


कुछ दार्शनिक मानते है ज्ञान पदावयसे उत्पन्न होता है, और ऐेसा सिद्धान्त वनाकर ही व्यत्रस्था बना पाते 
है कि जो ज्ञान घटसे पंवा हुआ वह ज्ञान ,घटज्ान कहलाता है । इस सन्तव्यका विस्तृत निराकरण घरनेके वष्द एक 
निराफरण एस सक्षिप्त प्रवचनादशमे देखिये-पु० २१६-ज्ञानकी अर्थ क्ार्यताका संशयज्ञानंके साथ व्यभिचार-- 

* भ्रव दूसरी वात यह देखिये कि सशयज्ञान्मे भो सञ्ययका कल्पित पदार्थ नही है और ज्ञान हो रहो है 
सम्य्जानमे श्रनेक कोटि वाले ज्ञान होते है, यह सीप है या चादों है, इस प्रकार का जो ज्ञान हो रहा 

है, ऐसा ज्ञान होते के लिए वहा दानो पृदाथ मौजूर्‌ 4 होने चाहिएँ । यदि पदार्थ ज्ञान उत्पन्न होता है 

। चेंढ माना जाया हूींदोनो फ्दा्थ तो फिर उसे सगय क्यो कहते ? अ'न्त क्यों कहते ? सदी घबान 


( १३९६ ) 'संहजानन्द साहित्य ज्याति प्रथम भाग 


कहलाना चाहिए और, संगयज्ञान तो तभी होता है जेब वहा पदार्थ तो श्रनेक नहो हैं, पदार्थ तो कोई 
एक है श्र कोटिया श्रनेक बन रही है। यह सीप है, या चादी है, या काच है प्रनेक कोटिया वन 
सकती है। एक जगह स्थारु और पुरुष ये दोनोके सिद्ध हो सकते हैं, पंदाथ तो कोई एक पडा है भरौर 
शान यहाँ सशय चल रहा है तो जब दो पदार्थ वहा नही हैं तो समय जानकी उत्पत्ति कंसे हो गई ? 
इससे सिद्ध है फ़ि ज्ञान पदार्थ से उत्पन्न नही होता । वह तो भ्रपनी योग्यतासे भ्रपनी ही विधिसे उत्पन्न 
हुआ करता है । 
सकतप्रत्यक्षगान होता है आवरण कर्मक्षमसे, यह बात सममनेठे लिए पौद्ूगलिक फर्मवी सिद्धि करना 

आवश्यक है सो कम फा अनुमापक द्वीनस्थान धारीरका सम्पर्क है। इस्र प्रसममभे शरीर की हीनस्वानता सिद्ध की है 

: एक प्रवचनाशमे, देखिये प० २६०-शरी रको हीनस्थानताकी सिद्धि-यह शरीर होनस्थान है क्योकि शरीर 
प्रात्माके दु खका कारण है| ज॑से कारागार, जेलखाना यह हीनस्थान है या उच्चस्थान है ? हीनस्थान 
है, ऐमे ही यह शरीर हीनस्थान है, सारे दु ख इस घरीरके कारण लगते है। क्ष॒त्रा, तृपा श्रादिक रोग 
ये तो घरीरके कारण स्पष्ट है, नामवरी के रोग भी शरीरके कारण हैं, इस जीवने श्रपनें प्राप्त शरीर 
के ढाचेको माना कि यह मैं हू, तो श्रव इसकी अ्भिलापा हुई कि मेरा न।म होना चाहिए । मेरेके मायने 
यहा उस सहज चंतन्यस्वरूपका नही, यहा मेरे के मायने है यह घरीर। उस चैतन्यस्वरूपकी किसे 
खघर है ? प्रगर उसकी खबर हो तो नामवरीकी चाहभी नही होसकत्ती, क्योकि यह तो निविकल्प एक 
जञानप्रकाथमात्र तत्व है। नामवरी होना चाहिए, किसकी ? जा शरीर मिला है, ढाचा, सकलसूरत 
मिली है, वस इसकी नामवरी होना चाहिए | भ्रव नामवरी की झ्रागामे फ्तिने क्लेश सहने पड रहे हैं । 
कसे केसे गन्दे कलेकित मलिन पुरुषोको भी प्रसन्न करनेका मनमे विकल्‍प करना पड रह है, क्तिना 
कठिन परिश्रम करना पडता है। श्रात्माके घुद्ध दर्शन से भो हाथ धो देना पडता है। तो नामवरी 
फैलानका रोग भी इस घरी रके कारण है । बडे छोटे फष्लोका नाम तो लो, कुछ भी नाम लो-परिवार 
में नही बनती श्रथवा पुत्रादिकका बलेश है, सुयृतत कृप्त की बेदन है तो यह क्यो हईग्ा ? श्रमुक रिव्ते- 
दारने धोखा दिया है, श्रमुकका व्यवहार ठीक नही है, जिसन भी दुख हो रहे हो मानसिक दूख भी 
हो रहे हो तो उन सवका कारण यह घरी र है । तो घरीर समस्त दु खोका कारण है इस कारण शरीर 
हीनस्थान है । 

( ६५-१४ ०) परीक्षामुखसूत्र प्रवचत (प्रमेयकमलमातंगडप्रवचन) ११, १२९, १३, १४ भाग 


इस पुस्तकमे सृष्टिकतृ त्व, प्रकृति पुरुप»द, सत्वायवाद, प्रभुक कबलाह र, मुक्तिस्वरूप, अद्व त्ताद आदि 
अनेक दाह्ीनक विपयोपर समीक्षणात्मक प्रवचन हैं । पृष्टिकतृ त्वके सम्बन्धके प्रवचनोके बीच एक प्रवचनाश पढिये- 
पृ० ५६-सञरी रताके बिना प्रयोवतृत्वका अभाव-खर किसी तरह म न भी लिया जाय कि जो कर्ता है, 
प्रयोक्ता है उप्तका पदार्थों के परिज्ञान के साथ अपजनाभाव है, किन्तु जो शर्रररहित ईण्वर है उसमे तो 
प्रयोक्तापन बन ही नही सकना । अ्रमृतं 5 शरीर नही है तो प्रयोक्ता कैसे बन सकेगा ? यहा हम श्राप 
जितन मनुध्य हैं ये प्रयोक्ता बन रहे हैं। तो शरीररहित है तव वा। शरीर रहित कोई एक ईइवर कंसे 
उसके कार्यो का प्रयोग कर सकता है ? कार्य व हेतु देकर शक्राकारने ईईवरको कर्त्ता कहा और उसमे 
हृष्टान्त दिया कुम्दहारका, जैसे घट कार्यका ऋरने वाला कुम्हार हे इसो प्रकार समस्त विश्वका करने 
वाला ईश्वर है । लेकित हृष्टान्तमे जो कहा गया कुम्दार, वह तो श्रसवज्ञ है, कृत्रिम ज्ञान वाला है। 
तो कर्ताउना ऐसे पुरुषोके साथ ही रह सकता है जो श्रनीश्वर हो, भ्रसवेज्ञ हो, कृभिम ज्ञान वाला है तो 
जब दृष्डान्तक। कार्यपना एक भ्रनीश्वर, असवज्ञ ऋृत्रिम ज्ञान वाले के साथ व्याप्त है तो सारे काम ऐसे 


(१६४-१६८) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन ११, १२९; १३ १४ भागे 9 


के क्षी साथ व्याप्त होगे जो अ्नीर्वर हो, असरवेज्ञ हो, कृत्रिम ज्ञानवाला हो) तं तुम्हारा जी अनुमाच 
है उसमे हेतु विगिष्ट हो बया । कार्यत्व हेतु देकर यहा सर्वज्ञ ईश्वरको कर्ता सिद्ध करना चाह रहे थे, 
मगर उसके द्वारा श्रसवंज्ञेत्व ही सिद्ध होता है । 


सृष्टिकतृ त्वकी समीक्षा्के बाद देखिये इस प्रवचनाशमे यह सिद्ध किया गया है कि चेतन की परिणतिमे 
अन्य चेनन निम्ित्त तक भी नही हो सकता, पृ० ६३-चेततकी परिणतिमे अ्रचेतत की निर्मिसता-एक बात 
झौर जान लेने को है कि चेतनको तो कोई श्रन्य चेतना निमित्त भी नहीं बनती किसी काममे। 
चेतन विभावमे सुधार बिगाड़ प्रचे।न निमित्त हुआ करते है, चेंतनके किसी भी सुधार बिगाड़ श्रादिकमे 
चेतन निमित्त नही है. इस बातको कुछ विशेषतासे सोचते जाइये । कदाचित्‌ यह शका कर सके कि एक 
जीवको दूसर। ज्ञानो पुरुष उपदेदा देता है श्रौर उसके सुधारमे कारण बनता है तो देखो ना कि एक 
चेतनके सुधारमे दूसरा चेतन निर्मित्त हो गया, किन्तु श्राशका कार यहा यह भ्रूल जाता है कि उस 
चितनको जो सन्माग्ग प्राप्त हुआ्ना है उसमे अ्रतरग निमित्त कारण तो कर्मो का उपशम क्षयोपशम है श्रौर 
बाह्य कारण निरक्षा जाय तो वे वचन वर्गंगायें, वे सब अचेतन चीजें बाह्य कारण है। किसी चेतन 
का चेतन्यस्वरूप इस चेत्तनको चिन्तनमे विषयभूत तो हो सकता है, झ्राश्यभूत तो हो सकता है, इसका 
ख्याल करके लक्ष्य करके स्वन्तत्रतया वह श्रपन आपमे परिणमन्र करे यह बात तो हो सकती है, पर 
कोई चेतन इसका निभित्त बने श्रथवा चंतन्यस्वरूप श्रन्य इसके सुध।र का निमित्त बने यह बात कहा 
श्रायी ? 


सत्कायंवादमे बन्ध व मोक्ष दोनो की ही सिद्धि नही हो सकती, इस सम्बन्धित प्रवचनाशकों पढ़िये-पृ० 
१४०-सत्कायंवादमे बन्ध «र मोक्षके भ्रभावका प्रसग-अब जरा श्रौरकुछ श्रन्य घात देखा इस मान्यता 
मे कि कारण अधदिक पतलर्थो मे कार्य सदा सत्‌ रहता है, बन्ध भौर मोक्ष बन ही नही सकता है, क्योकि 
बन्ध तोता है मिथ्याज्ञानसे और मिथ्याज्ञान सदा है सो बन्ध भी सदा है तब उनको मोक्ष कैसे होगा ? 
यदि यह कहो कि प्रद्नेति और पुरुषमे उनकी अपने श्रपने स्वरूपका उपलब्धिका तत्तवज्ञान बनता है, 
उससे मोक्ष होता है। वात तो सहो बतायी जा रही है कि यथार्थ ज्ञानसे मोक्ष होता है। श्रात्माका 
क्या स्वरूप है ”? केवलका और प्रकृतिका क्‍या स्वरूप है ? उनके उस कंवल्यस्वरूपका ज्ञान होने से 
मोक्ष होता है। जिसे उछ उदाहरणके रूपमे यो समक्रियें कि ज॑से प्रकृति और श्रात्मा। ग्रात्माका 
निश वयछूप क्या है ॥५ कर्मका प्रकृतिका इनका निजी स्वरूप क्या है ? श्रथवा स्वभाव और विभावमे 
स्वभाव का लक्षण क्या है, इन दोनो का बोध द्वोने पर उन उनके कवल्यकी, उन उनके अपने आपके 
लक्षणकी उपलब्धि करे, वहा ही उपयोग रखे, इससे मोक्ष तोता है । समाधानमे कहते है कि भाई कही 
तो है भेदविज्ञानकी बात लेकिन सत्य यो नही हो पाता कि वह तत्त्वज्ञान भी सदा श्रवस्थित है। 
सत्कार्यवादमे सब चीजे सत्‌ रहतो हैं तो फिर सब चीजें सदा हैं, तब फिर बन्ध केसे सिद्ध हो सकता 
हु ” फिर न बन्ध सिद्ध हो सका श्रौर न मोक्ष । 


कुछ लोग परमात्माके अ हार की भों कल्पना करते है, इस सम्बन्धमे विस्तृत चर्चा करने के पश्चात्‌ एक 
प्रवचनाश प्रभुके अतिशयोक्ता दिग्दर्शन कराया है, पढिये पृ० १७७-१९ प-प्रभुताके कारण प्रभ्मे श्रभेक भति- 
शय-धर्मके प्रतापसे जो घातिया कर्मो का नाश कर प्रभु हुए हैँ उनमे ऐसा अलौकिक श्रतिशय हूँ कि वे 
ग्रासाहार नही करते है श्र विशुद्ध शरीरवगणाये जो उनके घरीरमे चारो तरफसे श्राती हैँ, उनके बल 
पर हो वे बडे सुन्दर जोवनसे जीत हैं । जब तक उनकी आयु है और भायु समाप्त होने पर भी शरीर- 
रहित सिद्ध भगवान हो जाते हैं । उनके भ्राहार की अभिनापा श्र दिक की बातें करना यह तो उनका 


( ३९६ ) 'संहजागन्द साहित्य ज्याति प्रथम भारग॑' 


कहलाना चाहिए भ्रौर, सशमज्नान तो तभी होता है जँब वहां पदार्थ तो श्रनेक नही है, पदार्थ तो कोई 
एक है और कोटिया प्रनेक बन रही हैं। यह सीप है, या चांदी है, या कांच है श्रनेंक कोटिया बन 
सकनी है। एक जगह स्थाणु भौर पुरुष ये दोनोके सिद्ध हो सकते है, पंदाध तो कोई एक पटा है भ्रौर 
शान यहा सशय चल रहा है तो जब दो पदार्थ वहा नही है तो सशय जानकी उत्पत्ति कंसे हो गई ? 
इससे सिद्ध है कि ज्ञान पदार्थ से उत्पन्न नही होता । वह तो श्रपनी योग्यतासे श्रपनी ही चिघिसे उत्पन्न 
हुआ ब रता है । 

सकततप्रत्यक्षगान होता है आवरण कर्मक्षमसे, यह वात सममकनेके लिए पौदगलिक करमंकी सिद्धि करना 

«आल पता है सो कम का अनुमापक हीनस्थान दारीरका सम्पर्क है। एस प्रसगम घरीर की होनस्वानता सिद्ध की है 
एक प्रवचनाशमे, द्लिये पृ० २६०-शरी रकी हीनस्थानताकी सिद्धि-यह शरीर हीनस्थान है क्योकि धरीर 
श्रात्माके दु खका कारण है) जसे का रागार, जेलसाना यह हीनस्थान है या उच्चस्थान है ? हीनस्थाम 
है, ऐसे ही यह शरीर हीनस्थान है, सारे दुख इस घरी रके कारण लगते हैं । क्षव्रा, तृपा श्रादिक रोग 
ये तो थरी रके कारण स्पष्ट है, नामवरी के रोग भी शरीरके कारण हैं, इस जीवने अपने प्राप्त क्षरीर 
फे ढाचेको माना कि यह मैं हू, तो अब इसकी अ्भिलापा हुई कि मेरा न.म होना चाहिए । मेरेके मायने 
यहा उस सहज चैतन्यस्वरूपका नही, यहा मेरे के मायने है यह शरीर। उस चैतन्यस्वरूपकी किसे 
खघर है ? श्रगर उसकी खबर हो तो नामवरीकी चाहभो नही होसक्त्त्ली, क्योकि यह तो निविकल्प एक 
ज्ञानप्रकाशमात्र तत्त्व है। नामवरो होना चाहिए, किसकी ? जा घथरीर मिला है, ढाचा, सकलसूरत 
मिली है, वस इसकी नामवरी होना चाहिए । अत्र नामवरी की आरशामे कितने क्लेश सहने पड रहे हैं । 
कैसे कंसे गन्दे कलेकरित मलिन पुरुषोको भी प्रसन्न करनेका मनभे विवल्प करना पड रह है, क्तिना 
कठिन परिश्रम करना पडता है। प्रात्माके शुद्ध दर्शन से मो हाथ धो देना पडता है। तो तवामवरी 
फुैलानका रोग भी इस घरी रके कारण है । बडे छोटे कष्डोझा नाम तो लो, कुछ भी नाम लो-परिवार 
में नही बनती श्रथवा पुत्रादिकका बलेग है, सुपृत कुृपूत की वेदन है तो यह क्यो हैग्ा ? श्रमुक रिइते- 
दारन धोखा दिया है, भ्रमुकका व्यवहार ठीक नही है, जितन भी दुख हो रहे हो मानसिक्र दुख भी 
हो रहे हो तो उन सचका कारण यह घरीर है । तो घरीर समस्त दु खोका कारण है इस कारण थरीर 
हीनस्थान है | 

( 5५-१८) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन (प्रमेयकमलमातंराडप्रवचन) ११, १२, १३, १४ भाग 


इस पुस्तकमे सृप्टिकतृ त्व, प्रकृति पुरुपअाद, सत्यायवाद, प्रमुक क्बलाह र, मुक्तिस्वरूप, अं तवाद आदि 
अतेक दार्शीनक विपयोपर समीक्षणात्मक प्रवचन हु । स्रष्टिक्ते त्वके सम्बस्धके प्रवचनोके वीच एक प्रवचनाश् पढिये- 
पृ० ५६-स भरी रताके विना प्रयोवतृत्वका श्रभाव-खर किसी तरह म न भी लिया जाय कि जो कर्ता है, 
प्रयोक्ता है उत्तका पदार्थों के परिज्ञान के साथ श्रपजनाभाव है, किन्तु जो शर्सररहित ईश्वर है उसमे तो 
प्रयोक्तापन बन ही नही सकता । अ्रमृतं ह शरीर नही है तो प्रयोक्ता की वन सकेगा ? यहा हम झाप 
जितन मनुष्य हैं ये प्रयोक्ता बन रहे हैं । तो शरीररदित है तव ना । शरीर रहित कोई एक ईश्वर कंसे 
उसके कार्यो का प्रयोग कर सकता है ? कार्य व हेतु देकर शक्राकारने ईईवरको कर्ता कहा और उसमे 
हष्टान्त दिया कुम्हारका, जैसे घट कार्यका करन वाला कुम्हार दे इसो प्रकार समस्त विश्वका करने 
वाला ईश्वर है। लेकिन हृष्टास्तमे जो कहा गया कुम्दार, वह तो असवज्ञ है, कृत्रिम ज्ञान वाला है। 
तो कर्ताउत्ता, ऐसे पुरुषोके साथ ही रह सकता है जो अश्रनीश्वर हो, असवंज्ञ हो, कृत्रिम ज्ञान वाला है तो 
जब हृष्टान्तक। कार्यपना एक प्रनीर्यर, असवज्ञ कृत्रिम ज्ञान वाले के साथ व्याप्त है तो सारे काम ऐसे 


[१६५-१६८) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन ११, १९, १३, १४ भागे ( ६६७ ) 


के ही साथ व्याप्त होगे जो अ्रनीश्वर हो, असर्वज्ञ हो, कृत्रिम ज्ञानत्रांला ही। तंब तुम्हारा जी अ्रनुमात 
है उसमे हेतु विशिष्ट हो मया । कार्यत्व हेतु देकर यहा सर्वज्ञ ईश्वरको कर्ता सिद्ध करना चाह रहे थे, 
मगर उसके द्वारा असर्ज्ञत्व ही सिद्ध होता है। 


सृष्टिकतृ त्वकी समीक्षाके वाँद देखिये इस प्रवचनाशमे यह सिद्ध किया गया है कि चेतन की परिणतिमे 
शेन्‍्य चेनन निमित्त तक भी नही हो सकता, पृ० £३-चेततकी परिणतिमे अचेतन की नि्मिचता-एक बाल 
झौर जान लेने को है कि चेतनकों तो कोई अन्य चेतना निमित्त भी नहीं बनती किसी काममे। 
चेतन विभावमे सुधार विगाड श्रचे।न निमित्त हुआ करते हैं, चेंतनके किसी भी सुधार विग्राड़ श्रादिकमे 
चेतन निमित्त नही है इस बातको कुछ विशेषतासे सोचते जाइये । कदाचित्‌ यह शका कर सके कि एक 
जीवको दूसरा ज्ञानो पुरुष उपदेदा देता है और उसके सुधारमे कारण बनता है तो देखो ना कि एक 
चितनके सुघारमे दूसरा चेतनन निर्मित्त हो गया, किन्तु श्राशका कार यहा यह भूल जाता है कि उस 
घेतनको जो सन्मार्ग प्राप्त हुआ है उसमे अतरग निमित्त कारण तो कर्मो का उपशम क्षयोपश्षम है भौर 
बाह्य कारण निरख्धा जाय तो वे वचन वर्गंगायें, वे सव अचेतन चीजें बाह्य कारण है। किसी चेतन 
का चैतन्यस्वरूप इस चेतनको चिन्तनमे विषयश्ूत तो हो सकता है, श्राश्रयभूत तो हो सकता है, इसका 
ख्याल करके लक्ष्य करके स्वन्तत्रतया वह अपन आपमे परिणमन् करे यह बात तो हो सकती है, पर 
काई चेतन इसका निभित्त बने श्रथवा चेतन्यस्वरूप अन्य इसके सुध।र का निमित्ता बनें यह बात कहा 
श्रोयी ? 


सत्कार्यवादमे बन्ध व मोक्ष दोनो की ही सिद्धि नहीं हो सकती, इस सम्बन्धित प्रवचनाशको पढ़िये-पृ० 
१४०-सत्कायंवादमे बन्ध और मोक्षके श्रभावका प्रसग-अ्रब जरा श्रौरकुछ श्रन्य बात देखा इस मान्यता 
में कि कारण अरदिक पलत्लर्थो मे कार्य सदा सत्‌ रहता है, बन्ध श्रौर मोक्ष बन ही नही सकता है, क्योकि 
बन्ध तोता है मिथ्याज्ञानसे और मिथ्याज्ञान सदा है सो बन्ध भी सदा है तब उनको मोक्ष कंसे होगा ? 
यदि यह कहो क#ि प्रद्धात और पुरुषमे उनकी अपने अपने स्वरूपका उपलब्धिका तत्त्वज्ञान बनता है, 
उससे मोक्ष होता है। बात तो सहो बत्तायी जा रही है कि यथार्थ ज्ञानसे मोक्ष होता है। श्रात्माका 
क्या स्वरूप है ” केवतका और प्रकृतिका क्‍या स्वरूप है ? उनके उत्त कंवल्यस्वरूपका ज्ञान होने से 
मोक्ष होता है। जिसे उछ उदाहरणके रूपमे यो समभियें कि ज॑से प्रकृति श्रौर श्रात्मा । आात्माका 
निश्व्रयछप क्या है आ९ कमका प्रकृतिका इनका निजी स्वरूप क्या है ”? श्रथवा स्वभाव और विभावमे 
स्वेभाव का लक्षग क्या है, इन दोनो का बोध होने पर उन उनके कवल्यकी, उन उनके अपने श्रापके 
लक्षणकी उपलब्बि करे, वह्दा ही उपयोग रखे, इससे मोक्ष तोता है । समाधानमे कहते है कि भाई कह्टी 
तो है भेदविज्ञानकी वात लेकिन सत्य यो नहीं हो पाता कि वह तत्त्वज्ञान भी सदा श्रवस्थित है। 
सत्कार्यवादमे सब चीजे सत्‌ रहतो है तो फिर सब चीजे सदा हूँ, तब फिर बन्ध केसे सिद्ध हो सकता 
हू ” फिर न बन्ध सिद्ध हो सका और न मोक्ष । 


कुछ लोग परमात्माके अ हार की भो कल्पना करते हैं, इस सम्बन्ध विस्तृत चर्चा करने के पदचात्‌ एक 
प्रवचनाश प्रभुके अतिशयोका दिग्दशन कराया है, पढिये पृ० १५७७-६१ प-प्रभुताके कारण प्रभुमे श्रनेक भ्रति- 
शय-धर्मके प्रतापसे जो घातिया कर्मो का नाश कर प्रभु हुए हैं उनमे ऐसा अ्रलौकिक भअतिशय है कि वे 
ग्रासाहार नही करते है झौर विशुद्ध घरीरवगणाये जो उनके शरीरमे चारो तरफसे श्रात्ती हैं, उनके बल 
पर हो वे बडे सुन्दर जोवनसे जीत हैं। जब तक उनकी आयु हे और श्रायु समाप्त होने पर भी शरीर-- 
रहित सिद्ध भगवान हो जाते है। उनके आहार की अभिनापा श्र दिक की बातें करना यह तो उनका 


| #६६. ) भहजांननद साहित्य ज्योति प्रघम भाग 


' अपमान करना*है, उ्तके स्वरूपको विगाडना है। यदि यह कहो कि भगवानके श्रभिलापा।तो वही है 
तिस पर भी आहोर गहण करते है, क्योकि प्रभुभे इस ही प्रकार का महान भ्रतिजय है'कि उनके इच्छा 
नहीं हैं फिर भी खाते है, यह तो कोई भली बात नही है । यह्दा भी यदि किसी के खानेकी इच्छा न हों 
श्रोर जबरदस्ती खिला दिया जाय तो उस पर क्‍या बीतती है ? तो यही श्रत्िगय मान ली कि प्रभु 
यासाहारके ब्विना ही शुद्ध पविष, ब्रांग्राह्नोके वलसे शरीरमे स्थित रहा,करते है। ऐसे झ्निश्षयशाली 
प्रभुमि ग्रनन्‍्त गुण, हैं || एक यह भी गुण है,कि- वे प्रभु श्राकादमे गमन करते है । जो भगवान हो जा हैं, 

+ जिनमे प्रसुता प्लद्ूभुव्‌, हो जाती है वे हम श्राप लोगोकी तरह जमीनपर चलते फिरते वोनते चालते 
मंजर न,श्ायेगे । प्रु सभी को दर्शन में तो श्रा सकते है पर उनसे वातन्नोत करने आ्रादिका सम्पर्क कोई 
बना नही सऊता है। वे प्रभु तो अपने प्रनन्तज्ञान, श्रवन्त दर्भन, धन्तन्त झक्ति भौर श्रंसन्त भानन्दसे 
सम्पन्त रहा, करते है । उनके दर्शन, श्रौर भव्यजीवों के भाग्य से श्रौर उनके वचनयोग से जो दिव्य- 
इयनि प्रकट होतो हैं उसका श्रवण सभी लोग करते है। तो पश्ुका दर्शव एवं उनको दिव्यध्वनिका 

»अवण ये दा लोभ जोवोफ़ो प्रापष्य हां सऊते हैं, ,पर उनसे कोई अपनी प्राइवेतों नहीं बना सकता 

, है। | कि ; 9 के हे । 
पु विशेषवादी गुणोंगे विनाश हो जाने का तार्मा मोक्ष कहते हैं, इससे सग्बन्धित प्रवचनी में से एक प्रवचनाश 

“ दैखिये-पृ० २४३-गरुणीच्छे३ और सतातत्व दोनाको भ्रस्तिद्धि-इस प्रसगमे "कूल वात इतनी कही जा रही 
थी कि अनस्तज्ञाव, श्रतत्त दर्णव, अनन्त शक्ति और अनन्त आनन्द इनकी प्राप्ति हो जावेका नाममोक्ष 
है । ओ आत्मामे गुण हैं उनका पूरा विकास हो जाने: का नाम मोक्ष,है, किन्तु एक वंश्षेपिक सिद्ध।न्त्रमे 
प्रात्मा और ग्रुणको भिन्न माना है। भौर, सिद्धान्त,है उनका क्रिवेसब ग्रुग जब झआात्मामें नष्ट हो 
'ज्ञायेगे तब बात्माका मोक्ष कहलाता है । तो श्रात्माके ज्ञानादिक अुणोके उच्छेइमे ही मोक्ष मानने वाले 

घशिषपिक यहा अपना पक्ष रख रहे ये कि बुद्धि, सुख, झादिक/गुणोका उच्छेद हो जानेक्ता नाम मोक्ष है, 
- नि ज्ञानकी प्राप्लिका नाम मोक्ष है, उप्तकेनिराकरणमें, कह. रहे हैं कि न तोध्नानकी सन्तान सिद्ध 
होती है न स्वरूप, फिर उच्छेदकी बात कहा लगाई जाय ? आत्मा स्वय ज्ञानस्वरूप है । ज्ञानके शभ्रति- 
रिक्त श्रात्मा अन्य कुछ चोज नही है । ज्ञानपरः ग्रभी आवरण है; रागद्व प। परिपप कपाय कर्म आदिकका 
“आवरण पडा है, जिंसके कॉरण ज्ञान प्रकट-नही हों पाता । जब अतरग और वहिरग समस्त प्रक्तार के 
भ्रावरण दूरहो जाते हैं तो ज्ञानका परिदव्रण जिकास होता है, वे गुग॒ ग्रसीम है, उनके विवश्नससे 
त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थों का स्पष्ट ज्ञान शा जाता है| देखो कहा तो मोक्षका ऐसा समृद्धिशाली स्व- 
रूप क अनन्त ज्ञान है, भ्रनन्‍्त भ्रानन्द है, बहुत ही पावन स्वरूप है और-कहा मोक्षका यह स्वरूप 
शक्राकारके हारा कहां जा रहा है कि परे, मोक्ष तो उसका नाम है जहा,ने ज्ञान रहता भातन्द 
रहता, न सुख दू ख रहते, न धर्म श्रधम रहते । कुछ भी-जटा ग्रुण नही रहते । शभ्ात्मा कोर रह जाय, 
इस ह नाम मोक्ष है । । ए ५ ४7 पक 
हि मीक्ष स्वृरुपके सम्वन्धम दो दार्शनिकोकी खर्चायें'चली जिनकी चर्वा के पश्वत्‌ कुछ , उपसहारस्वरूप एक 
-“ अवचनाश दक्षिये, प्० १६२-भेदभाद और क्षणक्षयवादमे मुक्तिस्धरूपको प्रकल्पता-हस प्रकरणमे ,मुल क़ात 
तो मोक्षक्ी घल रही दै। मोक्षका स्वरूप क्या है, इस प्र चर्चायें चल रही,हैं। जेन लोग तो मानते है 
कि प्रनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तदक्ति, धननन्‍त भ्रानन्दके अकुट होने का नाम मोक्ष, हैं। इसके विरोध 

- भेश्नवीतकदों भन्तव्य आये-एक ता |वेशेषिक का, जिनका यह कथन है कि ज्ञानके 4कासका व़ाम 

' सोक्ष है। जैप'तक अआत्मामे ज्ञान रद है तव तक, यह _ सतारमे घूम्रता है, जब इसके शा[न्‌ सू:ढ ख 


(६६९६-२० १) परीक्षामुलसूत्र प्रवचन १५, १६, १७ भागे ( ३६६ ) 


झादिक गुण श्रवग्रुण सव खत्तम हो जायें, केवल एक चिस्स्वसरूपभात्र रह जाय उसको चाम मोक्ष है। ये 
मोक्षेमे ज्ञाको] भी नही मानते। दूसरा मन्तव्य झाया था क्षणिकवादियोका । उनका कथन है कि 
विशुद्ध ज्ञोनके उत्पन्न होनका नाम मोक्ष है। बात ती यद्यपि सही है, लेकिच इस कथित विश्लुद्ध ज्ञानकी 
परिभाषा वया है, जब यह जानते हैँ तव॒ विदित होता है कि यह भी तो मोक्षका स्वरूप नही बन 
सकता । क्षणिकवादियोका विशुद्धन्ञात यह है कि एक समयमे एक ज्ञान पदार्थ रहता है, उसकाआधार- 
भूत कोई श्रात्मा चहो है। जो एक समयमे ज्ञान हो उस ही का नाम आत्मा कहलो; उप्त ही का नाम 
ज्ञान कहलो । दूसरे समयमे वह ज्ञान नही रहा। प्रत्येक समयमे नये दये ज्ञान पद प्रकढ होते रहने के 
| सिलसिलेमे यह जो भ्रम बन गमा है कि मैं वह हूँ जो पहिले मं था, बस इस भ्रमसे सपारमे भ्रमण 
, करना पडता है। जब यह ज्ञान हो जायगा कि मैं तो क्षणिक हु, एक समयसे हु और मिट गया, आगे 
पीछे रहता ही रे हू, तो ऐस्ग जब एक क्षणिक झात्माका बोध होता है तो इस अ्रभ्याससे एक ज्ञान 
"ऐसा नया भ्रायगा कि जिसके बाद फिर और ज्ञान पैदा न होगा, इस ही का नाम मोक्ष है। उत्त भन्‍्त- 
, ज्योके सम्बन्धर्में श्रव तक ये चर्चायें चली भर यह सिहद्र हुआ कि आत्माक ज्ञान और भानन्दके बिश्रुद्ध 
अनन्त विकास होनेंका नाम मोक्ष है । ह 
चतु्दंश भागके अन्तमे द्वितीय परिच्छेदकणधित प्रम णमेद मे से उ3संहारात्मक रूपमे प्रत्यक्ष शौनस्थरूपकी 
चर्चा की गई है, उसके एक प्रवघर्नाथको देखिये, पृ० ४३8०-४१ ६-प्रत्यक्षज्ञानके स्वरूपकी, चर्चा-प्रत्यक्षके 
भेदकी कुछ धालोचना करके अब प्रत्यक्षके स्वरूपके निर्ययपर उतरे। प्रत्यक्ष उसे कहते है कि जो 
निर्मल्ज्ञान हो; विश्वद ज्ञान ही प्रत्यक्ष है। इन्द्रिय भौर पदाथके आख झौर पदार्थके सम्बन्धसे प्रत्यक्ष 
नही कह सफते। यह ज्ञान भात्मासे ही उत्पन्न होता है। कही पदार्थों से उत्पन्त नहीं होता, कहीं 
: भ्रकाज्ञ भ्रादिक कारणोम्े उत्पन्न मही होता । श्रोर, यह ज्ञान जब एक देक्ष स्पष्ट रहता है तब तो 'कहते 
हैं साव्यवहारिक प्रत्यक्ष)! भौर, उसके ज्ञानका ध्रावरण करने वाले कर्मो का सर्वथा क्षय हो जाता है, 
- उस समय जो सवंका,ज्ञान होता है वह कहलात् है पूर्ण प्रत्यक्षशान। उस ज्ञाचको कर्मो में ढका है 
श्र्भात्‌ कर्मो के आवरणका पिमित्त पाकर ज्ञानस्वरूप निर्मेल व पूर्ण अवस्थाम नही रहता आया है। 
। सयमसे, सम्यक्त्वसे, तत्त्वज्ञानसे, उपायोंसे उन कर्मो का सम्बर होता और चिजरा होती । तब श्राविरण 
का अ्रपाय होता और यह ज्ञान सबको जानने वाला होता है ।' ह 


(१5५5-२० १) परीक्षामुल्लसूत्र प्रवचन (प्रमेषकमलमातं॑गडप्रवचवत) १५, १६, १७ भाग 


' इस पुस्तकम परीक्षामुखक्े तृतीय परिच्छेदके' सूत्रोपर पुज्य श्री मनोहर नी वर्णी सहजानन्द महाराजक 

' प्रवचन हैं। इनमे परोक्षशञानोके स्वरूप पर विस्तृत विवेचन हैं। कुछ दार्शनिक स्मृतिज्ञानकों प्रमाण नहीं मानते, 
उनके प्रतिबोधके प्रमाणरूपता युक्तियोसे भिद्ध की है, उनमे से एक प्रचचनाशको पढ़िये-पृ० १०-अ्रविर्सवरदकत्व 

होनसे स्मृतिश्ञानको प्रमाणझूपत्ता-यह श्रनुमाव बिल्कुल युक्त है कि स्मरणज्ञान प्रमाण है ऑ्रेंश्िसिम्वाद 
होधेसे । स्मरण 'शञान करते हुए पुरुष उसमे विवाद बही क्या करते । जिस पदाथका स्मरण हा गया 

वह तो पदार्थमे कुछ भी स्मरण नही रखता। जंसे स्वय कोई चीज घरमे किसी जगह रख दो, श्रन कुछ 

दित्र बाद उसका ख्मात्र कर रहा छै, किसी ने उस वस्तुको म्वगा तो वह उसका रयाल क मे रगा । तो 

जिस जगह उसने वह चीज रखी थी उसी जगह जाकर उस वस्तुको वह पा लेता है, तो विवाद ज्ो नही 

रहा स्मरणमे । अविसम्बादो ज्ञान रहा। जैसा जँसा ख्याल किया कैष़ा ही पदाथ गा लिया गया तो 
उसमे भव विवाद क्‍या रहा ? इस कारण स्मृति ज्ञान वरावर प्रमाणभूत्र है। हा किसी (किसी स्मरणमें 

यदि विवाद प्रत्यक्ष श्रा जाय तो कह स्मृत्याभास है, स्मृति नहीं हैं। यो तो कोई कोई प्रत्यक्ष ” 


' ( ४००८) * 'सहूजांतन्द साहित्य ज्योति प्रथम भें 


विवाद वाला, होतां.है 'तो वह प्रत्यक्षाभास कटलाता है, पर कोई ,स्मरण श्रयर .विसम्वाद ब्वाला हो 
गया तो इसका-अर्थ यह नही कि सब स्मरण विसम्वादी कहलाते हैं,। भ्रन्यथषा यदि एक मो प्रत्यक्ष 
विसम्बादी ही ,गया, प्रत्यक्षाभास हो गया तो त़ब प्रत्यक्षी को भी प्रत्यक्षाश्नास मान लेना चाहिए । 


प्रत्यभिज्ञान प्रमाणको स्मृति ओर श्त्यक्षसे विलेक्षण सिद्ध किये। है, इस संस्वन्धमे एक प्रवचनाए पढ़िये, 
“पु० १८-प्रत्यक्ष-धो र रमरणसे भिन्न ही प्रत्यभिज्ञान माननेकी अनिवायता यह भी ' कहना युक्त है कि 
! श्रनेक देश भ्रनेक कोलेकी गअवश्यासे युक्ते सामान्य द्वव्यं श्रादिकःभ्नस्तु इस प्रत्यभिज्ञांनका प्रमेय है, क्यो 
* अयुक्त है यह बात कि देश अ्रेषदिकके भेदसे भी कोई अध्यक्ष 'होता; है तो वह थो' प्रांखोसे सम्बद्ध भ्रथैका 
| ही प्रकाश करता हुमा श्रव्बीत होता है । नेक मैद पड जान से प्रयक्षकी निधिमे भ्रन््रर न भ्रा जायगा । 
यह यो अयुक्त है कि प्रत्यभिज्ञान इन्द्रिय और पदार्थसे सम्बद्ध बालकों नहीं जानता , इसका विषय ही 
प्रैत्य 4 ज्ञानके विषय से विलक्ष॒ण है। इसकी विषय क्या है कि पूर्व पर्याय 'भौर उत्तर पर्याय, इन दोनो 
० मे जो एकत्ा हैं चह प्रत्यषिज्ञानका विषय है। जसे यह वही देवदत्त है तो यह कहकेर देवदत्तकी जो 
>ग्वेस्थां जानी और “बहू” कहकर'जों वर्ष भर पहिले के देवदत्तकी जो अवस्था जानी इस बीचके घम्वे 
समयमे वह एक ही रहा भ्राया, ऐसा जो पूर्व उत्तर पर्यायमे रहने वाला जो एकत्व है वह 
प्रत्यभिज्ञानक। विषंय है 'भ्रथवा साहश्य झ्रादिकमे देखिये-यह रोक गौ के सहश है") ता वर्तमान है रोक 
भौर पूर्व विज्ञात 'है गौ, हम दोनोके प्रसगमे सम्बन्धमे जो सहशता ' बह सहशता प्र॒त्यभिज्ञानका विषय 
हे) प्रत्यिज्ञानका विंष्य इश्द्रिय श्रौर पंदार्थसे सम्बक्ध पदाय नही है | प्रत्यक्ष तो वतमानको ही ग्रहण 
करता है । भोर, 'जो यह कहे कि स्मरव करेने वाले'पुरुष के भी पहिले देखे हुए पदार्थ के प्रंतिभासंसे 
उत्पन्न हुई जो मति हैं वह चक्षे से सम्बंद्ध होने पर अत्यक्ष बन जाती है। यह भी कहना गलत है, 
क्योकि इस्द्रियजन्य ज्ञान स्मृति के विषय के पूव 'रूषै'सै ग्रहणा' करने वाले होते हैं, यह नियम नंहीं है । 
प्रत्यक्ष से तो जब चांहे हो,' तेंच भी ध्रभिमुख धौर नियमित्र पदाथ क। बोध हुआ है तब वह प्रत्यक्ष 
“है। प्रत्यभिज्ञान मैं नतो प्रत्यक्ष का विषयंभ्रुत 'पदार्थ भाया किन्तु दोनो' ज्ञाबो से जाने हुए मे 
जो एक नई बात जानो जा रहीं है वह सम्बन्धित साहश्य' भोदि विषय होता है प्रत्यभिज्ञानमे । 
है स्पृतिज्ञान और प्रत्यभिज्ञान प्रमाण कौ तरह सुरकक्ञानमे भी प्रूर्माणताका निर्देश किया है, इससे सम्बन्धित 
एक प्रवचनाश पढ़िये पृ० ६५-तकज्ञानमे विसवादित्वका प्रभाव होने से प्रम्नणता-भ्रव दूसरा विकल्प र 
कहते हो कि तक शानिका 'मंग्रमाण है, विसम्वादी हांने से । प्रश्न क्‍्यी तके ज्ञान इस' कारण अप्रमाएँ 
कि वह विसम्वादों है अथवा क्या इस कारण अवमाण है कि वह विभम्वाद। है श्रथवा क्‍या इस का 
अ्रप्रमाण है कि वह प्रमाण के विषय का परिशोधक है। अर्थात्‌प्रमाणन किसी को जो जाना, उस 
ह्वी समथक है । इन विकल्प! मे से. पहिले विकल्पका तो खण्डन कर दिया गया-पश्रब दूसरे विक्रप 
चर्चा की जा रही है कि विसम्वादी होते से तक ज्ञान: अ्श्रमाण, नही।होता, क्योकि तक, ज्ञान,पश्र' 
, विषयमे तो विधादरहित है। साध्य और साधनका श्रवित्ताभाव ' सम्बन्ध करना, यह है तकंज्ञान 
विषय । और, उस बिषय मे तक ज्ञान विसम्वादरहित प्रसिद्ध ही है, क्योकि यदि तक्ल्लान अविसग्वा 
, न ही, सही न हो तो अनुमान . कभो सही नहीं हो सकता । छेंसा कभी न ,हो सकेगा कि तर्क ज्ञान। 
., सम्वाद न रखता झै प्र्थात्‌ मिथ्या हो श्र अनुमान ज्ञान सही बत ज़ाय । क्यों न ऐसा हो सकेगा ' 
। भनुसान की उत्पत्ति में तो तक॑ ज्ञान कारण होता .है। जब साध्यसाधनके अविनाभाव सम्बन्ध 
। परिज्ञो्न' हो तब तो अनुमान प्रमाण बन' सकेवा । इस कारण विसम्बादी होने से तकंज्ञान अगमाश- 


- * यह बात युक्त नहीं होती ॥ 


( (६६-२० १) परीक्षामुखनून प्रवचन १५, १६, २» भाग ( ४०१ ) 


तृतीय परिच्छेदके ६६ वीं सूतमें आगम प्रमाणका लक्षण कहा ग्रया है, इसके स्वरूुपमे जी विद्योईण दिये हैं 

उनसे कई भूलोका निराकरण हो जाता है। उनमे से एक अर्थज्ञान विशेपणकी एक सार्थकता एक प्रवचनाशमे 

देखिये, पृ० १५ ५०१७६-अर्थज्ञानसे श्रन्यापोह व शब्दसदर्भकी प्रमाणताका परिहार-इस सूत्रमे श्रर्थ ज्ञान 

गब्द देनें से एक यह भी परिज्ञान होता है कि श्र्थ ज्ञान प्रमाण होता है, भ्रन्‍्यापोह ज्ञान प्रमाण नही 

होता । क्षणिकवादी लोग अन्यापोह मानते हैं, श्रर्थात्‌ जेसे गाय कहा तो गाय जब्दके सुनने से सीधा 

शायका ज्ञान नही होता, उनके सिद्धान्तसे किन्तु गाय सुनकर यह ज्ञान होता है कि घोडा बकरी श्रादि 
दुनिया भरके बाकी श्रन्य कोई पदार्थ न होना इर्सको कहते हैँ श्रन्यापोह । 


।, +* आगभमे प्रमाणता आगममूल आप्तकी गुणवत्तापर निर्मर है, अपोरुषेय बताने का“-और।/-अपोरुषेयको सिद्ध 
फरने के ,लिए शब्दनित्यत्वको सिद्ध करने का प्रयास" करना अवस्तुको ,सिद्ध करनेके प्रथासकी तरह है, इसमे सदर्धित 


प्रवचनाशोंमे से एक प्रवचनाश देखिये-पृ० २५६-अब्दके कार्यत्वका विवरण-शब्द एक है, नित्य है, व्यापक 


है श्ौर फिर उसको व्यज्ञक प्रकट करदे यह बात नही,बनती ॥ सीघी बात/ भौर सबके श्रनुभवमे अआ्राते 
वाली स्पष्ट बात है कि तालू आदिकके व्यापारके श्रनन्तर भाषा धर्गणा;जातिके पृदूगल स्कघसे शब्दका 
उत्पत्ति हांती,है श्रौर-तभी।:जिस प्रकार के, तालू; कठ; ८ भोठ, सुर्चा, आदिक चलें श्रौर उन स्थानीमे 
ऊपर के भागसे, नीचेके भागसे गब्द चलें तो,उन शह़्दोमे अल्प, महान उदात्त भनुदात्त॒,श्रादिक भेद, बन 
जाते हैँ॥ ता यो शब्द काई नित्य व्यापक नही है. जिससे नित्य व्यापक शुब्दसे भरेष्होनेके कारण आगम 
को नित्य माना जाय + ग्रपौरुषेव मान्यता करके आगममे प्रमाण करार; किया जाय, धागम तो वचन- 

है । वचन जिनने होते है वै किसी न किसी के द्वारा किए गए हाते है.। ता उन वचनोका कर्ता यदि 
गुण वान-पुरुष है, प्रशुसवंश्ञ,है तो ,वहश्रागम वाक्‍्य- प्रमाण, है-। यदि उतर श्रागम वाक्योका कर्ता दोषवान 
है तो फिर उप्ससे उनको प्रमाणता नही भ्रा सकती है । तो झ्ागममे प्रमाणत)क श्राता ने आना, गुण - 
वान श्रौर दोषवान वक्त'कके आ्राधार पर है वचनोको नित्य सिद्ध करके फिर उसमें प्रमाणताकी सिद्धि 
फरनका व्यथ कष्ट न करना चाहिए । 


के एक साथे तिक प्रवचनांश देखिये जिसमे कुछ-पूर्वापर चर्चाओकी स्थिति का,अन्दाज करामा है, प्र० २८६- 
चन्नकि झ्राघो रभूत मूत प्रकरणका स्मरण-यह प्रकरण मुलमे चल रहा है आगमप्रम/ण परा,। श्रागम 
का लक्षण किया था ऊफि स्वनदेवके वचन श्रादिके 'कारण उत्पन्त हुआ जो अ्रथज्ञान है सो प्रागम है । 
इस आपमके लक्ष णपर पहिले त्तो यह ' का की गई थी कि प्राप्त कोई होता ही नही है, उसका 
सलिराकरण किया गया, किर यह 'शका उत्तच्न को कि श्राप्त कोई होता ही नही है । उसका निराकरण 
किया गया, फिर यह शंका उत्पन्न की कि आप्त की वजह से आगमकी प्रमाणता नंही होती, किन्तु 
'आ्रागम श्रपौरतेप होता है इसकारण प्रमाणता होती है, इसका निरावारण किया। गागमको अपौस्पेयता 
'रिद्वध करने के लिए शब्दोकी नित्यता मानना श्र वश्यक है । शब्द नित्य हो तो वह<ब्द अपीस् पेय फहु-- 
लाये । आगममे शब्द ही तो लिखे गये हैं । यदि ये «ब्दः ग्रनित्य ,यहरते हैं ती भ्रायम फिर नित्य तो न 
ठहरेगा, इस कारण जब्दको नित्य सिद्ध करने को शक्'क' रको प्रावश्यकता "डी, तब शब्द नित्य-- 
त्का निराकरण किया। फिर यह शंका हुई कि शब्द और अर्थंका सम्बन्ध वँसे है ? , जिस कारण 
पव्द श्र्धका वाचता बन जाय तो शब्द श्रौर अर्थ मे सम्बन्धकी सिद्धिको 7, झब्द वाचक है और. ,पढार्थ 
याच्य है, इस पसगपर-क्ष णिकवादी यह शंका रख रहे हैं कि गच्द तो वाचक है, पर शब्द पदार्धका 
लक महो, किन्‍्तु अरोहका वाचक है। जेसे गी भव्द बोला तो उससे गाय गर्थका ज्ञान व होया किन्तु 
जो गाय नरी हैं ऐसे सारे पदार्थों का निषेष शात होगा । 


$ ५ 
( ४०२ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति थम माग' 


(२०२-२०४) परीक्षा मुखसूर्र प्रवचन (प्रेमेयकमलमातंगडप्रवचन) १८, १८, २० भाग 


*, इस पुस्तकमे परीक्षामुखसूत्रके चतुर्थ परिच्छेदके १० सुन्रोप॑र पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी महाराजके प्रवचन 
हैं । प्रमाणका विपय सामान्य विज्येषात्मक पदार्थ है । सामान्यविशेष सिद्ध होते हैं। धमान असमान प्रत्यप् (वृद्धि) 
होने से भौर समान असभान भ्रत्यय होता है सदश विसदश परिणाम होने से, इसका सकेत देखिये एक प्रवचनाशमे, 
पृ० ५४-समान और अ्रसमान प्रत्यय के होने मे सहश विसहश परिणामकी हेतुरूपता-शकबंकार कहता 
है कि भाई विंसहण व्यक्तियों मे श्रथवा सभो पदार्थों में विसहशताका स्वभाव पडा है इस कारण अपने 
कारण कलापसे उत्पन्न हुए सारे पदार्थ स्वभावसें ही समान प्रत्यथ के विषय हुआ्रा करते हैं, और यह 
बात तो बिल्कुल स्पष्ट है कि जेसे घट घट पट आदिक के प्रकाश के लिए दीउ+का आ्रालम्बन लेना 
पडा, पर' स्पष्ट है कि जेसे घट पट आदिक के प्रकाद् के लिए दोपक का श्रालम्बन लेना पडा, पर 
दीपक का प्रकाश जानने के लिए भ्रन्य दीपश्रोका आलम्बन तो नही लेना पडता । इसी तरह पदार्थ मे 
समानताका ज्ञान करने के लिए समान परिणामरूप धमंका श्रालम्बंन लेना पडता है। जेसे गाय गाय 
अहुत सी खडी हैं तो उनमें समानताका ज्ञान करने के लिए स।सना श्राकार स्तन भ्रादिक एक से जो हैं 
उनके ज्ञानका प्रालम्बन लेता पडता है, किन्तु इन सहश धर्मो मे सहशता समभने के लिए हमें प्रन्य 
समान परिणामांका श्रालम्बन नही लेना पडता । वह स्वय समान धमं के लिए हुए है तो पदार्थ सामा- 
न्यविशेषात्मक होते हैं उनमे अनेक धर्म ऐसे हैं जो एक दूसरे से ।बक्षण हैं, यह बात हम परीक्षसे, 
प्रमाणसे जान जाते है तब उन पदार्थों मे यह उसके समान है, ऐसा जो ज्ञान होता है उस ज्ञानकां 
कारण उन पदार्थो मे रहने वाला सहश धर्म है, श्रर्थात्‌ सहश धर्म के ज्ञानके द्वारा हम उन पदार्थों की 
ध्तमानता का प्रत्यय करते हैं, न कि सामान्य नाम का कोई भ्रलग पद!र्थ हो, भर उसके सम्बन्धसे फिर 
पदार्थ मे यह उसके समान है ऐसा ज्ञान किया जाता हो | श्रत. सामान्य पदाभ की कल्पना करना युक्त 
नही है । ४ 

सामानन्‍्यविद्येषात्मक पदार्थमे साम।न्‍्यका ह्वी जो आग्रह करते हैं वे इसके पोषणमे नित्यत्वका आग्रह कर 
जैते हैं ॥ और, जो विशेषका थाग्रह करते हैं वे इमके पोषणमे क्षणिकवादी वन जाते हैं । दोनो ही एकान्तोमे अथ- 
क्रिया नही बन सकती । सामान्यविश्लेपात्मक पंदाय॑ में ही अर्थक्रिया सम्भव है, पढ़िये एक प्रवचनादामें, पृ० ११६- 
सामान्यविद्येषात्मकपदार्थमे श्रथक्रियाकीस भव -जैसे तियेक साधान्यओ रतियकविशेषमेंभी प्रथक्रियासम्भवहै। 
जब जान लिया कि ये गाय गाय सबएक विस्म की होती है, ये दूध दि4ा करती है, इस तरह से तो एक 
सामान्य धर्म जाना और फिर उनमे व्यक्तित्व विशेष जाना तभी तो किसी भो गायके पास पहुवकर 
उससे हो दूध लेनेका यत्न होता है। तो '_त्यकछूपमे सामान्‍्यविश्वेषात्मक पदार्थ जब जाना जाता है तब 
उप्तमें श्रथक्रिया सम्भव है । यह पही मनुष्य है जिसको कल अ्रमुक वस्तु- उधार दी थी, तो जान लिया 
ना उद्ध तासामान्य । श्रब कल की स्थिति इसको उधार देने की थी, श्राज स्थिति इससे वसूल करने की 
है । श्राज इसको देना चाहिए, ऐशाहो वायदा है । कलका परिणमन इसका अन्य था, झ्राजका परिणमन 
इसको भ्रन्य होना चाहिए। ऐसी ऊद्ध ताविशेषको भी बात जब ध्यानमे है तव ना उसमे लेन देनकी 
प्रवृत्ति सम्भव हो रहो है। यह तो लोकव्यवहारकी बात कही है। भव मोक्षमार्ग की भी बात देखो- 
सामान्य है, ऐसेहो जीव जातिके पदार्थ मुक्त हुआ करते हैं। यह तो एक सामान्यपनरा जाना भौर भमुक 
श्रमुक व्यक्ति देखो भ्रात्मसाधना करके मुक्त हुए, यह उनका विशेष जाना | इसी तरह ऊरद्ध ता सामान्‍य 
प्रौर ऊर्द्ंता विशेष भी परखा जादा। मैं वही जोव हू, मैं एक रूप हू, चेतन्यस्वरूप हूं, यही स्व- 
भाव प्रकट हो गया, उसका नाम मुक्ति है। भौर, मुभमे यह विशेषता; है। भाज परिणति ससार 


] व्यवहार कुछ भी सिद्ध न हो सकेगा। का ऑिी हे ३ ३ प्छ 


(३१०२-५० ४) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन १८, १९, २० भगि ( ४०३ ) 


' अ्रवस्थामे है, यह हटकर मुक्त श्रवस्थाकी परिणति हमारी ही सकतो है | उद्धता सामान्य भौर ऊद्ध ता 


विशेषक। बोध हो तो मोक्षमार्ग मे उद्यम हो सकता 'है। 'तो यहा ऊद्ध ता सामान्यका प्रकरण 'चंल रहा 
है क्रि द्रव्य कालान्तर स्थायी है। यदि धर्वथा क्षणिक 'माना जाय पैदार्थकों तो मोक्ष मार्ग धैथवोँ लोक-- 


है हु ह का: 


6 5६ थे भांगमे सामान्यका वर्णन करके १६ वें भागमे विशेषके विर्षयमे प्रवचन किये.गये है। , निरपेक्ष 


3 


सामान्य माननेका मन्तव्य और निरपेक्षविशेष माननेका मन्तब्य युक्त नही है । इसका विंस्तृत्त विचार करने के प३- 


ः च्ातू पृ० २११ पर यह बताया है कि सामान्य और विशेष इन दोनोक/ वस्तुमे रहने मे विरोध नहीं है-पढि ये पृ० 
' २११ पर-सामान्य भ्ौर विदेषके एक पदार्थमे रहतेका अविरोध- शकेाकार कहता है कि वस्तु सामान्य- 


बा 


विशेषात्मक है, वस्तुमे - भेद श्रौर श्रभेद, दोनो भ्रविरोध रूप से रहतें हैं यह तो मिथ्था प्रतीति हो रही 
हैं।' उत्तर देते हैं कि यह बात  असगत है, क्योकि इसमे कोई बाधंक है ही नही । स्पष्ट अत्यक्षसे जान 
रहे, युक्ति भ्रनु्मानसे भी समझ रहे, भेद श्ौर श्रमेदसे एक 'वंस्तुमे बंरावर समावेश है । शकाकार कहता 
है कि विरोध तो बाघक है । भेद भौर अभेद जो, एक दूसरे के तिपेधात्मक है, बिल्कुल विरुद्ध है तो यह 
विरोध बाधक है। उत्तर देते हैं कि यह बात युक्त नही । इसमें इतरेतराश्रय दोष श्राता है। जब विरोध 
सिद्ध होने लगे तब तो इस ज्ञानके वाधित होने से मिथ्यत्वि की सिद्धि हो और जंब ज्ञानमे मिथ्यापनको 
सिंद्धि हो तंब”विरीधकीः सिद्धि हो । तो देखियें-विरोध नाम है किसका /? विराधका नि३चय बैनेता कसे 


:* है / सम्पूर्ण कारण वाला काई एक पदार्थ हो रहा है । ,ज॑से (क ठडावातावरण है, वहा,पर ठड हो रही 
- » है तब द्वितीय चीज श्रा,ज़ाय ग्र्थात्‌ उष्ण वस्तु श्रा जाय तो ठंड़का श्रभाव हो,जाता है।। इससे समा 


गया है कि शीत, स्पर्श मे और उष्ण स्पश्मे ,विरोध्र, है परन्तु यहा ऐसा नही देखा. जा, रहा ,क्ि भेदके 


« सन्निधान होने पर अभेद का प्रभाव हो जाय अथवा भअमभेद के सन्निधप्न- होने, पर भी, पर्यायत्व , बराबर 


चल "रहा, हैं; - पर्याग्नत्व, होने पर भी द्रव्यत्र,, भो,बराबर,, वन रहा है। ,ज़हा तो कुछ भी बिरोव 


नीनही,॥) (- किए ७७ पाञव 7 * कक : 8350० 8. 


[0*+ १ ॥९ कुछ दार्शनिक छेब्दौकों आकाश द्रेव्यका गुण मानते हैं, किन्तु शब्द्र भी , द्रव्य पर्याय है, उसमें द्रव्यत्व हैं 
! इससे संम्बन्धित एक प्रवचमाद देखिये, पृ७ २८४१० रंप२-क्रियावत्त्व-हैनिसे शब्दमे द्रव्यत्वको सिद्धि-पौरे भी 
देखिये-शंब्द द्रव्य है, क्योकि पक्रियावान होने से । जो/जो क्रियावान होते हैं वे द्रव्य होते हैं। जैसे-बाण, 
गोली आदि | ये क्रिया करंते'हैं तो ये द्वेंव्य' कहुलाते हैं ।*यदि शब्दका निष्क्रिय मानोगे तो शब्दंका फिर 


''ख्रोत्र इन्द्रियके द्वारा'ग्रहण सम्भवध्नही हो सकता, 'क्योकि स्रोत्र॑इन्द्रियमे शब्दका' सन्तन्ध ही न हो 


पायगा। कहीं शब्द उत्पन्न 'हो, बोले जायें'भौरं शब्दका जब : तक स्रात्रके साथ सम्बन्ध नही होता तब 
तक उसका' भ्रहण कैसे हो ? यदि निष्क्रिय माना'जाने पर भी शब्दकी ख्रोन्रके राय ' अहण मान लिया 


! जाये तो स्नीत्र'भो अप्राप्यकारी बन' जायगा'अ्थात्‌ जंसे चक्ष॒रिन्द्रिवके सिवाय बाकी अन्प “'इन्द्रिया 


भ्प्राप्यकरारी हैं, स्पर्श, रसनी; प्रांणि जैसें श्रप्राप्यकारी है; चक्षेहो एक अ्रप्नाप्यकारी "मान है) कयोकि 
चक्ष्‌ पदार्थ के पास फिरते नही है और दूर से ही ठहरे हुए जान लेते हैं।तो श्रब यहा सोवकी ,भी ऐसा 


' ही मान लिया गया हैः कि स्रोत्र के पास शब्द आते नही. हैं । णब्दका और ख्रोत्का सम्बन्ध नही होता 


'"है फिर भी शब्दको स्रोत जान लेता है, तो इसका श्रथ,यह हुआ कि .-खरोत्र श्रप्राप्यकारी हो गया श्रौर 
जब स्रोत्रकी भ्रप्राप्यकारी मान लिया गया तो यह हेतु देना कि चक्ष्‌ प्राप्यकारी है बाह्य इन्द्रिय होनेसे 


» स्पर्शनइन्द्रियकी तरह । तो देखो ख्रोत्र भी बाह्य इन्द्रिय है लेकिन ख्रोत्र तो प्रात्यक्ारी न रहा। तो इस 


हेतुमे भ्रनेरान्तिक दोप-आंता है। « . 29०. 0 हा 


( ४०२ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति यम भाग 


(२०२-२०४) परीक्षा मुससूत्र प्रवचन (प्रमेयकमलमातंयडप्रवचन) १८, १४५, २० भाग 


4 इस पुस्तकमे परीक्षामुखसूत्रके चतुर्थ परिच्छेदके १० सुन्रोर्पर पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी महाराजके प्रवचन 
हैं । प्रमाणका विपय सामान्य विशेषात्मक पदार्थ है | सामान्यविशेष सिद्ध होते हैं। धमान असमान प्रत्यप्र (बुद्धि) 
होने से भौर समान असभान प्रत्यय होता है सह विसरथ परिणाम होने से, इसका सकेत देखिये एक प्रवचनाशमें, 
पृ० ५४-समान और प्रसमान प्रत्यय के होने मे सहश विसहश परिणामकी हेतुरूपता-शक्बकार कहता 
है कि भाई विसहथ व्यक्तियों मे श्रथवा सभो पदार्थों मे विसहशताका स्वभाव पडा है इस कारण श्रपने 
कारण कनापसे उत्पन्न हुए सारे पदार्थ स्वभावसे ही समान प्रत्यय के विपय हुश्रा करते हैं, और यह 
बात तो बिल्कुल स्पष्ठ है कि जेसे घट घट पट श्रादिक के प्रकाश के लिए दोगकका श्रालम्वन लेना 
पडा, पर स्पष्ट है कि जेसे घट पट आादिक के प्रकाश के लिए दोपक का पश्रालम्बन लेना पडा, पर 
दीपक का प्रकाश जानने के लिए श्रन्य दीपओ्रोका अलम्बन तो नही लेना पडता । इसी तरह पदार्थ मे 
समानताका ज्ञान करने के लिए समान परिणामरूप धमंका शझ्रालम्बन लेना पडता है। जैसे गाय गाय 
भ्हुत सी खडो हैं तो उनमे समानताका ज्ञान करने के लिए सासना श्राकार स्तन श्रादिक एक से जो हैं 
उनके ज्ञानका प्रालम्बन लेना पडता है, किन्तु इन सहश घर्मो मे सहशता समभकने के लिए हमें भ्रन्य 
समान परिणामाका भ्रालम्बन नही लेना पडता | वह स्वय समान घमम के लिए हुए है तो पदार्थ सामा- 
न्यविशेषात्मक होते हैं उनमे अनेक धर्म ऐसे हैं जो एक दूसरें से बक्षण हैं, यह बात हम परीक्षासे, 
प्रमाणसे जान जाते हैं तब उन पदार्थो'में यह उसके समान है, ऐसा जो ज्ञान होता है उस ज्ञानका 
फारण उन पदार्थों मे रहने वाला सहृश धर्म है, भर्थात्‌ सहश धमम के ज्ञानके द्वारा हम उन पदार्थों की 
ध्रमानता का प्रत्यय करते है, न कि सामान्य नाम का कोई भ्रलग पद!थे हो, और उसके सम्बन्धसे फिर 
पदार्थ मे यह उसके समा है ऐसा ज्ञान किया जाता हो । श्रत सामान्य पदाय की कल्पना करना युक्त 


नही है । । 
सामान्यविशेषात्मक पदाथमे साम।न्‍्यका ही जो आग्रह करते है वे इसके पोषणमे नित्यत्वका आग्रह कर 
जैते हैं। और, जो विशेषका आग्रह करते हैं वे इसके पोषणमें क्षणिकवादी वन जाते हैं। दोनो ही एकान्तोमे अथे- 
क्रिया नही बन सकती । सामान्यविज्ञेपात्मक पदाय॑ में ही अर्थक्रिया सम्भव है, पढ़िये एक प्रवचनादमें, पृ० ११६- 
सामान्यविद्येषात्मकपदार्थमे अ्रथक्रियाकीसभवत्त -जैसेतियेंक साभान्यभ्रौ रतिर्यकविद्येषमिभी अरथक्रियासम्भवहै। 
जब जान लिया कि ये गाय गाय सबएक बिस्म की होती है, ये दूध दिथा करती हैं, इस तरह से ता एक 
सामान्य धर्म जाना और फिर उनमे व्यक्तित्व विशेष जाना तभी तो किसी भो गायके पास पहुवकर 
उससे ही 'दूध लेमेका यत्न होता है। तो तियकरूपमे सामान्‍्यविशेषात्मक पदार्थ जब जाना जाता है तब 
उसमें भ्रथक्रिया सम्भव है । यह पही मनुष्य है जिसको कल श्रमुक वस्तु: उधार दी थी, तो जान लिया 
ना उद्ध तासामान्य । श्रब कल की स्थिति इसको उधार देने की थी, झ्राज स्थिति इससे वसूल करने की 
है | भ्राज इसको देना चाहिए, ऐथाहा वायदा है । कलका परिणमन इसका अन्य था, श्राजका परिणमन 
इसका श्रन्य होना चाहिए। ऐसी ऊद्ध ताविशेषको भी बात जब ध्यानमे है तब ना उसमे लेन देनकी 
प्रबृत्ति सम्भव हो रही है। यह तो लोकव्यवहा रकी बात कही है। भव मोक्षमार्ग की भी बात देखो- 
सामान्य है, ऐसेहो जीव जातिके पदार्थ, मुक्त हुआ करते हैं। यह तो एक सामान्यपना जाना और भ्रमुक 
शमुक व्यक्ति देखो श्रात्मसाधना करके मुक्त हुए, यह उनका विद्येष जाना | इसी तरह ऊद्ध ता सामान्य 
गौर ऊर्दता विशेष भी परखा जाता। मैं वही जीव हू, मैं एक रूप हु, (4600 क है, यही स्व- 
भाव प्रकट हो गया, उसका नाम मुक्ति है। श्ौर, छुभमे यह विशेषता है। भाज परिणति ससाद 


(१०२-२०४) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन १८, १९, २० भागे ( ४०३ ) 


अ्वस्थामे है, यह हटकर मुक्त श्रवस्थाकी परिणति हमारी 'हो सकती है । उद्ध ता सामानेय श्रौर ऊद्ध ता 
'विशेषका बोध हो तो मोक्षमार्ग मे उद्यम हो सकता'है। तो यहा ऊद्ध तो सामान्यका' प्रकरण चल रहा 
है क्रि द्रव्य कालान्तर स्थायी है। यदि सर्वथा क्षणिक माना जाय पेंदार्थकों तो मोक्षमार्ग थैथ्वा लोक- 
व्यव्रहार कुछे भी, सिद्ध न हो सकेगा।. एक है अप 
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१८ वें भागमे सामान्यका वंर्णव करके १६ वें भागे विज्वेबके विषेयमे प्रवचन किये गये है । निरपेक्ष 
सामान्य माननेका भमन्‍्तव्य और निरपेक्षविज्ञेष माननेका मन्तव्य युक्त नही है । इसका विंस्तृंत विचार करने के पई- 
पांत्‌ पृ० २११ पर यह बताया है कि सामान्य ओर विशेष इन दोनोक। वस्तुमे रहने मे विरोध नही है-पढ़िये पृ० 
२११.-पर-सामान्य और विशेषके एक पदाथमें रहनेका भ्रविरोध- शैकाकार कहता, है कि वस्तु सामान्‍्य-- 
विशेषात्मक है, वस्तुर्मे भेद श्रौर श्रभेद दोनो अविरोध रूप से-रहेते हैं .यह तो मिथ्था प्रतीति हो रही 

। उत्तर देते हैं कि यह बात असगंत है, क्योकि इसमे कोई बाधक है ही नही | स्पष्ट 4त्यक्षसे जान 
रहे, युक्ति अ्नुमानसें भी सम रहे, भेद और श्रमेदसे एक वंस्तुमे बराबर समावेश, है । शकाकार कहता 
है कि विरोध तो बाधक है । भेद भौर अंभेद जो एक दूसरे के ति्ेंधात्मक है, बल्कुल विरुद्ध है तो यह 
विरोध बाधक है। उत्तर देते हैं कि यह बात युक्त नही । इसमे इतरेत राश्रय दोष अ्रांता है । जब विरोध 
सिद्ध होने लगे तब तो इस ज्ञानके वाधित होने से मिथ्यात्व को सिद्धि हो और जब ज्ञानमे मिथ्यापनकी 
सिद्धि हो तंबशविरीधकी: सिद्धि ही । तो देखिंयें- विरोध नाम है किसका ? विराधका निश्चय बनता कसे 
है ? सम्पूर्ण कारण-वाला काई एक पदार्थ, हो रहा है ।-ज॑से कि ठडावातावरण है, वहा पर ठड हो रही 

, है तब द्वितीय चीज श्रा,ज़ाय ग्रर्थात्‌ उष्ण वस्तु श्रा जाय तो ठड़का, श्रभाव हो,जाता है;। ,इससे समभा 
गया है कि शीत, स्पर्श मे और उष्ण स्पर्शमे , विरोध है परन्तु-यहा ऐसा नही देखा. जा रहा ,क्रि भेदके 
सन्निधान,होने-पर भेद का भ्रभाव हो जाय अथवा शअभेद के सन्निधग्न होने पर भी , पर्यायत्व बराबद 

+ चल -रहां.;है;।. पयग्नत्व;होने.पुर भी द्भत्यल्ल, /भो-ब्राबर , बन, रह , है.।, वहा तो कुछ भी विरोव 
"नही ); मर, हक हक व पीर 6 “ करण पा औएह 5 हक 58 अत 
7 / ) ० कुछ दार्शनिक शेब्दोको आकाश्ष द्वव्यकी भरुर्ण मानते हैं, किन्तु शब्द्र भी द्वव्य पर्याय है, ४ उसमें द्रव्यत्व हैं 
इंससे सम्बन्धित एक प्रवंनाश देखिये, पु० 'र८ह१ैं-२८२-क्रिय वैत्त्व हँनिसे शब्दमें द्रव्यत्वफो सिद्धि-और भी 

: देखिये-शेंब्द द्रव्य है, क्योकि कक्रियावान होने से । 'जोःजो क्रियावान होते है वे द्रव्य होंते हैं। जैसे-बाण, 
गोली आदि । ये क्रिया करंते हैं तो ये द्रव्यः कहलाते हैं।यंदि शब्दका निष्कियं मांनोगे तो शब्दंका फिर 

' श्रोत्र इन्द्रियके' द्वारा ग्रहण सम्भव नही हो सकता, क्योकि 'स्रोत्रइन्द्रियमे शब्दकाः सर्ज्जन्ध ही! न हो 
पायगा। केही शब्द उत्पन्न'हो, बोले 'जाये और शब्दका जब - तक स्रात्रके साथ सेंम्यन्ध नही होता तब 

' तक उसका' ग्रहण कैसे हो ? 'येदि निष्क्रिय माना जाने पर भी शब्दका ख्रोत्रके राथ ग्रहण: मान लियः 
जाय॑ तो स्रोत्र' भो प्रेप्राप्यंकारी वन! जाय॑ंगा'भ्रथाँत्‌ ज॑से चक्षूरित्द्रिके तिवाय बाकी अन्य 'इन्द्रिया 
*अप्राप्यकारी हैं, स्पर्श, रसनी, प्राण जैसे प्रप्राप्यकारी है, : पक्ष, हो एक 'अ्रप्राप्यकारी "माना'है। क्योकि 
चक्ष पदार्थ के पास फिरते नही है और दूर से ही ठहरे हुए जान लेते हैं तो अब यहा स्रोवको "भी ऐसा 
ःही मान लिया गया है कि स्रोत्र के पास शब्द श्राते नही. हैँ। शब्दका और स्रोत्रका सम्बन्ध नहीं होता 
' है फिर भी शब्दको, स्रोत्र जान लेता है; तो इसका श्रर्थ यह :हुआ कि खोत्र श्रप्राप्यकारी हो गया श्रौर 

* जब खोत्रको श्रप्राप्यकारी मान लिया गया तो यह हेतु देना कि चक्ष्‌ प्राप्यकारी है बाह्य इन्द्रिय होनेसे 
स्पर्शनइन्द्रियकी तरह । तो देखो खोत्र भी बाह्य इन्द्रिय है लेकिन स्रोत्र तो प्रात्यकारी न रहा। तो इस 

तुपे भ्नेकान्तिक दोप'आता है। !, |, + कं हा ए 


( ०४ ) , 'संहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


सामान्यविशेषात्मक पद थे ६ णातिमे विभक्त है-णीव, पुदुगल, घम्म, अधर्म, आकाश और काल, किन्तु 
विशेषवादर्ें पृथ्वी, रच, ,मर्नि, दायु, आकाश, दिद्या, काल, आत्मा और मन, इनसे सम्बन्धित विस्तृत प्रवभन हैं । 
जरा उनमे से, कल्पित विशा द्वव्यकी विवेचन ,तो,देखिये-पृू० ३३६-सूर्योदयादिवश श्राकाग्मप्रदेश श्रेणियोमें 
पूर्वादि दिशाकी कल्फ्मा-श्रव उक्त द्काश्रोके समाधानमे कहते हैं, दिशाओं को द्रव्य सिद्ध करने के लिए 
जो कुछ भी शकाकारने कहा है कि वह सब विपरीत कथन है। देखिये पूर्व दक्षिण पश्चिम श्रादिक जो 
जान होते हैँ वे सब ज्ञान श्राकाशहैतुक हैं। कही दिशा नामका एक द्रव्य श्रलग हा श्रौर उसके कारणसे 
त्ञान चलता होसो बात नही ।_ वे सब ज्ञान झकाश हेतुक होने से श्राकाशसे भिन्न दिशा नामक कोई 
द्रव्य सिद्ध नहीं होता । भाकाबके प्रदेश श्रेणियोमे पूर्व प्रादिक दिशाओके व्यवहा रकी उत्पत्ति वेतन जाती 
हैं'इसी कारण दिशाओको, निहे-तुक भी, नही कह सकते। भ्रौर, न यह कह सकते कि किसी सामान्य 

. पदार्थके नि्भित्तसे पूर्व भ्रादिक दिश्वाप्रोका ज्ञान होता है। जिन भ्राकाश प्रदेशोमे सूर्यका उदय होता है 
वहं तो है पूर्व दिशा । ,जिन झाकाश प्रदेशोमे सूर्य-का श्रस्त होता है वह है पर्चिम दिशा! अ्रव सूर्यो- 
दूयावलो, पूर्व दिशाकों धोर मु ह करके खडे हो तो उसको दक्षिण हाथ जिस श्रीर हो वह है दक्षिण 
दिशा, दोष बचे हुए वाये हाथकी श्रोर है उत्तर दिशा । तो मे भ्राकाश्ञ प्रदेग् श्रेणियोंमे ही सूर्योदय 

| श्रांदिकके वझसे पूत्रे श्रादिक दिल्लाश्रोका अद्यय होता है। ;.. - + , ., |, » 

, (२०५-२०७) परीक्षाबुखसत्रप्रवन्नन (प्रमेपकमलमाततंग्डप्रवचन) २१,:२२, "२३ भांग 

' डूस पुस्तक परीक्षा म्रुखसूत्रके चतुर्थ परिच्छेदके अन्तिम सूत्रपर पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द 
'मंहाशनके प्रवंचत हैं ।' पदार्थ सोमोन्यपिक्षेपात्मक होता है। पदार्थ में केवल सामानंय रहे, ऐसा नहीं हो सकता, 
: कैवल विशेष रहे! यहे भी नहीं हो संकता'।' सामान्य विशेध परस्पर आविनाभावी हैं। इसी 'के विस्तार मे यह भी 
' मैमम्लें कि'सामान्य ग्रुण और' विशेषेग्रुणोमि भी अविनाभाविता है, इसे ! क॑ प्रवंचन'शमे पढिये-पृ० २-साधारण 
शुशीको अ्रसाधारण गुणके साथ-अपिनाभोविता “उपरोक्त प्रकारसे सववे पदार्थो'मे सामान्य ग्रण बराबर 
मौजूद हैं । इतना होने के बाद काम क्या चला ? श्रर्थक्रिया कुछ नही हुई । प्यास लगी है, पानी ' पीना 
है, वो इन ६ साधारण गुणीसे क्या काम हो जायगा ? श्रथव्‌ व़्फ्प़्ार रोजिगार आदिके कार्य करना दे 
तो .केवल।६ साधारण गुणोसे अ्रथ॑ क्रिया न बनेगी । यद्यपि इन ६ साधारण,)ग्रुणोके माने बिना भ्साधा- 
 रणगुण कुछ महत्व न /रखेगा,न काम बन'सक्ेगा । लेकिकम्ाज् , ६साधारण गुणोंसे-भी.- बात नही 
बन॒तों। [प्रत्येक प्रदार्थमे, प्रत्येक सप्त्‌ मे श्रपना अपन्ना,कोई झसाधारणपन+-अवदय है । साधारण मायने 
विद्येषगुण । तो देखो, पदार्थमे सामान्यग्रुण, भो है, विशेष ग्रुग,भी:है श्रौर फिर;जब ये पदार्थ परिणमते 
हैं तो जो परिणमन है वह उसका विशेष है ।तो|यो प्मस्त-पदार्थ सामान्यविशेषात्मक हैं, इस ,हृष्टि से 
सभी पदार्भो में सामान्यग्रुण भी है । सामान्यग्रुण-.न] मानें तो काम न चलेगा-।::सामान्‍्यविषशदैष्पत्मक सब 

, पदार्थ हैं। श्रब उससे, और मोटे खूपमे निरखे ता्अनेक पद्धार्श्न जिस घर्मकी हफ्टिमेसमान-जन्न रहे है तो 

, है सामान्यग्रुण और'जिन धर्मो से|यह इससे न्यारा है,ऐसा जचे, उसे कहततेःहैं विशेषगुण । तो यो पदार्थ 

सभो सामान्यविषैषात्नक होते हैं. क%ू. ४५77 , , ४ रा कौजाए।+, , 

- सामानन्‍्यविद्येपस्मक पदार्थ को छिप्त (भिन्न करने+का पिशेषवादमों कैसा प्रग्मास किया' गया, इसका दिः्द्धंन 
कीजिये एक प्रवचनांशमें, पृ० ३-सामान्यविशेषात्मक “पदार्थ को छिन्न कर करके” छिल्ततकरने का प्रयास- 
सूल प्रकरण ,इस 'प्रसंगमे यह चल रहा हैं। पदार्थ का सामान्य विशेषात्मकतापन'मानकर ' विशेषवादी 
श्रपना यह सिद्धान्त रख रहे है कि।सॉमाहुय 'स्वथ एकः पदार्थ है, विशेष स्वय एक पदार्थ है, फिर वहा 
रहा क्या ? वहा द्रव्य रहा, ग्रुण रहा, क्रिया रही । फिर यह सामान्य विशेष . अथवा कोई ग्रण क्रिया 


(४०५-२०७) परीक्षामुखसूत्र प्रवचम २१,२रै, २३ भाग ( ४०४ ) 


द्वव्यमे कैसे लग बैंठेगी ? तो एक सम्बन्ध है, जिंसका नोमे सं्मवीभ हैं। ऐसे पैरह ६ पदार्थोक 'व्यवस्था 

'करते हुए वे द्रव्यको ९ प्रकार का बतो रहे-जिसमे पुथ्वी, जल, भ्रग्नि, वायु, आकाश, काल, दिशी इन 

७ पदार्थों के सम्बन्धमे? विवेचन हुआ, जो उसमें तंथ्ये था उसकी पुष्िं की 'प्रोर 'जो उनमें! तिध्य था 

उसका निराकरण किया.। ' दिशा नामका कोई द्रव्य' है हीं नही । इसलिए उसका संवृप्रकार निराकरण 

'हुआ । उसके बाद अब आत्मद्रव्यका वर्णन श्रा रहा है।' विशेंषवादमें बैतेया गया है कि एक आत्मा 
सर्वेव्यापी नित्य निरश चेतत्यमात्र है, उसमें गुंण 'नही, क्रिया नही, सामान्य वही, विशेष नही । ये तो 

'उसमे समवारयाँ सम्बन्बसे थोपे जाते है-।' चैतन्य मीत्र भी 'यो'कहनी पडता कि कंदांचित्‌ ऐस्ता-प्रएन हो 
उठेंपकि जब भ्रात्मा * बिल्कुल निराला हैं, ग्रण कर्म सामान्य विशेष ये बिल्कुल निराले हैं तो ज्ञानग्रुण, 

न्सुखगुण ये आत्मामे ही कयो/चिपकते हैं; ्रंन्य पदार्थों मे 'क्यो'नहीं चिपक ' जाते ? निराले की यही 

“स्थिति होती है । “तो उसका कुँछ थोडा बहुत उर्त्तरें बनानें के लिए चिन्मात्र 'मीनंना पडा है । आत्मा 

“के चिस्स्वेरूप होने से यह ज्ञानस्वरूप श्रोत्मों में ही चिपकेगे' अन्यथा इसके भी मानने की जरूरत 'नही 
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ध विशेषवदर सुम्मृत अत्मद्रव्यकरे मीमास[ करके १४, १५ दिनोके अंवचनोके पश्चात्‌ निप्कर्षहृपमे जो नि5- 
चय किया गया उसका दिग्दशंन कीजिये एक प्रवचमोंशमें। पृ० पप-प६-देहेप्रमाण झात्माका निर्वाधबोध प्रति- 
भास-यहां प्रकरण यह चल रहा है कि भात्म। सर्वव्यापक है, या बही। वैशेषिक सिद्धान्तके भ्रमुतार 
अ्रीत्मद्रव्य सर्वगर्ते है, पर प्रत्यक्ष अनुमान आओंगम युक्ति भेनुभवके श्राधेर पर यह पिद्धं होता है कि 
श्रात्मा देहप्रमोर्ण है। भौर, ऐसे ऐसे झ्रात्मा श्रनन्‍्त हैं । तो बंतिं जिस तरह से सत्य व्यंवहारमें प्राती 

' हैं। जैसे प्रंपने श्रपने आपके रचने वाले ततुवी में'सूत्रोमं एक - निश्चित देश कालके झ्रोकारेरूपसे प्रति- 
मासमने' है कर्पठा,'ब ' ऐसा ही है, इंतनाही बडा लम्बा चौड़ी है, इसी तरह शरीरमें हों एक नियमित 
देशकालके झाका रसे प्रतिभाममीन हुआ श्रात्मा “उतनी! ही प्रतिभासमे श्र रहा जितनी कि शरीर पर- 
भार फैले हुए है, संबर्की 'अपना अपना अलुर्भंव हो रहा होगा कि मैं बंस इतने मे हीं सथ कुछ हैं । कभी 

' शिरमें चोट लग जाये तो ' लगते कि दर्द 'तो सिर्फ 'उसी' जगह ही रहा! पर ऐसी बात 'नही है। जितने 
इंरीरप्रमार्ण आत्मा हैं उस पूरे भ्रात्मामे सर्वत्र उस दंदे'का भ्रेनुभव हो रहा हैं) पर हों: उप दर्देंका जो 
_मिमित्त कारण है उस कारणर्परें दृष्टि होने से ऐसा प्रतीत होता है कि देखो दिई यहा हों' रह हैं। ते 
जैसे निर्वोव ज्ञानमे प्रथिभास हो उसे तरह से हीं व्यवहार बना करती है। भ्रौर'वह सभीचीन व्यवहार 
है। यहे हेउे श्रत्तिद्ध नहीं हैं। शर्रीर से बोहर भरे त्मा के प्रदेंशो को भ्रभाव है। सुख दूँ से ' विंचार 
कल्पना सब कुंछे शरोर के अन्दर प्रार्तमा मे ही हुआ करता हैं! बीहर कुंछ नही होता ।' ब्ेब प्रोत्माको 

” पानो, परन्तु मानो कि यह चैतन्यस्वरूंपे है ज्ञनिंदिक गुणमंय है, देह प्रमेण हैं' अर ऐसे' ऐसे श्रनस्त 
श्रोत्मा हैं। इसके विरुद्ध जो विशेषवादमे श्रात्मेस्वरूप माना है एके नित्य स्वेव्यापक निरंश गरुगर्राहत, 

' ्रंदेंश रंहिंत, क्रियारहित जेपा माना है वैसा प्रे।त्मद्रव्य सिद्ध नही होतां। / हश7 ३ हे ! 
हु हि दानिक,गुण, किया, सामान्य, विश्ेषको थक पृथक्‌ दब मानते दर गुगोसे भी सयोग, दिजेगों 
,भपवत्व, सख्या आदि ज॑से स्व॒तृत्न गुण स्त्रीफार करी है उतके यहा बस्तुकी कोई व्यूवस्था ही ,नहीं दन सवृत्ती । 
उदाहरणार्य पृथक्त्व गुगके सम्बन्धमे एक प्रवचनांश देशियें-ए० १३४-असाधारण धमं से ही धुथक्त्वका ज्ञान 
हो जाने से पुयकत्व गुण पदार्थ की असिद्धि-जब कि अपने अपने पदार्थ से भ्रलग प्रृथकत्वके श्रनाधार घट 

४ पट आदिक पदार्थ देखे जाते हैं याने इन पदार्थों से' भिन्न पृथक नोौभका“ कोई शेण था किसी भिन्म 

7 घुयक्त्व नामके गुर्णके आाध।रमे ये घट ”पट नहीां देंखें जे।ते, इससे सिद्ध है कि भिन्‍त भिन्‍न स्वभावुरूपसे 


कै 


(६. ४०६ ) ;ः , 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


उत्पन्न हुए पदार्थ हो पुृथक्‌ इस शञानके विषयभूत है । तब प्रलगसे पृथकत्त्व नामक ग्रुण की. कल्पना करना 
गप्र्थ है। पृथवत्क भानका भी होना भ्रसाघारण घममं से ही माना गया है । कोई यह धका न करे, मनमें 
,न सोचें कि वस्तुसे भिन्न जब, पृथवत्व नामका कोई गुण नही है तो यह पृथक्‌ है, यह पृथक्‌ है, ऐसे ज्ञान 
को ,उत्तत्ति कैसे होगो ? - पृथक्‌ है यह, ऐसे 'ज्ञनकी उत्पत्ति श्रताधारण धर्म से ही होगी , जो पदार्थ 
जिस स्वरूपमे रहता है अ्रयात्‌ पदार्थ का श्रपने श्रापके स्वरूपमातमे रहने का नाम है श्रसाधांरण धर्म । 
याने वस्तुका जो चतुष्ठय स्वरूप है वही उसका -अ्रसाधारण धम है-। तो देखिये जब एक ,बस्तु ्रन्य 
वस्तुप्नोंसे भिन्न देखी जाती है तो जानने वाल। उस समय यो जानत, 6 कि यह एक पृंथक्‌ है, विविक्त 
है, श्रन्‍्य सबसे ,ज़ुदा है, भौर जत्र दो «पदार्थ श्रन्य पदार्थों से. विलक्षण एक धमके सम्बन्धसे भिन्न भिन्न 
देखे जाते हैं तो जानने वाना यो,मानता है कि दो पृथरक्‌ हैं, भौर जब, एक देश' रूपसे एक कालके[ रूपसे 
किसी एक पने से जानते तो जानने वाला यो मानता है.कि ये सब इससे पृथक है। तो ये/ज्ञेयश्ुंत विषय 
पर आधारित हैं कि ज़ानते वाला पृथ्रतत्वका ज्ञान करले,। देखो ना एक पुदूगल में रूप रस, गन्ध,, स्पर्श 
आदिक गुण हैं। तो द्रव्यका स्वरूप तो अ्रभेद है, गुणका स्वरूप भेद है, तब॑ द्रव्यसे ग्रृंण पृथक हुए ना, 
स्वरूप सख्या श्रादिककी भ्रपेक्ष)से । तो वहा भी वह व्यवहार चलता है कि रूपादिक गुण द्रव्यसे पृथक्‌ 
हैं। तो पृथक्‌ हैं, पृथक हैं इस प्रकार का ज्ञान झसाधारण धर्म से हो जाता है। इस प्रकार पृथवत्व नाम 
का गुंण कंभा सिद्ध ने री होती.॥ 2 पा मा | (मी १ ' 0; ु । 
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के | विशेषवादमे कम (क्रिया) को भी अलग स्वतन्ज़ाप्दाय॑ माना, है; उसके भेदोकी विवेचना , सहित मीमास। 
करते हुए एक प्रवचन झ्मे-द्विग्द्शत] कराया, है कि / क्रिया, मूल पदार्थ , की परिणति मात्र हैं, स्वतन्त्र पदा्ु, नहीं, 
पढ़िये एक प्रवचनाश, 9० |१६०-कर्म पदाथके अ्रसदृभावके, कथनका |उपसहार-यहा, एस, प्रसगमे बांत कही 
जा* रही, है.कि न्‌ तो सर्वंथा, नित्य पदाथमे| क्रिग्रा सम्भव'है ओर“न|सर्वथा क्षणिक पदार्थमे;क्रिया सम्भव 
है, इस कारण परिणमनशील पदार्थमे भी क्रिया उत्पन्न हो सकता. है । भव,कर्म के, ,सम्बन्धमे “विचार 
करिये। यह क्रिया यह कर्म कोई पदार्थ है क्या, ?7 यह कर्म जिस पदार्थ में हो रहा है उस पदार्थ को 
छोड़कर भिन्नु|कोई-चीज़ नही है। पदार्थ:द्रव्य श्रलग,हो और “कम अलग, हो फिर कम का पदार्थ मे 
सम्बन्ध जुटे, तब उसमे. क्रिया बने, ऐसी; बात नहीं है । परिणम॒नशील क्रियाशील - पदार्थंको ,छोडकर 
अन्यत्र और कोई कर्म नामका: पदार्थ नही है, क्योकि जो बात गयी ,जा सकती है भौर वह न , पायी 
'जाय तो इसका अर्थ है-कि वह नही है। ,ज़से टेबिल ;पायी जा सक़ती है, श्राखों से दिख सृकती है । 
यूदि कमरे मे;वह न दिखे तो इसका-भर्थ यहो हुआ*“ना कि कमरे मे टेबिल नट्टो है । ता जो चीज दिख 
सकती है, प्राग्नी,जा सकती है, फिर पायी न जाय उसको कह सकते हैं कि वह है नही । तो कर्म प्रदाथ 
पाया जा सकता है, वेशेषिक सिद्धान्त के अनुमार दिव्व सकता है, विशेषवादमे, यह सिद्धान्त स्थापित 
किया है कि, सख्या, परिणाम, पृथवत्व, सयोग; विभागप्रत्व, अपरत्व भौर्‌ कर्म ।- इतनो बातें रूपी 
पदार्थों के समवायसे श्राथों दिखने. लगती हैं । तो इसमे कम को |भी,चाक्षुस बताया है। कमंभी उपलब्ध 
हो सकता है। तो जो चीज उपलब्ध हो सकती है वह %भो उपलब्ध न हुई “), किसी को आखो दिखी 
न हो तो इसके मायने है कि वढ्‌ श्रसत्‌ है। तो कर्म नाम का पदार्थ श्रसत्‌ है। कोई भ्रलग दिखता गो 
कि यह है किया, उससे ह्दो रहा है पदार्थ का हलन चजन, ऐसा कमें नाम का कोई पदार्थ भ्रलग से नहं 
छू आल + + 
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ह द्रव्य, गुण, कूम आदिको भिन्न भिन्न पदार्थ मातने पर यद्‌ समस्या खडी जाती है कि फिर, कक 
जशानगुण बौसे आ गया झादि तो उस,विपदा को मेटने के लिए समवाय सम्बन्ध मानना पृद्धा। समवाथ के सम्बन् 


ध् ध्। 
+ जा । कम अप 
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(१५०८-२१०) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन २४, २५, २६ भेगि ( ४०७ ) 
विस्तृत मीमासाकारक प्रवचनोके बीच एक प्रवचनाशमे दिग्द्शन कीजिये कि द्रव्थमे गुण तादास्म्य है, समवायी 
द्रव्य है, उसमें गुणका सम्बन्ध समवायसे हुआ है, यह घढित नही होता, प्ृ० २४६-समवायियोसे अ्रसम्बद्धत्व व 
सम्बद्धत्व दोनो विकल्पोमे समवायत्व की श्रसिद्धि-अ्रच्छा-श्रव यह बात बतलावो कि समबाय समवा- 
प्ियोसे असम्बद्ध है या सम्बद्ध है ? यदि मानागे कि समवायों पदार्थों से समवाय अ्रसम्बद्ध है याने 
समवायी दो पदार्थों मे जैसे द्रव्य, गंग, आत्मा, बुद्धि, कुछ भी ले लो, उन दो पदार्थोसे समवाय सम्बन्ध 
पंही है तो असम्बन्ध होने पर श्र्थात्‌ समवायियोंमे समवाय का स-बन्ध ने रहने पर समवायी पदार्थों 
का समवाय है, इस प्रकार का व्यपदेश तही बन सकता है । यदि कहा कि समवायी पदार्थों से समवाय 
सम्बद्ध है तो यह, बतलावों कि उन समवायी फ्दार्थो में यह समवाय स्वतत्र ही सम्बद्ध हो गया या 
किती परसे सम्त्रद्ध हुआ है ? जैसे घट और रूप, घटमे रूपका समवाय माना जा रहा है तो घट श्ौर 
रूपमे समवाय का जो सम्बन्ध बना है सो क्या यह सम्बन्ध स्वत बना है या किसी अन्य समवाय 
आ्रादिकके कारण बना है ? यदि कहो कि समवायियोमे समवायका सम्बन्ध स्व्रत, बना है तो जब सबंध 
स्वत: बनने लगा जो सयोग भ्रादिक का भी सम्बध्ध स्वत ही क्‍यों म मान लिया जाय ? विशेषवादमें 
सयोग का सम्बन्ध पदार्थों मे समवाय सम्बन्ध से माना है ।, तो जब समवाय सम्बन्ध समवायियांमें 
स्वतः ही बन जाता है तो यो सयोग सम्बन्ध उन दो द्रब्योमे स्वतः ही क्यो नहीं बन जात। ? वन जाना 
साहिए। सो विशेषवादमे मानना इृष्ट नही है । यदि कहो कि समवायी पदार्थों मे समवाय का सम्बन्ध 
पर से होता है तो इसमें अ्रतवस्था दोष श्राता है। समवायी दो पदार्थों समवायका सम्बन्ध हुआ सम- 
वायसे, श्रत्र उस दूसरे समवायका उनमे सम्बन्ध हुझ्आा तृतीय समवायसे । तीसरे समवायका उन सबसमें 
सम्बन्ध करनेके लिए चतुर्थ समवायक्ी कल्पना को जाय, फिर उस ससवायका जो निकट समवाय ्रौर 
समवायीमे सबंध बन'या जायगा वह बनेगा अन्य खमभांयसे । तो इस प्रक/र यदि रामवायियोकी कल्पना 
बनाते जायेंगे, श्रनवस्था दोष हो जायगां । कही निर्णय ही न हो सकेगा । 


(२० ६-२१०) परोक्षासुखसूत्र प्रवचन (प्रमेयकमलमातंणडप्रवचन) २४, २५, २६ भाग 
इस पुस्तकमे परीक्षामुखसुत्रसे पंचम और पषष्ठ परिच्छेदके सूत्रोपर प्रवतन है। पचम परिच्छेदके सूत्रोमें 
'यह बताया है कि प्रमाणका फल अज्ञाननिवृत्ति, हेयका त्याग, उपादेयका ग्रहण व उपेक्षा ये चार फल हैं सो वे 
प्रमाणसे कथचिव्‌ भिन्न और कदाचित्‌ अभिन्न हैं, इस सिद्धान्तसे उन दाशंनिकोके मन्तंव्यका निराकरण हो जह॑ता है 
जो फलका प्रम!णसे भिनश्नही कहते है या अभिन्नदों कहते हूँ । इस सम्बन्धमे एक अच्तिम प्रवचनाण पढिये, पृ० ११- 
प्रमाणफल विवरक 'परिच्छेद-इस परिच्छेदमे प्रमणके फलका धर्णत किया गया है । प्रमाणके फल द्वे 
चार-अज्ञाननिवृत्ति हानि, उपादान, और उपेक्षा, ये चारोके ही चारो कथचित्‌ प्रमाणसे भिन्न हैं, कथ- 
चित्‌ प्रमाणसे अभिन्‍त हैं । फिर भी तुलनात्मक हृष्टिसे अज्ञाननिम्वत्तिमे प्रमागस अ्भिन्‍वतताका विचार 
विशेष चलता है श्रौर हानि उपादान उपेक्षामे प्रमाणसे भिन्‍वताका विचार विद्यप चजता है, उसका 
कारण यह है कि शअ्रज्ञाननिवृत्ति तो है प्रमाणसे तुरन्त सक्षात्‌ होने वाला फल श्रौर हानि उपादान 
उपेक्षा ये होंते हैं श्रशाननिद्ृत्तिरूप फल प्राप्त हाने के पश्चात्‌ । इस कारण जो स क्षात्‌ है उसे अभिरन 
कहा है और जो व्यवधानसहित है उसे भिन्‍न कहा हैं । 
प्रमाण; विषय, सख्या व फेल इन चार तत्त्वोका विवेचन इस सूत्र ग्रन्थमे हुआ । इसके बाद पष्ठ परि- 
च्छेदमे इन सबके आभासोका वर्णन होगा याने जो प्रमाण नही, प्रमाण से जचे वह प्रमाणाभास इसी तरह विपषया- 
मास, संख्यग्भास व फलाभासोका वर्णन होगा । प्रमाणाभासके प्रकेरणमे प्रमाणके सब साधनोके आभास बतागे गये, 
देखो अनुमान प्रमाण के प्ताधघनभूत हेतुके आभासोमे विरुद्धहेत्वाभासमे योगाभिमत ८ विरुद्ध भेदोका समावेश बताया 
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( ४०४८ ) सहजातन्द साहित्य ज्योति अयम भांग 


2 0 आम कक के गन सकी गाक्ष नामक विगद मैदका पिमद्ध सा प्रन्तम वि-भ्रब 
2 रे ल एवा यह प्रन्तिम मेद -पक्तेफश्णबृत्ति विपक्षव्यापक श्रविद्य- 
3 ते जल दी नही जंसे'कि घधनुगान बनाया गया कि बचने ग्रौर मन नित्य है कार्य होने से । 
तो इस भ्रनुमानमे हेतु ता हुम्मा कायत्व, झीर पक्ष हुता ववन और मन, साथ्य हुआ नित्य । तौकायंपना 
पक्षके एक देणमे रह रहा है श्र्यात्‌ वचन तो कार्य है किल्तु मन कार्य नही है। इस प्रकार यह हेतु पक्ष 
के एक देशमे रहा। श्रीर, विपक्ष है श्रनित्य घट ग्रादिक । जो साचध्यसे याने निध्यसे विपरीत कसंवाला 
हो वह सब विपक्ष कड्ताया। यहा साध्य बनाया गया है नित्यका, उसते जो विपरीत हो, श्रवित्य हो 
चह सब विपक्ष 8 | तो विपक्ष जो-नित्य घटआदिक हैं उन सबमे यह कार्यपना रह रहा है याने कार्यत्व 
हेतु समस्त विपक्षमे रहता है श्रौर सपक्षमे अधृत्ति है एस हेतुको, क्योकि इसका कोई सपक्ष ही नही है। 
पक्षके अतिरिक्त वे स्थन जिममें साध्य रहता हो उन्हे सपक्ष माना गया है। यहा साध्य है ; नित्य सो 
नित्यमे अन्य किसो में कार्यत्व पाया हो नही जाता सो इस तरह यह?विस्द्धमेद दूपित है लेकिन इसका 
भो अन्तभवि विरूद्ध हेत्वाभासमे है, क्योकि विरुद्ध हेत्वामासमें जो लक्षण किया गय है उस लक्षणसे 
'ही यह हेतु लक्षित है । इप प्रकार विरुद्ध हेल्वमिासका वर्णन समाप्त हुआ | भ्रव अ्रनेक।न्तिक हेत्वाभास 
“किस प्रकार से होता है इसका वर्णन करते हैं । ह या [- ॥३ 73 3०8 
“ * “हठ्व परिच्छेदके ७३ थें सूश्नगे बताया है कि वादी व प्रतिवादी के जय पराजयर्की कैसे व्यवस्था है। ईसमे 
सम्बन्धित एक प्रवचनाय पढ़िये, पृ० ६८-प्रमाण 'भौर प्रमाणाभासके' स्वरूप के परिज्ञोनका सार्वजनिक 
प्रयोजन प्रेमाण प्रौर प्रमाणाभान अर्थात्‌ वादी किसी बांत को सिद्ध करने के लिए प्रभाण दे और प्रति- 
वादौके कहे हुए प्रवाणम दोप बनायें तो. वादी, के द्वारा जब अपने 'द्वाल्तके सर्मर्थन करने वाले प्रमाण 
की बात सिद्ध हुई तो उससे वादीका तो थिद्धान्त पिद्ध होता है ' उसका भूषण है श्रौर वह प्रतिवादी 
के ,लिए दूषण बने जाता है; क्योकि घादीका जो समर्थ ख़चन है; प्रमाणरूप'है उसकी य्रुष्टि होनेससे-वादी 
के मन्तव़्यकी सिद्धि हुई सो,ब्रादोको भूषण हुप्रा,और प्रतिवादीके लिए वही दृषण बन गया, अर्थात्‌ 
अतिवादोके मन्तव्यक तिराकरण हुआ । जब प्रश्चिवादीने कोई वचन कहाऔर उसको वादोने.प्रभाणा- 
भासके रूपमे उपस्थित कर दिया, उस ,प्रकरणमे दोष ज़ता दिया तो प्रतिवादी के लिए तो वह साधना- 
भाग हो गया और ,वाद्ोका सूपण बन गया । भ्रथवा वादी ही मोई, बात -ऐसो .कह दे क़ि,जो श्रयुक्त हो, 
:अमाणविद्ध न हो, प्रमाण़ासिद्ध, प्रमाणाभास हो तो,ज़ह व'द'के लिए साधनाभास हो जाता है।- और, 
तब प्रतित्रादोके लिए वह,भ्रूपण हो (जाता है ॥, इश्रमे प्रतिबादों प्रमन्न होता है कि वदो के बताये हुए 
प्रमाणमे दाप ब्रा जाय; |; ,,,.  *.. . #, बज । 
| वादविवादमें जयकी व्यवस्था तो यह 'है कि अयने पक्षका प्रमाण सार्धेव पे। करे और दूसरे के पकमे 
'साधताभास, दोय'दिखावे, लेकिन एक दाशनिकका मत है झिःजल्प, वितण्डा, छल, निम्नमह “आदि जैसे भी बने 
'पब्लिकमे दूससेको उज्जितकर देंना ही जय है ।'इससे सर्म्बान्धित एक प्रवचनोंश देखियें!पृ० 8 १-छल मात्रसे जय 
मानने वाले दार्शनिकके अ्रनिष्ट प्रसगका कथन- दाश निक लोग श्रात्महितके लिए तत्त्वकी सख्या बताते 
हैं। जैसे जैनसिद्धान्तमे तत्त्व ७ माने हैं-जोव, श्रजीव, ,श्र/श्रव, वन्ध; सम्बर, निर्जरा,भौर मोक्ष । किन्तु 
योगके यहा १६ तत्त्व माने जा रहे'हैं जिसमे छल, जाति, निग्रह तत्त्व भी.कहा गया है। तत्त्वके कट्दी 
कुतत्वको,भी कहते हैं क्या ? ध्रात्महितके-लिए जो उपयुक्त हो उनको ही तत्त्व कहा जाता है । ,तो, इस 
'प्रकार जो शकाकारु इन छुलो के द्वारा जय विजयकी व्यवस्था बनाना चाहता, है उसकी यह केव्ल,एक 
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अनुदारतापूर्ण कल्पना है। यह दूपण प्रेक्षावानोमे नही लग सकता है। और, जबे बुद्धिमानों? छलोकों 
दोष न आया तो वे यथार्थ समभते हैं । जिसके युक्ति सगत वचन है वह तो जीता है और जिसे युक्ति+ 
विरुद्ध वचन है उसकी पराजय हुंई है, क्योकि यदि छल जाति निग्नह रथानोका ही प्रयोग उर करके 
कोई जीत, ह/रकी व्यवस्था बनाये अथवा गौण श्रर्थ जिस जिस वक्ताके अभिप्रायमें है उसका निषेध कर 
के मुख्य अर्थकी बात रखे और दूपण दे या मुख्य अर्थका निषेत् करके गौण श्रर्थ को बात रखकर दूषण 
दे, यदि इतने मात्रसे दूसरेका निग्रह हं ता है, पराजय होती है तो भला यह योग जब सर्वशूुन्य वादिय' 
के प्रति मुख्यरूपसे प्रमाण झ्रदिकके प्रतिपेधको करके निग्नह करता है, उनको हार बताता है तो 
घृन्यवादकी यह बात भो तो साव्यवहारसे, प्रमाण आ्रादिकसे तो उसे म।न लिया ना, फिर इतने मात्रस 
प्रतिवादीको पराजय मान ली गयी है। तो अपने पक्षकी सिद्धिसे हो दूसरे को पराजय हातो है, यह 
बात फिर लुप्त हो जायगी । वास्तविकता यह है कि अपने पक्षकी पिद्धिसे ही स्रसिद्धा्तकी जीत है 
आऔर परकी पराजय है। यहा तक छल्नप्रयोगके सम्त्नन्धमे वर्णन क्रिपा और यहा सिद्ध किया गया कि 
अपने पक्षकी सिद्धि से ही जीत शी व्यवस्था है और दूसरे के पक्षमे दोप देने से पराजयकी व्यवस्था है । 
छल मात्रसे जय और पराजयकी व्यवस्था नही बनती । 


छठे परिच्छेरके अन्तिम सूत्रमे २६ वें भागमे नय भसों पैर प्रवजन है। सूत्रा्थ व नये वे नयाभासोका 
सक्षिप्त स्वरूप पटिये, पृ० १७१-नय श्रौर नयाभासका सामान्यनया स्वष्य-जितना जो कुछ वर्णन अब 
तफ किया गया है प्रमाण और प्रमार्णाभास, उनसे शभ्रविशिष्ट श्रन्ध कुछभी जो सभव हो उसका विचार 
करना चाहिए। अब यहा प्रसगमे प्रमाण और प्रमाणाभास से अन्य घिद्यमान समस्या है लय और 
नयाभासकी । त। उगका लक्षण श्रब विचार करते है। इस प्रक :णमे नयोक्रा जो वर्णन किया जायगा 
ह एक दिग्दर्शत मात्र होगा, श्रर्थात्‌ उसका सहारा लेकर, उस दिशामे बढकर भिन्न भिन्न अनेक 
प्रमाणोड़ी सिद्धि का जा सती तो नयका लक्षण सामान्यरूपसे भो जानना चाहिए और विशेषरूपसे भी 
जानना चाहिए, उनमे पे प्रथम सामान्‍्यत्तया नयका लक्षण कहते है। ऐसा ज्ञाताका अ्रभिप्राय जो कि 
चस्तुके अ्गको ग्रहण करने वाला है अर्थात्‌ जानने' वाला है तथा उस ज्ञेय तत्त्वके प्रतिपक्षका निराकरण 
भी न किया गया हो ऐसे अ्रभिप्राय को नय कहते है । और, जेसे ज्ञाता के अ्रभिष्रायमे ग्रहण तो वस्तु ॥ 
श्रणका हुझ्ना ही लेंकिन प्रतिपक्षका भी वराकरण वसा हो तो वह नयाभास कहलाता है । इस प्रकार 
तय ऑर तयाभासका वह सामानन्‍्यलक्षण है। 


नथ और नयाभ सोकी पद्धति जाननेके लिए उदाहरणार्थ व्यवद्दारनय व व्यवहारतवभासका उल्लेख देखिये, 
पृ० १७७-व्यवहा रनयका क्षेत-अपर संग्रहनयके विभावग करके जो व्यवहारतयके हारा जाना गया है 
उसका भो और विभाग किया जाय और इस तरह से अपरसग्रहनयका व्यवहार अर्थात्‌ श्रपर सम्रह बना 
बनाकर विभाग करते जाने को पद्धति ऋजुसूत्रस पहिले पहिले तक की जाता है क्योकि ऋशजुसूच्ननय 
ऐंधो निरश पर्यायको ग्रहण करता है कि जिसके बाद उनका विभाग सम्भव नही । श्रतएव ऋणजुसूचरन4 
से पहिले पहिलें अपर सग्रहो का व्यवहार चलाया जा सकता है । श्रौर, यह समह व्यवहारनय प्रसगपर 
सम्रहनय के बाद प्रारम्भ होकर ऋजुसूत्रनयसे पहिले पहिले होता है। अर्थात्‌ सम्रहन्यके बाद कोई सग्रह 
नही किया जा सकता । जैसे ऋजुयत्रतय के विषय मे विभाग नहीं किया जा सकता इसी प्रकार पर 
सम्रह के विषय में भी नही वनाया जा सकता है। सब समग्रह व्यवहार प्रपच इस कारण चलता है कि 
समस्त वस्तुवे कथचित सामान्यविशेषात्मक हुप्रा करती है। जब समस्त पदार्थ सामान्य विद्योप रूप हुए 
तो सामान्यकों प्रधान करके तो सग्रहनय बनता है श्र विशेषको प्रध न करके व्यवहारनय बनता है। 


( ४१० ) 'सहजानन्द साहित्य न्मात्ति प्रथम भाग' 


नयानासका उल्लेश्ष हे प़िये-१० १७७ व १७८५-०ययहाराभास-व्यवहारनतयमे जो विभाग किया 
जाता है वह वस्तुउ भ्नुरूप किया जाता है, लेकित जो कल्पनासे श्रारापिंत द्रव्य पर्याय के विभाग को 
मानता है वह ष्यवहारनय नही, किन्तु व्यवहाराभास है, क्योंकि उसमे प्रमाणसे बाधा भातो है | श्रपनी 
कल्पताके अनुसार जब किसी भी प्रकार वभाग बना दे तो वह व्यवहा रतयका विपय नही है| जैसे कि 
कोई कहता है कि द्रव्य $ प्रकार के हैं-पृथ्वी जल, अग्नि, वायु, श्राकाण, काल, दिय्या, श्रात्मा और 
सन | जब ये विभाग किसी व्यवस्थाकों लिए हुए नहों हैं। सभी कुछ द्रव्य एक जातिमे झा गये, कुछ 
द्रव्य रह गये, कुछ द्रव्य हो नही हैं । कत्पनासे उनमे द्रच्यरूपता मान ली गई है । इसो प्रकार पर्याय मे 
यो मेद करना कि पर्यावैक्रिया उत्ज्ेतण अवक्तेपण आाकु चनझादिक ४ प्रकारकी हैं। यहभी एकफल्पनासे 
श्रारोपित विभाग है । तो जो कल्पना से श्रारोपित द्रव्य पर्यायके विभागकों मानता है वह श्रभिप्राय 
व्यवहाराभास है, क्योंकि उस पर विचार करने से उसमे प्रमाणसे वावा आ्रातो है। यह नहीं कहा जा 
सकता #ि द्रव्य श्रादिक का विभाग कल्पनासे भ्रारोपित ही होता है । कोई यह कह बेठे कि सब सत्‌ हैं, 
यह वात्त तो सत्म है । अब उसका जो विभाग फिया जायगा वह कल्पनातुप्तार किया जायगा। यो यो 
अटपट स्वच्छन्द रूपसे कत्पनासे विभाग आरोपित नहो होता, क्योधि यदि कल्पतासे ही विभाग बनाया 
जाय तो फिर वह पदार्थ जिसका व्यवह।रनयसे भ्रलग अश्रलग बताया है वह अपनी अर्थक्रियामे कारण 
नही हो सकता, जेसे कोई कल्पना से श्राकाशका फून मानले । कल्पना हूँ उसकी, पर कल्पतासे मान 
लेने मात्रसे कहो झाकागपुष्पमें श्र्थक्रिया न हो सकेगो । सुगन्वी श्राये या उसकी माला बनायी जा सके, 
उसका कुछ उपयोग हा सके, यह कुछ व हो सकेगा, क्यो क बड़ तो अ्रसत्‌ है। केवल एक कल्पनासे 
अंरोपित किया गया है। इसी प्रकार द्रव्यसे पर्यायका विभाग केवल कल्पनासे श्रारोपित हो, तत्त्वभूत 
पाया न जाता हो तो उनमे भा भ्र्यक्रिया नही बनसकतो । इसलिए व्ययहारनय हारा जो विभाग जिया 


गया है वह अ्रसत्य नही है । 
(२११) ज्ञानाणुंव प्रवचन प्रथम भाग 


परमपृज्य श्री शुभचन्द्राचार्य प्रणीत ज्ञानाणव ग्न्यके १ से ५६ तक छुन्दोपर पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी 
सहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं। मगलाचरणके प्रवचनोमे ज्ञाननक्ष्मीका परिचय देखिये-प० २-प्रभुकी ज्ञान श्री- 
यह ज्ञानार्णव ग्रन्थ उन सभो समाघानोकों करता हुआ बारह सावनाग्रोका बाघ कराने के लिए लिखा 
है । इस मगलाचरणमे जो उत्तर [दया है उम पर कुछ गम्भीर हृष्टि द । ज्ञानलक्मीके घनश्राब्लेषसे जो 
भ्रानुन्द सम्पन्न हुआ, उससे यह परम झात्वा समृद्ध है। प्रथम ता इसमे यह बात घटित हुई कि ज॑ंसे 
बहुत से लोग भ्रपनी कल्पत्तासे माना करते हैं कि भगवान और भगवती दानो साथ रहते हैं। जंसे यहा 
लोग कहते हैँ ना कि पडित और पडितानी, मास्टर और मास्:रानी, ऐसे ही कुछ लोग भगवान श्रौर 
भगवती भी बोला करते है । भगवान और उनको स्त्रा भगवतो-ऐसा वहा करते हैं, १र वास्तवमे भग- 
वान कौन है और भगवती कौन है इसको समझो | जो ज्ञान लक्ष्मी है वह तो है भगवती, भगवन्त इय 
इति भगवती-जों भगवानकी चीज हो उसे भगवती कहा है। कहा है ना कि परमात्मा इस ज्ञानलक्ष्मी 
के धन सम्वन्धसे श्रानन्दित है। यह ज्ञान रूपी भगवत्ती भगवानका स्वरूप है-उत्तसे | अलग अन्य कुछ 
चीज नहा हैं । किसो समय चाहे रूपक दिया गया हो, पर उसे न समभने के कारण फिर लोगो ने उत्त 
का सीधा हो भ्रथ लगा डाला-क्यो कि ये भगवान है भौर इनके सग जिपका विवाह हुआ है वह उनकी 
भगवती है झौर उनके स्त्रा पुरुष के रूप मे लोगो ने फोटो भी बना दिये है। पर भगवान क्री 
शक्ति है, भगवान का जो स्वरूप है, वहो भगवान को लक्ष्मी है। और उस लक्ष्मी से प्रश्च॒ तन्‍्मय है 


(२११) ज्ञानाणंव, प्रवचन अथस भाग ( ४११ ) 


करते है। ५ ५ ॥ । मै 
८ वें छन्दके एक प्रवचनांशमे भेदविज्ञाम व अभेदविज्ञानकी फ्ांकी देखिये-पृ० २८-मेदविज्ञान व श्रभेद- 
विज्ञनका कदम -हितपूर्ण ज्ञानसे प्रथम तो भेदविज्ञान है और फिर भेदविज्ञाव का फल तो यह था कि 
हेय से हटे और ऊपादेयमे लगे तो हेय से हटकर हम अपने विषय रूप निज ज्ञानमे लग गये, श्रब. पर- 
तत्त्वोकी सुध नही रही तो इसे कहते हैं श्रमेद विज्ञान,। तीन चीजें हुआ करतो है-एक भेदविज्ञानका 
अभाव, दूसरी बात भेदविज्ञान और तीपरी बात श्रमेदविज्ञान । भेद्विज्ञान भ्रभाव तो दु खमे ही है, वह 
तो अज्ञानावस्था, है । भेदविज्ञानके कालमे उत्कृष्ट शान्ति नही होती, पर।हा शान्ति का शुरुवात होने 
लगती है। उत्कृष्ट शान्तिका साधक तो निविकल्प अभेद ज्ञान है, जिसमे सुख न मिले, शान्ति न मिले 
वह ज्ञान क्याहै ” - ह जे कप 
8 वें छन्दमे कहा है कि श्र द्ध, विज्ञान, ध्यान्त तब वास्तवमे वढ़ी है जिधको पाकर अ त्मा स्वरूपमे लीन 
हो जावे, इनमे ,से एक तपका द्वी उदाहरण देखिये एक प्रवचताझ्मे, पृ० ३(-वास्तविक तपरचरण-तपस्या भी 
परम वही है जिक्षमे स्वरूपदर्शन हो, अनशन कर लिया हो-तो | कोच और बढ गया, क्योकि जब भूख 
रहतो है तब क्रोध बढतेका अ्रवसर प्राय जल्दी श्राता है। ,क।ई प्रतिकूल बात करे तो क्रोध बढ जाता 
है, यह सबकी वात नही कही जा रही है, किन्तु प्रायः जंसा साधारण जनोमे हाता है वेसा बताया जा 
रहा है। तो वह तपस्या क्या रही ? जिसमें कषाय बंढ जाय, श्रथवा मानें बढ जाय । लोग समझे कि 
यह बती है, यह ऐसा उपवात्त रखते हैं। सो वह तपस्‍्था क्या रही ? अथवा माया, लोभ बढ जाय । 
देखों धर्म करने से पृण्ययध होता है, फिर उसे स्वर्ग के सुद्ष मिलते हैं, पर कर रहा है, लग रहा-है 
तपस्थामे | अरे मेथा, यहां शान्ति तो हुई नही भ्रभी क्योकि उहें5३ भी सास।रिक रख लिया ।' तपस्या | 
भी वही है । इसमें रहकर ग्रह जीव श्रपने स्वरूपमे लोन हो जग्ता है। । 0» « वह. ५ हु 
, ;/ रे* वें छतके प्रवचनोमे से एक प्रवतरनताशमे आवश्यक शिक्षा' ग्रहूष कीजिये+पृ० ६०, ६१-आंवश्यक 
शिक्षा-हमे यह शिक्षा लवी है कि हमे तो अपने अ(पमे शान्ति पाने के लिए ज्ञानहृष्टि को श्राश्यकता 
है, भोर शरीर का स्थिति क॑ लिए कुछ भोजन को आवश्यकता है, इन दो के श्रति(रिक्त तो सब उद्ण्ड+ 
ताये हैं. । तो जसे भोजन , झावश्यक समभ रहे हैं उससे भी श्रधिक आवश्यक ज्ञान के बनाना है । 
जो पुरुष ज्ञानी हैं, ज्ञानइष्टि करके सहज आनन्द का अनुभव किया करते हैं वे कर्मक्षय 'निकटकालमे ही 
भूखके कारृणभृत़ इस शरीरसे भो बविमुक्त हो जायेगे । तो यह दु ख तो झपने श्राप दूर हो जाय॑गा । सदा ' 
के लिए सकटोसे छूटना है तो यह भोजन हृष्टि काम न करेंगी, किल्तु ज्ञानहष्टि काम करेगो'। “इसः 
व्यवहार से इत शरार आदिकसे अधिक ज्ञान भावन। है, ज्ञान दृष्टि है, ऐसा करते से आपमे हृढ निर्णय 
बता लना चाहिए, ये समागमोमे भ्राये हुए कोई लोय, साथ न देंगे । अपने आपका जितना ज्ञानप्रकाश 
बत्ता है बस यहो साथी होगा। ते कट 3 27 2 
, ,, गुण दोषका विभाग करने के लिए टववेकका कंसौटीपने देखिये ३३ वे छ॑न्दके एक प्रवचनाशमे-पु० ७३-* 
विवेक क़प्तौटो-वे पुरुष धन्य है जो निज पक्ष चित से वस्तुकें विचारमे 'कसौटीके संमान हैं। जंसे स्वर्ण 
कप्तने को कसौटो होती है वह कसौटी मालिक के पास है। मे।लिके उसे बंड श्रच्छे ढग से रखता है 
लेकित वह कसौटी दगा नही देती । वह कसौटो मालिक की पक्ष नहीं करती'कि साना ग्राहक का देते 
समय सोने को-कसौटी से, कसा जाय तो अपनी यथार्थता से श्रधिक शअ्रंपना शुण बता दे, - अथवा किसी 
भ्राहकका सोन; ले और कसौटी से कसे तो यथार्थ हो होन ग्रण की बात वह कसौटी दिखा दे ।, कसौटी 
को न मालिकका पक्ष है, त ग्राहकका पक्ष है, तो ययार्थ निष्पक्ष है। वे तो कसोटीके समान है । वे ग्रुण - 


( ४१३२ ) 'संहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग: ! 


भ्रौर दोषोका बराबरं येथय विव्रार कर लैते हैँ । भिन्‍न भिन्‍न जान लेते हैं कि यह गुण है और यह 
दोष है । ह | 
... इस ग्रन्धमें वक्तव्य १२ भावनाओको स्थान देखिये जीवके लिए क्रित्षना उपयोगी है, प्रवचनाद ४४वचां 
एलोक-प१० ११३-मभाववाका धर्मंग्रालनमे स्थान -इंन बारह भावनोग्रोका वडा प्रमुख स्थान है-श्रात्महित 
के लिए और एक सीधा उपाय है, हित के लिए तो 'बारह भांवनापश्रोकां । थोडा भी जानने वाला पुरुष 
इन बारह भावनाओके चिन्तन के प्रसाद से श्रपने को कल्याएमे ले जायगा श्रोर कितना भी ज्ञान होने।" 
पर भी बारह भाषन! श्रंसि रहित वृत्ति बने सो वहें ज्ञान जड-धन जैसा कॉम करता है। जैसे मकान 
झ्ादिक जडे पदार्थ मिले हैं तो उनके मेलसे एंक भ्रहकार भाव 'आया, एक सासारिक मौज लेनेका भाव 
बचाया करते हैँ, इसी प्रकार श्रात्यहित कारगी इन भावनाभ्रोसे रहित होकर यह ज्ञान वाला पुरुष भी 
इन ज्ञानके समार्गम से अंहकारे बनींसें मे जो सासारिक मौर्ज मिला है उससे खुश रहनेका भाव-ये सब 
बाते बनने लगती हैँ । इन भावनाश्रोका कितना उपकार है ?'इस उपकारे को. वहा पुरुष जानता है जो 
इन भाव॑नाश्रोंकी पाकर अपने मे कुछ लाभ उठा लेता है। है भव्य तू अपने भावोकी शुद्धि के लिए 
भपने चित्तमे बारह भावनाओंका चिन्तन करे। 
। (२१२) ज्ञानाणंव प्रवचन द्वितीय भागे 
इस पुस्तकमे ज्ञानाणंवके ५७ वें इलोकसे १३२ वे छन्द तक के पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द 
भहाराजके प्रवचन हैं । इृन्द्रियः सुखोमें प्रंस करना अहित है, इससे सम्बन्धित एक प्रवचनाश ५७ वें इलोकमे देलिये- 
४० १८इन्द्रिय सुखोमे रोति को प्रतिषेष्यता-हे भात्मतु, इन सास रिंक सुखोमे प्रीति करके तूने अ्रपने 
झ्रापका भ्रब॒ तक विनाश ही किया है। श्रव तो अपने श्रापका स्वरूप निरख । यह आत्मा श्र भूत और 
भ्रविनाशी है, ,लेकित इस जगमे कौन सा जीव अपने श्रापको अमृत और भअ्रविनाशी भ्रनुभव कर रा 
है-? यदि अमृत और अविनाशी भ्र।ने आपको माना होता ता फिर विपदा किसकी ? शका किसको ? 
भय किसका ? निरन्तर चकित रहता है, निरन्तर विंपदा भ्रंनुभव करता है। यह सब ज्ञान परिणामों 
की बात है कि हमने अपने को अमृर्ते भर भ्रविनांशी नहीं मान पाया | इसका प्रधोव कारण है कि हम 
इन देहादिक सुखो से प्रेम रखते हैं, इन्द्रियजन्य सुंख भोग विलास भ्राराम श्रौंदि के सुखो मे प्रीति की 
मी उनके साधन में ममता अ्रपने, श्राप श्रायगी] इन्द्रियसुंख को चाहा तो यह जीव इन्द्रिय सुखके 
साधनों को भी जुटायेगा और उच्र स'घनाकी पराघानत्तामे अपने आपके स्वरूपको' भूल जायगा, दुखी 
हीगा। थे न े 
संसारमें सुखसे अस्त गुणा दुख है, पढ़िये १ वें इनोकके ०क प्रवचनाशमें, पृ० €-सासारिक सुखसे 
श्र॑नैन्त गुण दु ख-हे सृढ पुएष इन ससारमे तेरे समक्ष जो कुछ सुख या दु ख है, उन दोनो को ज्ञान को 
तराजू में चढाकर यदि तौलेगा तो सुख से दु ख श्ननन्त गुणा श्रिक दीखेगा । इस इलोक में यह बताया 
है कि ससारमे सुख तो है तिल भर शौर दु ख है पहाड भर । अपनी भ्रपनी बातें अपने को जल्दी समझ 
में म्रायेगी । दूसरे को सुख दु ख समभमे नही भाता, तब भ्रपवी हो बात अपने पर घटा कर देख ली" 
किसी भी प्रसंगमे, किसी भो समयमे सुख झ्ापकी कल्पनामे है तो उसके साथ उससे भनन्तग्ुणा दूं ख 
भी लगा हुआ है यह क्यो ? इसलिंए कि वे तो सारे दु खके ही काम है। इतमे पर्र भी यह मूर्ख प्रॉणो 
मोहबश उसमे सुखकी कल्पना कर-डालता है । तो यह उसके कल्पनागूहकी बात द्वै। वास्तेवम सुखंसे'' 
श्रनन्तयुगा दुख है'। यह कहने के बजाय सर्वत्र दु ख ही दु ख है, यह कहा जाना चाहिए था लेकिन 
।जन्‍्हे समभ;ना है ऊनकी कल्पना मे तो वह सुख जचता है, जो किदु ख स्वरूप हैं; रत उन्हें उनकी 


] 


(११९) ज्ञानोर्णत प्रवचन द्वितीय भागं ; ( ४१३ ) 


भाषा बोलकर ही तो समंझाना पडता है। इस कारण .यह कहा गया कि ससारमे,जितने सुख हैं उससे 
अनन्तगुणा दु ख हैं। ९७ ५ कट ले 
परोपकारंमे तन मंनके प्रयोगका अनुरोध पढिये,'पु० ६१ वें छुदके एक प्रवचमाशमे, १० १२९-परोपकार - 
मे तन मनके प्रयोगका अनुरोध-शरीर पाया है तो लगने दो परोपकारमे | दूसरों के उपकार से इस . 
शरीरका भी कुछ नही बिगडता और बिगड 'जावे तो क्या हुआ ?'बिगडना तो है-ही । हम अपने भावो , 
मे उज्ज्वलता बसाये, इस अवसरको पाकर श्रव न चूके । सब जीवोको सुख हो, शान्ति हो, इस प्रकार 
का चिन्तन करें.। हमारा कोई न.सायी है, न शत्रु है, जिन्हे यहा साथी और द्व षी समभका जा रहा है वे 
बैचारे भ्रपने सुखके लिए, श्रपत्ती कषायोकी शान्ति के लिए श्रपने आपमे जैसा उन्होंने सुख ,मान रखा 
हो'उस तरह के उसमे, विऋ्रल्प पैदा होते हैं। तो कोई साथी श्रथवा हू षी केसे होगा ? जगतमें कोई 
किसी का साथो श्रथवा द्व पी नही है। ज्ञानी ग्रृहस्थके चित्तमे भ्री कितनी उदारता है कि :युद्धके 
समय व्यवहार भे शत्रुका डटकर मुकाबला ,करते हुए भी श्रतरगमे, यह श्रद्धा बत्ती है कि कोई मेरा श्र 
नही है । यह मन पाया है तो इस , मनको सब जीवो,को भलाई के लिए चिन्तन मे लगा दो, कोई 
भो हो, दूसरो' के अ्रति भलाविचारने से उसका कुछ भी , बिगड़ता,नही है, किन्तु मन खुश रहता 
है॥ ' प्य हे 
क्षणिकत्वकी घोषणा देखिये ६४वें छन्दक्े एक प्रवचनांशमे-पु० १६-क्षणिकत्वकी घोषणा-बड़ बडे 
लोगोंके धेर दरेबा रोमे, मन्दिरोमे जो घटा बजता है अथवा घडी का घटा बजता है धह शब्द करता 
हुआ लोगोको यंह,बेता रहा है कि सबका सब क्षणिक है । जो जिस घटे का समय निकल गय। वह अब 
वापिस नहीं भ्राने का है, ऐसेह्री जो जीवन व्यतीत-हो गया वह श्रव चाप्रिस लौटक र-न झ्ायगा + पदार्थ 
का जो परिणंमने निकल गया वह पुन. न'झायेगा+॥ जो पदार्थ है उसका नियक्षसे- विनाश होगा । , श्रौर 
जिसका नाश हो' गया वह पर्याय फिर लौटकर नही झ्ाती ।,, दूसरी पर्याय .श्रायेगी । यो सभी पदार्थ 
क्षणिक है ऐसा श्राचार् पुरष कहते हैं तो यह -घटीक्य धाब्द लोगोको मानो पुकार कर कह रहा है कि 
हे-जगतके जीवो,' यदि कुछ ग्रपना कल्याण करता चाहते हो तो शीघ्र करलो । जो समय गुजर जाता है 
वह समय पुत्र वापिस नही श्राया करता । , 


] 


है. 
ई भा +$ 4 


अनित्यके प्र मसे है।वि देखिये ६६ वे छन्दके एक प्रवचनाशर्मे, पु० २०-२१-अनित्यके प्रमसे हाति- यह 
अनित्य भावनाका प्रक-णं चले रहा है यहा के सभी ठाठ बिनाशोक.हैं, सभी अनित्य है। उन झनित्य _ 
चीजो के प्रति क्यो इतना'व्यामोह किया जा रह। है ? कोई पुरुष २० रू० का ख़ोमचा रखक« रोज 
अ्रपने' परिवारका पालन पोषण करता है । उससे कोई कहे कि देखो।हम/कल कन्नके लिए तुम्दे लखप्रति 
चनायेगे और बादमे जो कुछ तुम्हारे पास है वह भी छीन लेगे, तो क्या वह जखय्ति बतत्ा, स्वीकार 
करेगा ? अरे वह तो कहेगा किसके तो वह २० रू० का,सट्ट॒ुपट्ठ ही भज्ञा है, जो जिल्‍्दगीमे साथ देगा। 
मुझे तह लाखोका-वंभव न चाहिए जो मेरा भी सब कुछ छुटा देग। । ये मोहो प्राणा अनित्वकोीं नित्य 
मान रहे हैं। यही श्र्षातन है। ...- है ५ 2 

जगत इन्द्र जालकी तरह मिथ्या है, देखिये ६४ वें श्लोकके एक प्रवचनाअमे-पृ५ ६०-जगतंकी इचन्द्र-- 
जालोपमता-यह जग्रत इन्द्रजालकी तरह है। इन्द्रजाल और श्रलग चीज कया होती होगी ” वर्णन चला 
आ्राया है। कोई मायात्री पुरुष किन्हो न हुई चीजोको भी हुई जेसी दिखा दे तो उसे कहते हैं इस्द्रजाल । 
जैसे बाजीगर लोग होते हैं, वे न हुई चीज का भी हुई , जसी दिखा देते हैं । क्या करते हैं, कया उनका 
ढंग है, कुछ पता'नही । किसी दर्मककी टोपी उठाई और खन खन करके रूपये गिरने लगते हैं, ऐसा 
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लोगोको दिखते है । किसी दर्शंकका दुपट्टा ले लिया और उसे हिलाया तो उससे खन खन करते हुए 
रूपये गिरने लगते हँ-ऐ तो कितने ही रूपये खन खन करके गर दिये श्रौर वादमे खेल दिखाने के प5-: 
चातु वह बाजीगर सबसे एक एक 'दो दो पेसा मागता है। जो खन खन करके गिरते हुए दिखाये वे 
क्या रूपये पंसे नही थे ? यद्यपि लोगोके देखने मे भ्राया, सुनने मे आया, पर,वेग्पैसे नही थे । तो जो है; 
नही है, ऐसा दिखा दे वही तो इन्द्रजाल है। है कुछ भो तथ्य नही और यहा दिखता है कि यह सब 
कुछ है, यही तो इन्द्रजाल है। 

ह मृत्यु अचावक आ ही जाती है इसका चित्रण देखिये १०७ वें इनोकके एक प्रवचनाशेमे-पुृ० ८५४-शअन्तक 
की समवर्तिता-यह मरण, आरायुक्षय, यमराज देखा वडी समतासे जिसे चाहे उसे खा लेता है। जैसे 
बालकको ग्रसता है वंमे हो ब्रद्धका ग्रसता है। कोई मृतकोकी सख्या करे तो करीब करीब यही वात्त 
दोखेगो कि मरने वालोमे जितनी सख्या वृद्ध लोगोकी है उतनी ही सख्या जवान और वालकोकी भी 
है। सभी को 'यह यम समतासे ग्रस लेता है । यह अलकार मे कहें रहे हैं। कही यम नामका कुछ रहता 
नही है। श्रांयुके क्षयका नाथ यह है। प्रकरणमे यह बता रहे हैं कि यह्‌ मरण सब पर भ्रचानक आा 
जाता है। यह'विश्वास नहीं किया जा सकता है कि ये तो बच्चे हैं। ये तो ५० वर्ष जीवेगे । यह दम 
भरकर कोई नहो कह सकता कि किसकी कब श्रचानकर मृत्यु श्रा ज'य ? ज॑से यह यम प्रचानक ही 
बालकको ग्र॒स लेता है वैसे ही बुद्धको भी ग्र। लेता है । इसके पक्षप्रात नही है कि बुढ्े को ग्रस ले शौर 
बॉलकको न ग्रसे । यह यमराज ज॑ंसे धनिक्रको ग्रः लेता है ऐसे हो, दरिद्र को ग्रस लेता है । वहा यह 
पक्षपात नही है कि यह गरीज है इसे ग्रन्‍/ ला श्रौर इस घनिक का न ग्रतो । (यम मे) मरण में किसी 
प्रकार को विसमता नही है | जंसे ही शूर बीर को ग्रसता है वसे ही यह कायर को ग्रसता है। यो सभी 
मरते जा रहे हैं । जंव सभो जीव एक इस पचत्वको मरणको ही प्राप्त होते हैं तब इनमे से-हम किसका 
दरण ढढें ?'इस यमराजका नाम समवेर्ती भा है परेतशद भा है, मरण मृत्यु यह श्मशानका राज़ा 
है । इसका न,म समवर्ती भी 'है थ॑ ये मृत्यु सब' प्राणियोमे समाच।है।। ह 

विपदशग्रस्त ससारी प्राणी की रक्षाका एकमात्र उपाय देखिये (१४५ वें छन्दकें एक प्रवचनाशमे, पृ० १०२- 
रक्षाका एकमात्र उपाय-यह जोव स्वय स्वय के आ्ात्मस्वरूपमे न ठहरकर कही भी बाह्ममे हृष्टि बनाये 
सर्वत्र श्ररक्षित है । ये कामकी प्रगाढ़ निद्रामे सो रहे हैं। उन सबको प्रत्येकको यह काल निगलता जाता 
है। इस सकटसे बचनेका 4न्‍्य काई उपाय ,नह। है, केवन एक ही यह, उपाय है कि प्रत्यक्षज्ञानको प्राप्ति 
करे। अमर, शाइवत ज्ञानावन्‍्दधन निजचैतन्यस्वभावकी हृष्टि करे तो इस-उपायसे कालक पजेसे निक-- 
लने की वात बन सके, अन्य कोई उपाय नहो है,। एक अनने ज्ञानानन्दस्वहूपका गरण लेने से इस काल 
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से रक्ष। हो सकती है । हे । 
(२१३) ज्ञान,णं ३ प्रवचन तृतीय भाग : ' 

5 | व आ 

इसमे ज्ञानाणव ग्रन्थके १३३ वें इलोकसे १६८ वें इलीक तक के पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द 
महाराजके प्रवचन हैं। एकत्वभावनामे हमे उपादेय तत्त्व क्या मिलता है, इसे पढ़िये ११८ वें छुन्दके एक प्रवचनादा 
भे-पृ० ५-एकत्वभावनामे उपादेय तत्त्व- यह मैं श्रात्मा श्रकेला ह ऐसी एकत्वभावनामे यह जीव आान- 
न्दघाम निज अन्‍्तस्तत्त्वको प्राप्त होता है। भाव॑नाओके स्वरूपकों समभने के लिए दु खमे कोई साथी 
नही है, ऐसा कहा जाता है। यह जीव अ्रकेला ही जन्म लेता है, श्रकेला ही मरण करता है, घकेला ही 
दुख भागता है । इस जीवका कभी भी कोई सगा साथी नही है, ऐसा एक सुगम वेराग्य के लिए कहा 
है । एकत्वभावनामे वही तो सुविदित होता है कि यह जीव मात्र अपने प्रदेशोमे अपने श्रापका परिणमत 
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करता है, चाहे वह मोक्षपरिणमनका परिणमर् हो, अ्रनन्तज्ञानका, अन्स्तसुखका वरिणमन हो और 
चाहे ससाराध दू खरूप परिणमन हो, प्रत्येक परिणमन प्रत्येक जीवमे प्रत्मयक पदार्थ स्वय के से साधन 
से रवयमेव के ही साधार मे हआ्मा करता है, फिर कोर झयर मेरे दु खभे पाथी वहों है तो वा ॥ज होने 
की वया वात है, जैसा स्वरूप है ऐसा उसे जानो । 

वद्ध दगामे भी जीवकी स्वभावरष्टसे बया शुद्धता है सो पढ़िये १०४ व छन्दरें एक प्रवचनादामे-पृ० १८- 
वद्धदाम भो जीवकी स्वश्ावशुद्धता-पदाथका अ्रपने श्रापका स्वरूप जँस। है वैसा ही निहारते पर यह 
स्पष्ट बिदित हो जाता है कि प्रत्येक पदार्थ पर पदार्वसे अत्यन्त न्‍्थारा । जैसे पादामे मिट्टीका तेल 
उान दिया जाय तो ये दोनो एक बतेनमें हैं लेकिन स्वभावमे पानी प्रतवेण नहीं करता, पानीके स्वभावमे 
तेज प्रवेश नही करता । श्रपने अपने सत्त्वको लिए जुदे जुदे पदार्थ है, एसे ही यह आत्मा यद्यवि आज 
बन्वफे प्रति एक बन रहा है, घरीरमे बस रहा है जहा देह है, फिर भी यह देहसे अत्यन्त च्यारा है । 
यह श्रात्मा चिदानन्दस्वरूप है श्रौर यह शरीर न चित्स्वरूप है, न श्रानन्दरूप है । यो शरी रादिक सम- 
स्त पदार्थों से विलक्षण यह मैं आत्मा विदानन्दस्वरूप बुद्ध ह, ऐसो भावना रखने वाले पुरुपके अ्रन्यत्व 
भावना बनतो है। 

सम्पर्कंप्राप्त सव पदार्थोकी भिन्न तिरखकर सुखी होनेकी सोख रीजिये अन्यत्व भावनाके एक प्रवचनाक्षमे, 
इलोक १४१-प० ३०-समरायत पदार्थों की तिजस्वरूपसे भिन्नता-इस जगतमे जो जो जउ और चेतन 
पदार्ष इन प्राणियोकि सम्बन्धरूप हो जाते हैं वे सनी जगह जगह ग्रपने श्रपने स्वरूपसे तिलक्षण है और 
ग्रात्मा सत्रसे भित्र है । जय लोकमे सभी पदार्थ है हो निकट ग्रनक पदार्थ हाते हो हैं और फिर पूर्वश्द्ध 
कर्मा के ग्रतुमार ऐसे सव्राग भी युट जाते है, लेकिन यह ने भूजना चाहिए कि जो कुछ भी स्वन्ध मे 
थ्राया है वे सब परपद।वे है, आत्मासे अत्यन्त भिन्न है। यदि भिन्न न समझेंगे तो निकटप्रालमे ही बहुत 
दू खी होना पडगा | दुख और है किस वातका जोबोको ? केवल पर पदार्थों के अ्पनानका दु.ख है, 
मोड़ लगा है उसका दू ख दे है पह ऐसा हो एकाकी कि जव्र चाहे तब तक यहा रहे, जब चाहें चला 
जाप । इसका किसी से ब।ई खास सम्बन्ध नहीं हे, लेकिन यह जीव मोहबंश अपनों और ही सेमस्त 
सम्बन्ध बना रह हे समागम्त आये हुए सव पदार्थ ग्रपन अपने स्वरूपमे है, अ्रत्यन्तबिलक्षण है औौरभिन्न 
है छीर यह में प्रात्या कपने रवरूपसे हु अ्त्र सबसे विलक्षण हु ओर भिन्न हैं। ऐशगी अन्यत्व॒ भावसाम 
शपतनी भिन्नता देगनी चाहिए । 

रागह पके अतावत्ते ही उवसिद्धि है, मनन कीजिये १८४ में छन्दका एक प्रवचनाथ-पृ० १८५-रागद्व प 
गो मन्दतासे महापुरुपपना-मह पुरपता किसका घास है ? महापुन्प दवता है रागह पपर णिजय पाने 
भे। जितता निकट यह अपन झआत्माक्ों और गब्रावे, राग दूर हो, समता णएा णाम जे, निर्भोदद 
विफस दो, बस उसी का नाम महा3रुप है। हम ही जंसा रागद्रप फोई करता है, कोर्ट प्रीर राजपाट 
मिल गया या ऊुछ विशेष समृद्धि मित्र ययो, उसके कारण यदि वह महापुरप कहलाये इसके लिए यह 
उपमा रविये । उसे कर्ता हु ईश्वर में सौर कार्पा हर्ता मनुप्योम कुछ अस्तर नयी रहा, ऐसे ही रागी 
४पी छोट पुरुपमे श्रौर रागी ह पी समृद्धियालो युरप्र में अन्तर रुछ नहीं रहा । रुत्युर पता समता परि- 
शाम्से और दिमेडि नावसे प्रकट होतो हैं, तब्र रागठ पपर विजय कर। उसके उपाय ये द, ह-ममना 
धोर मिमंम्रता । किसी वस्तुमे मोह न होगा तो राग प ने शिया जा सकेगा । 

संदर शादमे की फात्वरखा हे, वह कहा आप्स होता है, देखिये श्८८ वें दन्ददों एक प्रवचचनाशम, पृ ६३... 
रेवाउनिश्यदताम परम सपर-जिस समय समस्त कह्यना संमृह्षो को छोडकर अपने स्वर पे ग्ट्ूधन 
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निरचल होकर रहता है उस दी समय मुनिके उत्कृष्ट सम्बर होता है। इस जीवके विभावका और 
कर्मो के श्रानिका केत्रा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है-जैसे ही यह जीव रागद्नेप मोह भावरूप परिणमता 
है उसो समय ये कमे इस श्रात्मामे बधते हैं श्रौर उतकी स्थिति और फलदानगक्ति निश्चित हो जाती है 
और जब ही यह ज्ञानी पुरुष कल्पनाश्रोको त्यागता है जिनके ग्राघार पर मोह रागद्वेप हुश्ना करते हैं, 
कल्पनाओोको त्यागकर ज॑से ही यह अपने श्रापके स्वरूपमे मग्न हो जाता है वेसे ही याने उसी समय 
यहा कर्मो का सम्बर हो जाता है। फिर कर्म नही श्राते । | 
शान्तिका सम्बन्ध ज्ञानम है, निश्चय करिये, पढ़िय १६ वें छतदका एक प्रतचनाञ्-प० ११२-शान्तिका 
ज्ञानसे सम्बन्ध -मुक्तिका उपाय रचने वाला भव्य जोव क्या क्‍या करता है जिससे उसकी निर्मलता 
बढती श्र उत्त विमलताके कारण मुक्त प्राप्त की जाती है । क्‍या करते हैं जञावी जन ? सबसे पहिलीं' 
बात तो ज्ञानकी है। जिसके श्रज्ञान दशा हैं उसके जगह जगह विपदाये हैं, ठोकरे और जिसके ज्ञान है 
उसके किसी कारण दरिद्रता भी श्रा जाय, अन्य सकट भी श्रा जाये तो भो वह श्रपने भ्रतरगमे व्याकुल 
ने होगा । सुखका सम्बन्ध ज्ञानसे है। बाहरो वभवसे सुखणान्तिका सम्बन्ध नही है । इन समस्त विड- 
मंबवाशोका फक इससे ही तो आया कि लोग ब्राह्मय आडम्वर और वभवसे सुख शान्ति मानते है, पर 
सुख शान्ति है ज्ञानसे । तो सर्वप्रयम ज्ञान तो होना हो चाहिए, जिसके विना हम मोक्षमार्गमे प्रगति 
नही कर सकते । इतना ज्ञान होनेके बाद अब इसका शअश्र'चरण कसा होता चाहिए। इस आचरण का 
वर्णन इस छुख्दमे किया गया है। 
(२१४) ज्ञानाणुव प्रवचव चतुर्थ भांग 
इसमे १६६ वें इलोकसे २४४ वें इलोक तक के पुज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द मद्गाराजके प्रवचन 
हैं, पढिये १६६ वें छुन्दके एक प्रवचनाशर्मे, आत्माकी पवित्रता घर्भावसे ही है १० १-धर्मसे लोककी पवित्रता 
व उद्धार-जिस घमके द्वारा यह जगत पवित्र किया जाता है, इस जगतका उद्धार होता है और जो घर्म' 
दयारूप परम रस से सदा हरा रहता है उस घमरूप कल्पवृक्षक लिए हमारा नमस्कार हो। धर्म एक 
कल्पवृक्ष है । यदि धर्मसे परिपुण कोई है तो धर्मके प्रसादसे जो चाहे सो मिल सकता है। प्रथम तो इस 
धर्मकी सेवाके एवजमे जगतक़ी कुछ भी चोजकी वान्‍्छा न करना चाहिए। जैसे प्रमुभक्ति वही वास्त- 
विक कहलाती है कि प्रभुकी भक्ति करके प्रश्नभक्तिके एजमे श्रन्य कुछ न चाहा जाय । याद घनलाभ 
या मुकदमे को जोत या सन्‍्तानलाभ या कुछ चाह लिया गया 4भुभक्तिके प्रसादमे, ता भी प्रभुभक्ति नहों 
रही । प्रभ्रुमक्ति निष्कपट भावसे होती है। केवल गी ही भक्ति रहे, प्रभशुके शुणोका हो स्मरण रहे 
ऐसी निष्केपट भक्ति हो तो वह प्रभ्ुुर्माक्त है. यदि बनकी चाहमे प्रभ्रुको भक्ति की जा रही है तो वह 
प्रभुभक्ति नही है, धनभक्ति है। हृदय मे जिसका भ्रादर हा, भक्ति ता उसो को कहलातो है. यदि 
प्रभु का आदर है तो वह प्रभुभक्ति ६। या बम की भो मक्ति वास्तविक वह हैं कि धर्म करके ससार 
की कुछ भी चोज न चाही जाय । यदि ससार को वस्तु चाह ली गयो तो उस वस्तु को भक्त हुई, 
घ॒र्मं की भक्लि नही हुई । इस पद्धति से यदि धर्म का पालन किया जाय तो वह धर्म कल्पवृक्ष है । ! 
जितने लोकचमत्कार हैं वे धर्म के प्रभाव हैं पढिये २०२ न० के इलोकका ५क प्रचचनाश-ह० २ १-धम 
के लोक वमत्कार-नक्ष्मो सहित चिन्तामणि रत्न, दिव्प नवनिधि, कामधेनु, कल्पदृक्ष, वडे बड़ विभ्वृत्ति 
ऐड्वर्य ये सब धर्म के चिरकाल से सेवक रहे हैं | श्राज जो मनुष्य शरीरसे पुप्ट है, धन समृद्धिसे सपन्न 
है, जनतामे जिसकी बात मानी जाती है, जिसके सकेत पर जनता अपने आपको समर्पण कर सकती है, 
एसो ऐसी जो महाविभूतिया मिली हैं, जो बडी विश्वुत्रिया प्राप्त हुई है क्‍या आप कह सकते हैं कि इन 


( #हृ८घ ) सहंर्याननन्‍्द साहित्य ज्योति प्रथम मांग 


मोक्ष पुरुषार्थ न बन सके, परदृष्टि तो उत्कृष्ट हो, ययाय॑ हो तो कुछ अपनी वर्तमान योग्यताके माफिक 
धर्ममे बढ़ भी सकते है। तो इनतीन पुरुशर्थो को तो यहजानो कि येससारके श्रातकोसे दूषित हैं । सासा- 
रिक रोग इसमे पड़े हुए है, इनसे छूकर केवल मोक्षपुरुषार्थ मे ही उपयोगी रहे वह स्थिति प्रात्माकी 
हितकारी है। 

जहा अतीन्द्रिय सुख है वही मोक्ष है, वही परम हित है, पढिथ २४२ वे छून्द के एक प्रवचनाथमे-पृ० १३- 
मोक्षमे इन्द्रियातीत निराकुल सु -मीक्ष किसे कहते है ? जहा पर अतीन्द्रिय निविपय मिशपम स्वाभा- 
विक विच्छेररहित पारमाधिक सुख हो । ग़ात्माकी ऐसी स्थितिका नाम मोक्ष है जहा ऐसा आनन्द 
निरन्तर अनुभवमे झाता रहता है, जो इन्द्रियसे श्रतीत है, इन्द्रियसे उत्पन्न होने वाला जो सुख है 
श्र्थात्‌ इन्द्रियका निमित्त करके भ्रानन्दगुणका जो विकार उत्पन्म होता है वह सुख सही है क्योकि उसमे 
क्षोभ पाया जाता है । सासारिक सुखोक। भी कोई विना क्षोभके भोग नहीं सकता । सुख भोगनेके काल 
में भी क्षोम बना हुआ है, पर कल्तनामे इसने आनन्द मान रखा है, मोहो उस क्षोभ को धाद नहीं 
रखता, किन्तु सर्सारके प्रत्येक सुख क्षाभसे भरे हुए हैं। एक दु खमय क्षोम होता है एक सुखमय क्षोभ 
होता है । अपने स्वरूपसे भ्रष्ट होकर बाहर बाहर दृष्टि डालते रहना यह क्षोभका काम है। तो इन्द्रिय 
सुख चू कि क्षोभमसहित है, श्रत आत्माका स्वाभाविक ढग नहीं है, सुख नहीं हैं । जहां श्रतीन्द्रिय सुख है 
वहा मोक्ष है । 

संसारके क्लेश नष्ट करते के लिए ज्ञानामृूतका पान करिये, पढिये २५६ वें इलोकका एक प्रवचनाश-परु ० 
२२-भवक्‍लेशविनादनार्थ ज्ञानसुधारसका पान-हे आत्मन्‌, तू ससार के बलेशोके बिनाथ कन्नेके लिए 
शानरूप सुधारसको पो, जहा अपना यथार्थ बोध किया वहा व्लेश तुरः्त दूर हों जाते हैं श्रीर जब अ्रपने' 
यथाथ स्वरूपकी प्रतीति न रखकर अन्य अन्य ग्रवस्थाओरूय श्रपने को माता कि वहा क्लेश उत्पन्न हो 
जाता है। सर्वक्लेशोसे मुक्ति पाता इतना बडा काम केवल इतनी सी भीतरी वात पर निर्भर है। अपने 
को पररूप मानना, ऐसा तो क्लेश पानेका उपाय है। शौर, अपने को श्रपने सत्त्वके कारण जितना जैसा 
हो उतना ही माने, यही वलेशोसे निदृत्त होने का उपाय है। सिर्फ मानने से ही सकट लगते हैं ओर 
माननेसे ही सकट छूटते हैं । श्रपने श्रापका अपने स्वरूपमें ही मानना श्रौर यह हृढतासे मानना बन जाय 
झौर इस हो प्रकार अपने आपका निरन्तर जानत रहे तो इसमे रत्नत्रय श्रपने आप आरा जाता है । 
एकाग्रता का होना ध्यान है। श्रव एका 4त। किस पर करना है जिसके फलमे युक्ति प्रप्त होती है। तो 
केवल होनेका नाम मुक्त हाना है ना। केवल बनना है तो केवलस्वरूपकी ओर एकाग्रता हो तो इस 
ध्यानसे केवल बननेका उपात्र बन सकता है । 

काम भोगसे विरक्त होने पर ही ध्यान सभव है, इसका परित्रय करें २६७ वें इलोकफे एक प्रवचनाशमे, 
पु० ४३-देह, काम, भोगसे विरक्‍त होकर घ्यानका लाभ लेनेका घनुरोध-हे ध्यानके इच्छुक पुरप, काम 
शरीर और भोगोसे विरक्‍त हाकर यदि तु निर्ममत्व भावको प्राप्त होता है तो तू ध्याता है अन्यथा 
नही । निर्मेमता काम, भोग श्रौर शरीरकी स्पुहा त्यागनेपर ही सम्भव है। कामका श्रर्य है अनेक प्रकार 
की मतकी कामनाये । जो मनसे विकार उत्पन्न होता है वह काम है, भौर जो इन्द्रियोके द्वारा भोगा 
जाय उसे भोग कहते हैं। स्पर्श रस, गध, रूप और शब्द और शरीर यह है ही, इन तीनोसे स्पृहा छूटे 
तो तू ममत्वरहित हो सकता है और ममत्वरहित होनेपर ही तू ध्याता है। यदि चित्त इन्द्रियके भोगोमें 
लगा है, विपयसाधनोमे लगा है ता वह ध्यान कैसे सम्मव है । 

लगनपूवक अन्तस्तत्त्वकी उपासना हो उसमे लाभ है, पंढिये ३४८ वें छत्दका एक प्रवचनांश-प० ६६३० 


८५६६-१९ १) भजाणेव प्रवचन ६, छ ६, ९, १० १६ भाग ( ४६१६ ) 


सलगनमें प्रत्तततत्वरी उशेससाने लाभ-जेसे कामी प्रुंषके हृदसते निरन्पर स्प्ी था पूरंप व वही रहता 
४ दस ही लगनके साथ 78 अपने घानानन्दस्वरप भगवान श्रात्मा को उदयमे बयाये रहे । जंसे कोई 
विवयासिजापी कपना वियृति पर दिचाना हो जाता है ऐसे ही तुम ग्राने बव ग्रज्ज रहकर उपने गत. 
चुनस्यस्थर- पर्मे दियाना बनो । यह छाल सब अपनी अपनी छुद जान सकते है। इतनों लगने बचे सके तो 
पह ध्याता है, सौर प्रशमनीय दै | ध्यानाके स्वसच्यका यह अधिकार है और अब यह पूर्ण हो सहा 
समाप्त हो रहा-, लोग तो समाप्त दा ग्र्घ लगाते हैं खतन हो जाना, पर खतम हो जोदा ओर पूर्ण 
ते जाना, इस दोनों कृत एक ब्य है । किन्‍्ही किन्‍्ही मसयों में हमारी इच्दा पूर्ण ही गयी, उसवा प्रथे 
प्या ? हमारी इच्छा खतम हो गयी । इसके विदाय और बुच्ट वात हो तो वत्तायो । जसे बारे भें गेहू 
भर भर कर बोरा पृ ही जाता है दया उस तरह ग्ात्माकी इच्छा नर भर कर इच्छा पृ्ण होतो 

सम सोच लीजिये । इच्टा खतम हानेके मायने है कि इच्छा पूरी हो गयी । गत समंक लो जिये , ऊँस' / 
हते है कि भगवानको सब कुछ मिल गया है उसका भर्य वया है कि उनके कोई इच्छा हो नहीं 

सी सथ काछ मिल गया। तो ऐसे हों यहू # घिकार समाप्त हो नहा सका अथ अपने आपके चित्तर 
पह लगाना चादर कि एस घधिकारमे जिय लब्यका सकेत चला है वह इसमे एण हो जाये तब अधि- 
कारवी समाप्लि सही ई ह * शक 


५ पके ४ है न 


(२१६-२१२१) ज्ञानाणंव प्रवचन ६, ७, ८, ढं, ६०, ११ भाग , 

श्त मागाम घानाययग्र्यके 5५६--६ ६४ एछन्दी सके प्ज्य श्री मनोहर जी यर्णी सप्तजावरद महाराज प्रव- 
घर है । वपिलम छरिवरससा यो रट्ती है उसवा कारण पायताव है, देलिए २४५३ थे छत्दरा एक प्रवचतादश प्रृ6 ३० 
वापभारसे चिलेका स्थिस्ता- पा कार्यों से चित्तकी स्थिरता होती है । कोई सम ट ऐसे भी होते है छि 
वापकाय भा करते जाये शोर चित भी लोगाझा स्थिर न दिसे लेकिन परापकार्योसे उत्सस्त 75 निमनला 
उुहत इटल ऐकदइ्स विसा समय उनका अस्थिरीकरण हो जाता है। जो बात निस प्रव्॒गंस जिस पोन- 
प्रताम हनी हवा २ हुड्ताझ्ो करती है। जस प्रण्यका उदय प्रव्ध हो सा वत्तमानमे किये जडने 
पाल बाप रार्यों का चुरचत झसर नही होता है। ने लोगो में इृश्यत कम होती है. से योगो के द्वारा 
लिया जाने बाला ग्रादर कम होता है भ्रीर ने घरोर में मने में, बचने भे काई वर को -हुम्मी टोपों 
पॉफिस पापक्षयों मे रत पृरप थी यह भाटी चेन कब संतों है ? हर तो हो जाय पर झन्धचर जो 
५६। तो परापछार्ण से विज्ञ का स्थिरता रोती है पौर प्रास्वर, चित्त में ध्यान को साधना थर्डी 


|] 


< 
+ 
28 
हो ब्क 


( ४२० ) सा जानसद सादित ज्याति प्रवम भागे 


समता रहित परिणाम रहे, कैयल ज्ञाय रप्हप जातहार मात्र रहे तो यही ध्यान की सिद्धि हीतो 


है । 

भाघुवोका नगर, गृह, धरपा, दोपक, सएचर, रमणी, पाप, पर्माउ्भाजन गया 5, पैसे प्िय ३७१ वें 
छुन्दफे एक प्रवचनांगमे, उदादरणार्य एक प्रवगदाय दिया औे रहा है । धृ० २३-मा ताक लग र-जिस साधु 
मुनिमहाराज|ग्रोका नगर क्या है ? विखू्याचल ग्रादिक पर्चन ? जंसे ग्रटस्वोसे पूद्ठा जाय कि घावका 
न4र कौन कह ? तो उत्तर दगे-मेरठ, मुजफ्फरनगर, हापुठ उत््पादि तो उसे महाराजोंका, मृमीश्वरो 
का कोई पूछे कि नगर कौन है, तो भवत्न लाग यहो उतर दगे के उनका नगर है बन उपयचन इत्यादि । 
जेहा ठहरकर विचरकर, निसग रहा जाता है उसे नगर कहते हैं। लाकव्यवहारमे श्रश्ानी रागीजनोा 
विश्वाम नगर यहा के नगर झ्रादि है। यहां भी व्यवहार्से यह कहा जा रहा है कि विरक्‍्त ज्ञानी साधु 
सत पुरुपोका विश्वामस्थान बन उपबन भादि है । ये ही साधुतोके नगर हैं। ऐस।एफान्त भयावह स्थानों 
पर निवास करना भो साधारणजनोसे शक्य नहीं है । सो यह बन निवास ग्रादि भी उत्तमजनों द्वारा 
कियेजा सकते है । लेकिन अन्त तो देध्षिये धुजनोका नगर क्या है ? उनका अपना आत्मक्षेत्र, ग्रात्म- 
स्वरूप ही उनका नगर है | जहा उनका परमायंत निव्राम रहता है। इस परमार्थ नगरमे निवास करने 
धाले ज्ञानो साधु सत परमार्थ झ्रानन्‍्दका अनुभव करते हैं श्रौर इसो प्रानन्दानु मतके कारण बननिवास 
उन्हें सुबद प्रतीत होता है । 

सम्यर्दर्शनका सामान्य निर्देशन पढ़िये ३८१ वें छन्र॒के । के ध्रवचनाभमे, पृ० ४१-सम्यरदशनका निर्दे- 
शन-जीवादिक का श्रद्धान करना सो दशन है । यह सम्थग्दशन निसग से उत्पन्न होता और परोपदेथसे 
उत्पन्न होता है । होता है भव्य जीवके । जिन्‍हाने पूवेकालमे उपदेथ पाया है, सस्कार बनाया है उन्हें 
इस भवमे भी बिना परोपदेश भिले, बिना अन्य निमित्त मले निसग से हो सम्यर्दर्ग न हा जाता है। 
श्रौर, किन्‍्ही को परोपदेशसे, जिनविम्ब्रदर्शनसे या वेदनानु मचसे श्रगेक कारणोकी पाकर सम्यक्त्र हो 
जाता है। सब वात एक लगन को है। अपने आपमे झात्यकल्वाशकी लगते ने हो और पापक्रियावोमे 
ही रति मानते रहे, पापोसे विरवित्त न जगे तो कुछ उद्धार वी सभावना ही नही है । सबसे ऊ चो बात 
वस इस रत्नत्रयमें ही मिलेगी / अपने झापमे सही श्रद्धान हो और श्राचरण विशुद्ध हो। इस जगतका 
क्या है ? न हों अश्रत्रिक सम्पदा तो पग्रात्माका क्‍या विगडा श्र हो गयो सम्बदा तो आ्रात्माका क्‍या 
पूरा पडा ? यह तो जगत है । श्ाज ऐवो स्थिति है और कत ने जाने कौद सा भव घारण करता 
पडे ? न सम्हले तो हीन भव ही मिलेगा । तो समा प्राप्त हुई, सपागम प्राप्त हुम्रा तो कौन सी 
शले पन वी बात हो गयी ? मान लो यश के लोगो ने बडा कह दिया तो श्राखिर मोहियो ने 
ही तो वडा कहा। ज्ञानी तो धघत्र के कारण फिसो को बडा नहा मानता। धन वेभव बाहरी 
समागमो के कारण कोई बडा मानया हो तो मोही, मिप्याहृष्टि, अ्ज्ञानों वे ही लोग माव सकते 


है । 

असोके भेद व मोटी पहिंचान, पढ़िये २६७ यों छत्दके एक अ्वचवाशरमें-पृ० ५४-तसोके भेद-स्थावर 
जीवोंसे यह समस्त लोक भरा हुआ है भ्रौर तस भो अनेक भेद वाले हैं। दोइन्द्रिय, तोवइस्द्रिय, चार- 
इन्द्रिय श्ौर पच्चेन्द्रिय, इनकी जल्दी पहिचान करना हो कि ये कितने इन्द्रिय जीव है तो उसकी मोटी 
पहिचान यह है कि जिनके पैर न हो भशौर सर+ सक, उसमे एक साप को छोड दो, उस जसे जीवको, 
वह एक भ्रपवादरूप है । बाकी जितने जीवऐसे मिलेगे कि पैर नही है, लम्बा रुख है, बिना पेरके जमीन 
मे सरकते रहते हैं वे जोव दो इन्द्रिव मिलेंगे, जैसे चीटा, चोटी, सुरसुरी त्रिच्छू आदि और जिनके दो 
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से अधिक पैर हो और उडठे हो वे चार इन्द्रिय जीव है-जैसे मच्छर, तिर्तैया, टिडंडी आदि, 'प्रौर पचे- 
'न्द्रिय जीव स्पष्ट है-जिनके कान हो-पशु पक्षी मनुष्य श्रादि । तो ये नाना भेदरूप च्स अनेक प्रकार की 
योनियोके आार्श्ित हैं । इस सब जीवोकी पर्वायोका भो सही सही ज्ञान करना सस्यक्त्वका कारण है । 
जो कुछ नजर गाता है वह श्रसलमे है क्या ? इसमे परभार्थ क्या है, बनावट क्या है, उपाधि क्‍या है ? 
सबका सही परिज्ञाव हो, उश्ेसे अत श्रनाकुलता, निर्व्याकुलता, ज्ञानप्रकाश, समीचोनता, स्थिरता ये 
सब बाते बढती, इस कारण सबका जानना श्रावश्यक है। परोक्षभ्वूत तत्त्वमें साधारणतया द्रव्य गुण 
पर्यायों का स्वरूप जाने लेना जंरूसे है । योससारो जीव नस स्थावर के भेद से दो प्रकार के कहे गये 
है। 
यह लोक स्थावरों से असीम पूरित हैं, पढिये ४०० वे छन्दके एक प्रवचदाझ्मे, पृ० ५८-लोकेको स्था- 
वरोसे श्रसीम पूरितता-संसारी जीवको गतिया ४ प्रकार की हैं, उन गतियो में सबसे कम जीव है 
भतुष्यगतिमे, उससे श्रधिक जोव हैं नरकगतिमे, उससे श्रधिक जीव हैं देवगतिमे और सबसे भ्रधिक जीव 
है त्ियेन्चगतिमे । तियेन्चगतिमे भी ४ प्रकार के जोव हैं-एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय 
और पन्चेन्द्रिय। इनमे सबसे अधिक जोव हैं एकेन्द्रिय, एकेन्द्रियमे भो ५ भेद हैं-पृथ्वी, जल, भ्रग्नि, 
वायु, बतस्पति । इनमें भी सर्वाधिक जीब्र हैं बनस्पतिकायमे । वनस्पतिकायके दो भेद हैं-प्रत्येक बन- 
स्पति और साधारणवनस्पति। सबसे श्रत्रिक जोव है साधारणबनस्पति । साधारण बनस्पतिमे इतन 
जीव है कि जितने झ्राज तक श्रमादि से सिद्ध होते श्राये हैं वे सब सिद्ध महाराज उनके ग्रनन्तव भाग 
प्रमाण हैं और सबसे झननन्‍्त काल व्यतीत हो जाने के पश्चात्‌ भी भविष्यमे जितन सिद्ध होगे वे भी 
उस समय के रहे हुए साधारण बनस्पति जीवोके अरसख्यातवे भाग प्रमाण रहेगे। एकेन्द्रिय दोइन्द्रिय, 
त्तीनइन्द्रिय, चार इत््रिय तथा असज्ञी पचेन्द्रिय जीव ये सब तिरय॑न्च ही होते है, इवकी श्र गति नही 
होती । तो सारा लोक तियन्चो से भरा है। कभो कभो कोई नास्तिक मनुष्य कहन लगते है कि अगर 
सभी त्वागी बन जाये, ब्रह्मबचारी बन जाये तो फिर यह ससार कंसे चलेगा ? अरे ससार की 
पूर्ति मनुष्यो से नही होती, ससार की पूर्ति तो एकेन्द्रिय से हो रही है। मनुष्य है कितने ? और 
फिर मनुष्य ही क्‍या ? यदि समस्त अनन्त जीव ब्रह्मबचारी हो जाये ओर मुक्त हो जाये त्तो श्रच्छा 
हे हुआ । तुम्हे क्या फिकर पड गयो ? तो यह सारा ससार एकेन्द्रिय जावोसे भरा पडा 
> । 


$ 

अध्यात्यदशनसे विद्वुलता तहीं रहती, मनन कीजिये ४०८ वें छन्दके एक प्रवचनाथमे, पृ० ६९-अध्या-- 
त्मदर्शन से विद्धुलताका विनाज्ञ-श्रध्यात्म दिशा और ध्यवह्र दिशामे बहुत श्रन्तर वाली परिस्थितियां 
होती हैं। बडी बडी व्यवस्थायें बनायें तो सही, लेकिन किन्‍्ही बातो मे सफन होन से या जैसो व्यवस्था 
चाहते है वेत्ाव्यवत्या ते अउनमसे उत रभमे विह्लेन ने होतावाहिए और वह॒विह्व [ता व हो इम्तका उपाय 
है श्रध्यात्मदर्णन-जैसे एक देशके सम्बन्धमे चिन्तायें चलती है, किसी अन्यका इस पर शासन न हो, देश 
स्वतस्त्र रहे, अपने देशका विस्तार गौरव चाहते हैं, व्यवहाश्इृष्टिमे ये सब ब ते युक्त है और ऐसा 
देखनेके लिए यह मनुष्य लालाबित रहता है, किन्तु कुछ अध्यात्मम चलकर अपना अनुभव है यहां ? 
ने मेरा देश है, न मेरी जाति है, न कुल है, न देह है, ने परिवार है न वैभव है और झाज जिसे हम 
विदेश सममभते है मरकर वही जन्म लें तब फिर इस देशकों विदेश समझने लगेगे। तो दोनोकी दिद्याये 
जुदी जुदी है, और फिर किसी करमयोगी पुरुपषमे इन दोनो दिशाझ्ोका भी अपनी अपनी सीमासे मिश्रण 
रहता है। 

हे 


शक 
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सम्यक्‍त्य- वुघारतिपामके आदेशसे अनुशासित हो ये, ४४४ मे छन्दके एक प्रवचनाशमे, पृ० १०-सम्य- 
पत्वसुधीरसपामुक' आदेश-हे भव्य जीव, एक इस सम्यन्दर्शन नामक अ्रमृत का पान करो । यह सम्य- 
कत्व ही झतुल आनन्दका निधान है। आनन्द लाभके लिए जगह जगह दृष्टिया' लगाते हो, पर बाह्ममे 
कही भी आनन्दका ,लाभ न मिलेगा। अतुल श्ानन्दका निर्धौन तो यह सम्यस्दर्णन है। श्रपने श्रापके 
सहजस्वरूपका सम्यकरूपसे अनुभवन कर लेना यही अनुपम भ्रानन्द का वीज-भूत हैं। सर्वकल्याणका 
यह सम्प्रादशेन बीज हैं। ; जैसे वीजसे अकुर उत्न्न होता है श्रौर वह श्रनेक फुलोको प्रदान करता है 
इसो प्रकार यह सम्यर्ब्शन श्रानन्द अंकुर को उत्पन्न करता है श्रौर इसमे ज्ञान' देव॑न' सुख, थक्ति सम- , 
स्‍्त ग्रात्मसमृद्धिके फन फला करते हैं। यह सम्यग्दर्गंन ससार छपी समुद्र से तिरने के लिए जहाज को 
तरह है। ज॑ंसे तात्रम बैठकर सागर से तिर लिया जाता है इसी प्रकार सम्यर्दणनके भावमे स्थिर 
होकर इस ससारसागरको पार कर लिणं'जाता है। इस सम्यग्दर्शनके पात्र एक मात्र भव्य , जीव ही 
हैं । जिनेका कल्याण स्वेर्प होनहार है वे 'ही इस सम्प्रग्दर्शनके अधिकारो होते हैं। सम्यर्दर्ण तका परि-। 
णाम॑ पीपरूपी 'वृक्षको यूलसे 'उखाड फेकनेमे कुटार को त्तरह है, जसे तोग देवी के दो रूप माना करते 
हैं-एक घन्द्ररूप और एंक गास्तिखू्प | ज्ञानकप «एक लौकिक कहाग्त सी है। इसी प्रकार सम्यग्दर्शन 
के दो रूप देशिये । एक तों प्रच॑ण्ड' प्रतापरूप समस्त पात' बेस्योको ध्वस्त कर देने मे बहुत समर्थ है - 
भ्रौर एक जान्तिरूप सहज आनन्‍्दको देने वाला है, सर्वेक्ल्य'णंकाबोज है और शान्तिको ही सरसाने 
वाला है । यह सम्यग्दर्शन समस्त्र पवित्र तीथोमि प्रधान है ।सम्यरदर्णन एक प्रधात्त तीर्थ है। तीर्थ कहते - 
हैं। तीर्थ कहते हैं उस तटको जिस पर पहुचने से पार' हुआ समभलिया जाता है। यह सम्य्द्शन 
निर्भयता भरपूर है, क्योंकि इसने मिथ्पात्वरूपी समस्त विपक्षाका जोत लिया हैः। ऐसे सम्यर्दर्श तको हे: 
भव्य जीव ग्रहण करी । इस सम्परदर्शनकी हृष्टिर्प अमुतजलका पान करा । - 


६ न दम 
अहिंसाका सूल रूप देक्षिये-पर्यायवुद्धिका त्याग हुए दिता अहिंसा यथाथ नही, पढियें १८० वें छन्दके एक 
प्रवचनाश न, १० १४३-पर्याथवुद्धिके त्यागमे अहिसा-कंर्मो के ग्राश्व॑ 4 मे कारण नाम प्रत्य॑थ श्रादिक बताये 
गये हैं, तो-जो नाम श्रापका रखा गय। है वह यदि घुरू से न, रखा जाता, कुछ दूसरा नाम 'रखा गयां- 
होता तो क्या ऐसा हो नहों सकता था ? फिर भ्रःपका यह नाम है यह कहा खुदा हुशा है ? और 
कितनी कल्याणमेदको बात है कि वे ही तो १., ३६ अक्षर और उनका हीं उलट फेर करते हैं भौर 
खरबो झ्ादमियोके नाम एक दूसरे से न मिल इतने नाम घर लिए जाते हैँ । तो नामका इस जीव से 
सम्बन्ध नही है। नामिवरी भो चाहर्कर पाकर इस श्रात्मा को निलता क्या है ? - इन सब्र बातो को 
विचार कर कुछ अपने स्वरूपमे' मरने हाने का यत्त करना चाहिए बाह्मम्ते तो ग्रे सब प्रकट श्रसार बाते , 
हु । अपना णुद्ध ज्ञानस्वरूप स्व्रानुभवमे बन। रहे इससे उत्कृष्ठ और कुछ भी पुरुषार्थ त्ही हो. सकता । 
जा ऐसा नही कर सकते वे अपना ह्सि .कर रहे हैँ और जो परेजीवोकी; हिसा .करते हैं वे शऔर विकट 
हिसा में पहुष गये है। हिंसा नरकमे प्रवेश करने का द्वार है और श्रपने आपके विनाश किये जाने के 
लिए यह विसा कुटार श्रोर शस्त्र जैसा काम करती है। हिंसासे दुर रहें और भ्रहिसक ज्ञायकस्वभावको 
दृष्टि करे, यही हितकारों घर्मकाय है । | का आओ की 
आनंन्‍्दक़ी पर्दात॑ तो अह्विसा ह्दी है, है चिन्तन वीजिये हि ६्वें न्दके एक प्रवचनाशमे, (० १६७- ! 
भ्रहिसा, आनन्दका पाय-विशुद्ध आनुर्दकी जोई पद्धति. है. तो श्रहटिसा ही है / कर, हिसिक पुरुपको 
आनन्द धौर प्रसन्नता कभी नहों श्रा पाती है। जो पुस्षे समतारसंसे भीगा है, दूसरे जीवोके आर 
परिणाम नही रखता, भ्रपने प्रहिंसा स्वभाव वा आलम्बन रखता है उस पुरुषके घिलक्षण आनत्द प्र 


् 
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होता है। कभो किसी जीव को सताने का सकतप ही झ्रा जाये तो ऐंसा संकल्प॑ करने वाला तत्काल 
दु खी हो जाता है। दूसरे जीव को भला करने का भाव करे तो वहा क्लेश वही अऋता, प्रत्युत भानन्द 
बरपता है श्ौर कोई दूसरे जीवोको सताधेका भाव करे, किसी की निन्‍दा का भाव करे, किसीके बुरा 
करने का भाव करे तो उस भावेके समय ही यह दु खी हो जाता है। श्रानन्‍द की परिषाटी तो अहिसासे 
ही प्राप्त होती है । 
संकल्पमात्रसे हिंसा हो जाती है, जत्त यह प्रभाव होता चाहिए कि खोटा भाव, हिसाका संकल्प तक भी 
ने हो, पढिये ५१३ वें छन्दके एक प्रवचनाशमे, पृ० १८५-स 4 ल्पमाजसे हिसाका बध*जिसने जीवबध किया 
है उसका भी परिणाम अशुभ हुआ और जिसने उस बघककी अनुमोदना की है उसका भी परिणास 
अशुभ हुँशा है। देखो स्वयभ्ूरसण समुद्र में दो भतस रहते-एक महामत्स और एक साली भश्रर्थात्‌ तदुल 
प्रत्प | महामत्स बडी लम्बी चौडी अ्वगाहनाका दै। एक हजार योजन लग्बा, ५०० योजन चोडा और 
२३२० योजन मोटा, इतनी बडी अवगाहनाका वह सहामत्स है। इतनी लम्बी चौडी काय वाला महामत्स 
ग्रपने मु हको फैलाये रहता है । तो उस फंली हुई जगहमे जितनी जगह समाये वह जगह एक श्रासमान 
सा है। उसके मुखमे श्रनेक मत्स आते जाते खेलते रहते हैं। उन मत्सोंको पता नहीं पडता कि कहां 
मुख है, कितनी बडी अ्रवगाहनाका है। लेकिन वही एक तदुलमत्स (साली मत्स) यह विचार करता है 
कि यदि इस महामत्सकी जगहमे मै होता तो एक भी मंछलीको बचने न देता । ऐसा परिणाम करनेसे 
यश साली मत्स सप्तम वरकमे जाता है । तो इससे यह निर्णय कीजिये कि कोई हिंसा करे, उसकी जो 
अनुमोदना करें तो उस अर्नुमोदनामे भी सकल्‍्प मात्रसे उसके समान पाप हावका कारण बनता है ! तो 
जिसका परिणाम रागहसे मलिन है और इसी कारण जो अपने आपके प्रभ्ुकी हिसा कर रहा है ऐसा 
हिसक पुरुष आत्माका ध्यान क्या करेगा ? जो आत्माका ध्यात नही कर सकता उसके व्याकुलता 
संप्तारश्रमण सभो अनर्थ उसके लगें रहते हैं । 
स्पाद्वार्द की उपवोंगिता लौकिक कार्योपे भी है, देखिये ५३७ वें इलोकका एक प्रंवचताश-पृ० २२१- 
स्याद्राद बिना लौकिक कार्य भी नही-देखिये स्याद्वाद के बिना किसी का कुछ काम नही चलता । किसी 
को पैसा उधार रिया, अब उसके बारे मे आपको दो निर्णय है कि नहीं कि वह पुरुष वही है--६ माह 
बाद भो शाप यह जानते है ना कि यह पुरुष वही है जिसको हमने पैसा उधार दिया था। स्गथ ही यह 
भी जानते हो ना कि ६ मास गरुजरगये, अब समय तया आ गया, अ्रव इससे ब्याज लेना है और सगना 
है । तो ये दो किस्मके जान हुए कि नही-एक तो हुआ नित्यका ज्ञान और एक हुआ अनित्यका जान । 
यदि कोई ऐसा ही माने कि मैं तो वह नहीं हु जो श्रापसे रूपया ले गया था, वह श्रात्मा तो नष्ट हो 
गया, यह मै गत्मा दूसरा हू, तो व्यवहार चल सकेगा क्या ? और आत्मा अगर बदले ही नही, उसभे 
कोई परिवर्तेत ही न हो तो भी व्यवहार चलेगा क्या ? पिता, पुत्र, कुठुम्ब, रिस्ते थे सब व्यवहार है । 
स्थाद्रादके बल पर चल रहे है। किसी भी व्यक्तिके सबधमे क्या आप एकान्तसे कह सकते हो कि यह 
बेटा ही है ? यदि ऐसा कह सकते तो इसका श्रर्थ है कि सबका बटा है । सब तरह बटा है, तो व्यवहार 
कहा चलेगा ? तो जिस स्थाद्वादके बलसे व्यवहार तक भी चल रहा है, मोक्षमाग भी चलता है उस 
स्थाह्वाद का निषेध करते है सर्बधा एकान्तवादो लोग। 


लोकमे नामवरी जाहना महती विपदः है, यह क्यो लगी हुई है, इसका कारण देखिये ५६४ वें छल्दके एक 
भवचनांशमे, पृ० २६५-इज्जत चाहनेकी विपदा-मनुष्यमे सबसे बडी विपदा यह लग बेछी कि यह मनुष्य 
पाम चाहता है, इज्जत चाहता है। तो जिस प्रात्माके ज्ञान नही है. वह इज्जत ही तो चाहेगा झौर 
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जिस आत्माके ज्ञान है वह घमेंफों त्राहेग' । दुर्निया कुछ कहे, दुनिया फिसी ढगसे रहे, पर अपने आपमें 
सतोपष है, गाति है तो अपने श्रापका भरा है। मनुष्य ज्ञानी हो तो वह तामवरी नही चाहता, आत्मा- 
नुभव चाहता है। अनेक अनेक बार आत्माका अनुभव जगे, इस आर धुन रहती है और जो श्ज्ञानी 
जन हैं उन्हे ग्रात्मतत््वका परिचय तो मिला नही तो कही न कही लगेंगा ही । श्रात्मामे तीन गुण है- 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र, दर्शनका काम है श्रद्धा रखना, ज्ञानका काम जानना, चारित्र का काम किसी न 
किथी में लगे रहना, ये तोन वातें प्रत्येक जीवमे पायी जानी है। जिसका जैसा श्रद्धान होगा वेसा ही 
शान होगा । श्रीर उसो जगह वह लगेगा । 

कुशील पाप प्रवल पातक है, पटिये ५८६ वें छन्दके एक प्रवचनाअमे, पृ० २ 8६प८-फ्रुणील की प्रवत 
पातकता-नब्रह्मचर्यके घातका नाम है व्यभिचार । व्यभिचार नाम तो सभी वाहरो प्रवृत्तियोका है। 
श्रात्मामें अपना उपयोग स्थिर न रहे, बाहरी वाहरी विपयोमे चित्त जगा रहे वे सव व्यभिचार हैं । 
दिसा, भूंठ, चोरी, कुणील, परिग्रह, तृष्णा ये सबके सब व्यभिचार कहलाते हैं। लेकिन लोकमे रूढि 
एक स्पशनइन्द्रियके विपयसेवनमे अर्थात्‌ मेथुत प्रसगमे, ७।मवासताफों पूर्तिमे लोग व्यभिक्चर शब्द का 
प्रयोग करते हैं। इससे यह जानना कि समस्त इच्द्रियों से प्रबल और पातक विपय है स्पर्शनइन्द्रिय का 
विपय । श्रर्थात्‌ कुशोल नामक पाप ऐसा कठिन पाप है कि जिसमे रहकर मनुष्य रच भी सभवधान नहीं 
रह पाता । इसी कारण कुशील पापको ब्रह्म चयंका घाव बतलाय, है । वहा तो श्रात्माक्े उपयोगसे हट-- 
कर किसो भो वाह्य पदार्थमे रति करना सो व्यनिचार है ।' फिर भी रू ढमे एक बिपससेव्रनका ही 
व्यभिचार कहते हैं । तात्पर्य यह है स्पर्यनइन्द्रियका वियय सय्से कठिन विपय है, उससे विरक्त रहकर 
एक परमार्थ ब्रह्मा ये का पालन करना है । 

जो ज्ञान चारित्रमे वद्ध हैं, उवकी मंवा क्या हारिणीं है, उपफ्रा चिर्लनन कीजिये ७६६ में उन्दके एक 
प्रयवनाथमे, पृ० ३७०-ब्‌ द्सेवाके लाभ-तो गुगजनोकों सेवा व -सेखे जो शरुण प्रऊुट होते है वहा यह भी 
एक गुण प्रकट होत। है कि उसके नम्नता बढती है, अ्रभिमान टूर होता है और फिर उसके ज्ञानप्रकाश 
होता है। श्रहका रके प्रधकारमे ज्ञानरूपी यूर्गका प्रकाथ ढक्केगया है। गुेसेवाती किततो प्रशवाकी जाय, 
सच पूछो तो इस आत्माका रण ही गुम्सेता है. जिसका कोई गुरू नहीं है जिससे श्रयने हितकों क्रोई 
चर्चा नहीं की जा सकती हुं ऐवायुप एक किकतच्यविमद्ध रहता है, श्रतता जीवन यो ही तिर्यायत किया 
करता हे । दृद्ध सेवासे समस्त वत विय्यु्र बनते है और खासकर वह्यवर्य महात्रत को तो बहुत पृष्टि 
होतो है। बडोकी सगति न करके छोटे रागोट्रयों मधिन प्रपोको संगतिसे हे पकारवे विकार उत्पन्त 
होते रहते है। तिन्‍्हे लोकमें अपनों सिद्धि चाहिए परिणामों निर्मेतता व हिए, विद्य। ग्रौर उिनय की 
बढवा री चाहिए उन्हें गुस्सेया करता आनवाबव । 

ह सत्सगग यु द्व॒व्ययरिवत रहतो है इस अव्यवन कीजिये ४४ वे एम छन्दरे हक प्रवचनाशमे-पृ ० 
४१५-४१८- संत्सगमे बुद्धिको व्यवस्थित रहतो है सत्युत्पोती भक्तिस, हम धुल प्र भक्तिमाव 
रहता है वहा बुद्धि ध्ण्वस्थित रहती है। लोग शिक्षा देते हू ना तच्चाका कि देखा माला पिताकों सेवा 
करो । मात्रा विता भो ता बच्चों की अपेक्षा वृद्र पुर्ण है, जादी हैं, अनु नत्री हैं, दुसरे उनका लॉकिफ 
सम्बन्ध भा गुल्तता का है । तो माता विता थी जो सेवा करते रहते है उन बच्चों को बुद्धि सही रहती 
3 जौ" जा समर्थ होपार भी माता पिता को कण हुवा रहते है उनकी बुद्धि म लन रहता बा तो 
उत् बहि वी मति ता के कारण उनकी वद्धि ऐवी श्र८ट हो जानो हूँ कि जिममभे उन्हे सिम, अआाकु- 
उस दाट काम प्िताके कारण उनकी दाद्ध ए 5 ता “नो की सेवा के पे 
लता, फसाव बने चगवा हैं। ता युद मुर्पा की, साध! विता को, ग्रजना को संत्रा करना सार 
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परमार्थतया जो ज्ञानी विरक्त सन्त पुस्प है उनकी सेवामे रहना, यह सत्सगति थनेक श्रवभुणोकों दुरकर 
दैतो है । 

कीवल्पकी हृप्टि बिना छुटकारा नहीं हो सकता, पढ़िये 5०३ वें छन्दके एक प्रव्सेवाशमेन-पू० ४५०० 
कंवल्यकी दृष्टि हुए बिना मुक्तिका अलाभ-सुक्तिका अर्थ है छुटकारा । कोई चीज किसी दूसरी चीजसे 
बिल्कुल छूटी हुई हां, तब थे दोनो चीजे न्यारी न्‍्यारे हुई। एक ही चीजका सार, एक ही चीजका 
स्‍्वरप कैसे छूटे ? जंसे जल यर्म हो गया तो जल यर्मी से छूट सकता है अर्थात्‌ ठडा हो सकता है, क्यो 
कि गर्मी जलका स्वरूप नहीं, वह गर्मी जलमे भ्रस्तिका निमित्त पाकर श्रायो हुई है, पैर अग्निकी गर्मी 
भी छूट सकी कया ? अरित भी बीतल हो गई क्या ? भरे अग्निका तो स्वभाद ८ गर्मी हे। अ्रग्निसे 
गर्मी अलग कंसे हो सकेती है? तो यद्दि हमे छुटकारा चाहिए है तो पहिते यह श्रद्धान तो आना 
चाहिए कि जिन जिनसे छुटकारा चाहते हैं उतसे न्यारा मेरा स्त्रर्प है। इस हो का बोध न हो तो 
छुटकारा कभी मिल नही सकता । भैदविज्ञान की वात जब किसो क्षण किसो का हो तो थोड से अक्षरों 
का सहारा लेकर हो हो जाता है, ती सन्त पुछपों छे उपदेण का एक अक्षर मुक्ति का बीज हा जाता 


है। 
परिग्रहफा सथ दुर्गतिका वीज है, पढिये ८२६ वे इलोकका प्रवधन, प्रृ० ४६६-परिग्रहप्तगकी दुर्ग ति- 
वीजरूपत्ा-सगसे श्रर्थात्‌ परिग्रह्से काम होता है, भ्रनेक प्रकारके वान्छा विकार होते है। जहा परिग्रह 
हे वहां अनेक श्रथ्पट वान्शायें हुम्मा ही करता हैँ 'झौर समस्त इच्छाम्रोमे भी भअत्यन्त खोटी इच्छा है 
भंथुन प्रयेयकी, सो इस काम महाविकारका भी मल यह परिग्रह है । परिग्रह से काम होता है। काससे 
क्रोध होता है। कामवासना को पूर्ति म होने पर क्रोध ही तो जग्रेगा श्रौर ऐवा भी जगेगा जिसमे यह 
काथी स्दय तक को हएया कर सकता है। करोघसे हिसा होते हैं। कोधमे जीव पर प्राणियों के घात में 
'भी संकोच नही करता भौर कहो अपना भी घात कर डाले, ऐसा भी अविलेक कर डालता है। हिसासे 
'पाप होता हे, फिर उस प्रीपषके फलमे तरक गतिमे ऐसा कठिन दु ख भोगता है जो वचनोसे भी नहीं 
फहा जा सकता | वर्हा भूमिके स्पर्ण मात्रमे घोर दु ख होता, ठड गर्मी से लाहा भी गल जाय ऐसो ठंड 
'गर्मी की वेदना सहनी पडतो है। नारकी जीव एक दूसरे को देखकर घस्त्रषात श्रर्तिदाह श्रादि वाना 
दू व देते है । ये समस्त विपदायें परिग्रहके सम्बन्धसे होती हैं । 
(२२२-२२७) जानाणंव प्रवचच १२, १३, १४ ६५ १६ १७ भाग 
शानाणंव ग्रव पर प्ृण्य श्री सहवानन्द बर्णी जी महाराज के प्रवचन हुए थे। ये प्रवचन भात्मश्तिकार4 

ऐ । समेमभके प्रररपमे कपाय दी अहितकरताका चित्रण कीडिय, पूर्ठ २-पापायसिज्चनस सर्दासिमत सिद्धिप्रद 

सममात्तमपोसु का नि सारोकरण+वपावयहपों विपका शिचत सममछी अमृत नो वह क्षण गावग 

तविसार कर देता है। जेसे अगूतका भरा हुआ घड़ा हे और उसमे थाहाया प्रिय सींय दे वो सारा 

पमत सराब हो जाता है ऐसे हो बहुत तयच्चरण है संयम है, एस ,मृतक पुरुज बन रहे है साउ-सब्त 

जन, किन्तु दापायरूपी विधा विचन हो जाय अ्र्वाति कोघ या अन्य कपाय प्रसट हो जाय सो बह 

घग्ृत जो मतोबा।जिछित सिद्धिकों देते वाला है तरक्षण निसार हो जाता है। जसे का: चीटी भीट्एर 

यो हे, बहुत ऊदे तक भो चंद गयो झौर पहा से पिरजाय मो उसको सारी चटाई समाप्त हो जाती 

ऐ एस ही बर्ट सप्म गालिसे अपने प्रास्माकों उन्नति की, किस कभी तीट शो धागा जाय तो बह 

उदय सराउ हा जातो है । भा हो उसे झोयरा, 5 के सस्कारका दूर करके धील ही उस परिन्थिति 

पते यार करे, पराकि बरहिदे संप्रग॒झा बच्चा अन्याय था, टीए ही है, गबर सत्तेण की बाते देखिये 


(५ ४२६ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्याति प्रयम भीग' 


जब क्रोध श्राता हो तो वह सत्र समम हपों ग्रमृत चिसार हो जाता है । 
द्रोहियोके पति भी द्रोह न करनेका कनव्य, पृष्ठ १८-द्रोहियोके प्रति द्रोह न करोक्ी विशेयता-जो 
प्रतिकृन चलने वाते व्यक्त हैं अयवा उपसर्ग करनवाले झत्रु है उनमे मेरा मन तत्काल जो द्रोहको प्राप्त 
होता है तो उन शन्ुवोर्मे भर मुझमे फिर भेद क्या रहा ? जो उपसर्ग कर रहे हैं उनका मन तो द्रोहमे 
है और मैं भी श्रगर उनपर रोप करने लगू तो मुझमे श्रौर उनमे अन्तर क्या रहा। उपसर्ग करनेवाले 
व्यक्ति कोई मुनि तो हैं नहा वे तो सदुगृइस्य भी नही हैं वे तो खोटे ग्रहस्थ है, दुष्ट पुरुष है। उन दुष्ट 
पुरुपोकी ही तरह यदि मैं भो दुष्ट्ता करने लगा तो उनमे और मुभमे श्रन्तर ही क्‍या रहा ? मैं तो 
मोक्षार्थी हू, मैंने तो अ्रयता प्रग्राम, अथवा भेप, अभ्पती चर्या मुनि की बतायो है, मोक्षमार्गकी ब्रनायी 
है सो यदि हम शान्तिमे नहों रहते और उयसर्ग करनेवालोपर क्रोध करते हैं तो उतमे श्रौर मुभमे 
फिर भ्रन्तर ही क्भ रहा ? जंसे वे पषरमे घूमगे इस प्रकार मैं भी घुध्‌ गा। ज्ञानीसत जो ऐसा विचार 
क़रते है कि इन दुष्ट पुर्पोपर जो कि उयसग कर रहे हैं मैं पद्दि क्रोध करने लगा तो मैं उन्‍्हीके समान 
कहलाऊ गा । इसका तात्यय यह है कि मैं भो इस सस्तारमे घूमू गा। क्हों सम्मान श्रपमान भरा तात्यय॑ं 
न लेना कि मैं मुनि हू, यह दुष्ट पुरुष है। मैं इसपर रोय करू गा तो मैं दुष्ट कहलाऊ गा, ऐता ध्यानमे 
नही है किन्तु यह ध्यानमें है कि मैं भी यद्दि क्रोध करू ता जेत्े ये सप्षारमे घूपेगे वैसे हो मैं भी ससारमे 
घूम गा, अतएवं मुझे क्रोच न करता चाहिए । 
लोभविपयक विकल्प वेकार है इस तथ्थका मनन कीजिये, पृष्ठ ४८-लोभ विकल्यकों व्यर्थव्वा-भेया ! 
लोभमे होता क्‍या है कि जब चीज पासमे है तो उसकी चाह नही हाता भर जब चाह होती तो उस 
चोजको प्राप्ति नही होतो । यह ब्रात तो बहुत श्रच्छी है कि चाह न रहे, पर यह बात रह कहा पाती 
है । दूसरो चीजको चाह बब जाती है | तो इस लोभ कपायमे यह जाव पत्ता तो कुछनह।, मगर तृब्णा 
के वश होक< बडा कठिन श्रम कर ड'लता है। जैसे कि काई हिरण अपनी प्यास बुककननेके लिए वडा 
श्रम कर डालता है, पर प्यास नही बुझा पावा और दौड-दौडकर मरणको प्राप्त हो जाता है । इसी 
प्रकार इस लोभकपायथके वश होकर यह ससारी प्राणी अपने जीवनको व्यर्थ ही खो देता है। जैसे स्वप्न 
में दिखने वाली विभृतिया कही प्राप्त हो नही हो जाती । वे तो स्वप्न की चीजे हैं, उनका मिलना 
श्रसम्भव है, पर यदि कोई उनके पाने की वाऊछा न करे तो उसके समान मूर्ख शौर किसे कहा जाय ? 
ऐसे ही जो चोजे प्राप्य होनी श्रसम्भव हैं उनके पाने को वाऊ्छा भी यह लोभी प्राणी करता है तो 
फिर उसे मूर्ख वही तो और क्या कहा जाय ? श्ररे यह आत्पा त। एक शभमूतं ज्ञान मात्र है। इस देह 
की छोडकर वह कही श्रकेला ही चला जायगा | उसे जिला क्या ? कोई कहे कि जब तक रहा त्व तक 
तो मिला, पर तब तक भो न मिला क्योकि उसे उससे सन्‍्तोय नहो होता । उससे श्रागेकी वाडछा वना 
रहतो । जो पुरुष झ्रात्महष्टि करता है और आत्मज्ञानकै द्वारा अपने आपमे तृत्त रटा करता है, महत्ता 
ता उसको है, सुखी तो वह है। लोथी पुरुषको तो कितमी भा सम्पदा मिल जावे, पर उससे उसे सतोष 
नही होता, वह कभो शान्ति नहीं प्राप्त कर पाता और अपने इस पाये हुए दुर्लस मानवजीवनको वह 
व्यर्थ ही खो देता है ' 
विपयका परिहार करगे वारे सथमी सुनियोक्रा महत्व समरभिवे, पृष्ठ 5२-विपयपरिहारी योगियोकी 
इलाघनीयता-इस प्रकरणल्ो कहकर इस इलोक्मे यह वता रहे हैं कि देखो जिसतरह कछुवा अपने मुख 
को सकोच लेता है। भ्पनी गर्दतको ऐसा भीतर कर देता है कि जिससे जरा भी पता नही पडता कि 
इसके सिर भो है इसी प्रकार जो ज्ञनी सयमी मुतिजन हैं वे इच्धियक्रो सेनाको सका कर उन्हें वश 


(९१६-२२१) ज्ञानाणंव प्रवचन ६, ७, 5, ६, १०, ११ भागे ( ४१७ ) 


करलेते हैं। वे ही मुनि दोष कदंमसे भरे ससारमे रहते हुए भी दोपोंसे लिप्त नही होते । वे ज्लमे भिन्न 
कमलकी भाति अलिप्त रहते है। मुझे मोक्ष पाना हैं, मोक्ष नांम है कैवल्य॑की, मुझे खालिर, रहना है 
जिसकी यह दृष्टि बनी है वह इन इन्द्रियविषयोको श्रपने वशमे कर लेता है । जी पुरुष इन इन्द्रियोको 
वशमे करता है बह पुरुष खाते पीते रहनेपर भी हंर स्थितियोमे अलिप्त रहता है । 
(२२८-२३ १) ज्ञानाणुव प्रवचन १५, १८, २०, २१ भाग 
बुच्य श्री वर्णी जी सहजानन्द भहाराजके ज्ञानार्णव प्रवचनोंमे इस पुस्तकमे पढ़िये वस्तुस्वातन्ध्य तथा साथ 
ही निरखिये विभावपरिणमनकी हेयताका कारण, पृष्ठ ४-सबवका अपने अपने निज क्षेत्रमे अपने गुणोका योग्यता- 
नुसार परिणमन-हम अपने ही प्रदेशोमे रहकर अपना उत्पाद किया करते है। और नवीन अवस्थाका 
उत्पाद हुआ, उसीके मायने यह हैं कि पूर्व पर्यायका व्यय हुआ । मैं ही क्या, जगतके समस्त चेतन अ्रचे- 
तन पदार्थ अपने आपके अस्तिकायसे अपने हो गरुगोमे श्रपता परिणमन किया करते हैं श्र इसी कारण 
प्रत्येक पदार्थ श्राज तक है । यदि कभी ऐसी गडबड हो गया होती कि एक पदार्थ किसी दूसरे पदार्थमे 
श्रपना परिणमन घर दे तो जगत श्षुन्य हो जाता । यह सारा जगत श्रब तक टिव॥ है, सामने' दिख रहा 
है। यह ही इत्त बातक़ा प्रमाण है कि वस्तुका स्वरूप चतुष्टय , अपरना-अपना है | हा, इतनी बातको 
मना त्ही किया जा सकता कि इन परिणेमनोमे जो विभाव-परिणमन है, अपने स्वभावके विरुद्ध परि- 
णमन हैं, विकार परिण मन हैं, वे सब परिणमन किसी पर-उपाधिके ससमगेमे हो रहे है । ये पर-उपाधि 
के बिना केवल श्रयने आपके स्वभा।वसे ही विभावपरिणमन नही हो रहे, सो ऐसे विभावरूप परिणमनर्मे 
इस परिणममात उपादासकी ऐसी कला है वह किसा श्रनुक्ष॑न निमित्तका सन्निधान पाकर विभावरूप 
परिणम जाय | यो पदार्थों को निरखना उनके एकत्वस्वरूपमे । ह 
पापके फलमे फंसे पलेश होते हैं इसका चित्रण कीजिये इस छोटेसे अनुच्छेदमे पृष्ठ ४२-तारकीका 
भ्रशरणतामे विलाप-फिर विचार करता है यह नारकी कि ऐसे नरकोकै दु खोमे भी ये कर्मसमुह मेरे 
सामने है। श्रब मैं क्या करू ” नरक भूमिमे पडा, तरक भवमे फंध्ा और फिर ये असाता वेदनोय 
आ।दिक अनेक कम मेरे सामने हैं, उदयमे भ्रा रहे है, क्या करू , कह्य जाऊं, किसकी शरण देखू' ?कभी 
सत्तापंसे तृप्तहोकर वृक्षकी छायाके नीचे जाता हू तो वहीको पत्तो तलवारकी घारके समान गिरती है । 
कभी डरकर नारकी जोवके समीप जाऊ' तो वहो नारकों घात कर डालता है । घुथ्वीपर हो पडा रह, 
न हो कोई दूसरा म।रने वाला तो वहाके भूमिजत्य ढु खोसे पीडित रहता हू । कहा जाऊ , श्रव तो मुझे 
सुखका कोई उपाय नही दिखता । 
अब मनन की जिये ज्ञानकरी महिमा, पृष्ठ १३००मोहकी श्रपेक्षा ज्ञानको श्रधिक बलवत्ता-लोग कहते 
है कि मोह बढ़ा बलवान है, सब जगकों वश कर डालता है, इस्र मोहसे पिड छुटाना कठिन है, पर 
भाई यदि मोहकी बलवत्ताके ही गीत गाते रहोगे तो इस मोहसे छुटकारा कीते मिल सकेगा ? श्रपने 
को यदि कायर बना लिया तो यह मोह फिर छोड न सकेगा । लोग इस बातको तो भूल गये कि इस 
मोहसे भी बडा बलवान ज्ञ/त है। मोहमे जिसके बन्धनेकों भ्रनादि कालमे वना पाया है, चिरकालमे 
चन्ध पाया है उस सारो बाधको यहं ग्रात्मन्नान क्षणभरमे ध्वस्त कर देता है । तो मोह की जितनीकला 
है, मोहका जितना प्रताप है, जितना उसका कार्य है सबको ध्वस्त कर देनेका, और उसे भी क्षणमात्रमे 
नष्ट कर देनका फल ज्ञानमे है। श्रात्मबल एक ज्ञानबलको ही कहते हैं। अ्पनेको भ्रजर ्रभर स्वरूपमे 
निरखना भ्रौर किसी भी परवस्तुको अपने उपयोगमे न रखना यही तो एक श्रात्मबल है, उसकी प्रततीति 
तो की नली झौर मोह बलवान है यही ग्रुण गाते रहे तो स्वयं हम कायर होकर मोहके दु ्षको मोहसे 


बे 


( ४२८ ) 'सहजानन्‍द साहित्य ज्योति प्रथम भी 
ही मिटानेकां उपाय जानकर मोह मोह में ही फसे रहेंगे । व । 
सव॑ विशुद्ध ध्यात्त ज्ञानस्वरूपकी अभिमुखता रखते है इसका अवधारण कीजिये, पुष्ठ १६३-ज्ञॉनबीज 
मन्त्रमहेश्वरके ध्यानका विधान-यहा इस मन्नराजकी महिमा गायो जा रही है, उस महिमाकों सुनकर 
यह अवधारण + रा, चाहिए कि ज्ञानस्वरूप प्रभुकौ ही महिमा' गायी जा रही है, उसे छोडकर और 
कुछ भी गान करते रहे तो उसमे कोई तत्तंव नही रहता ज्ञानस्वरूप भ्रथवा प्रभुस्वभावको छोडकर 
किसो भी भ्रन्यका ध्यान न्‌' रहे, कुछ भी खटपट करके रहना उसमे लाभ नही मिलता, ज्ञानस्वरूपके ही 
ये सब प्रतीक बनाये गए है। इन अक्ष रोसे हमे ज्ञानस्वरूपका ही सकेत मिले तो ये सब मत्रराज ध्यान 
फल प्रदान करते हैं, यह मंत्रराज ज्ञानका 'बीज है, जगतसे वदनीय है, ससाररूपी अ्रग्निके लिए श्रर्थात्‌ 
जन्म सताप दूर करनेके लिए मेवके समान है । इस तरह ध्यान करें। विपय कषायोसे: जब ध्यान हटता 
है सो उस खोटे ध्यान हटने का भो कोई प्रभाव होता हैः। ' तो मत्रराज के ध्यान मे खोदे + ध्यान: तो हटे 
ही हुए हैँ, वहूँ प्रभाव तो स्वत्त यह ही हैं, 'पर उसमे ज्ञानस्वरूप का सकेत बसाकर ज्ञानस्वरूप की 
भावना बनाये तो उसमे ध्यान का भौर श्रतिशय बढ जाता है। जब-परख'मे श्राया कि श्रोह इतना 
भी ध्यात जन्म सर्न्ताप को दूर 'करने के लिए, सासारिकः क्लेशो को दूर करने के लिए ये सब मेघ के 
समान हैं। रन आम 
, अब पाइये प्रभुस्मरणकी उमग, पृष्ठ ५० ४-जनिधंन प्रभुके स्मरणेकी शरण्यता-जिसका ज्ञान समस्त 
लोकालोकमे घन भूत होकर रह रहा है ऐसे प्रभुंका स्मरण हम आपके लिएं शरण' हावो । जब कोई 
६ु खी होता है तो गंदूगद्‌ होकर एंक शरण मानकर किसो न किसीकी भोदके निकट जाकिर यह शान्ति 
चाहता है । ऐसा कौन मिलेगा कि जिसके निकट रहकर हम शान्तिलाभ पा सके ? एक केवल ज्ञात- 
पुञ्ज प्रभुका ही स्मरण शरण है'। हे नाथ ! आप हमे ऐसा बल द श्रर्थात्‌ श्रापके स्मरणसे मुझे 
ऐसा बल प्रकट हो कि केवल भेरे लिए श्राग' ही आप हृष्टिगत' हो । मुझे और कुछ न चाहिए । वहुत 
ही श्राज्ञाकारी, विनयगील सुन्दर रूववात कोई सन्‍्त।न भी हा, परिजन के लोग भी टो तो वे क्या हैं ? 
ये सब राग आगमे मुझे जलानेके साधने हैं श्र ससास्मे जन्ममै रण करके बरबाद होनेके साप्नन हैं! हे 
प्रभो |! कहां जाय कहा ध्यान लगायें ? 'यह' सारा जहान मायामयी है । एक अभुका .स्मरण,ही हम 


आपके लिए सहाय है । ह । 
(२३२-२३४) ज्ञानाणंव प्रवचन २२, २३, २४ भाग 
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ध्य 


(२३४-२३६) इष्टोपदेश-प्रवचव १,' २ भाग 

पूज्यपाद रवामि विर्राचित इृष्टोपदेशके २५ इलोकोका प्रथम भागमे व २६ से ११ तक २६ छन्दोमे द्वितीय 
भागमे पूज्य श्री, मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महार जके अ्रवचन हैं । इसमे किसका उपदेश किया गया है, इसकी 
मगलाचरणके एक प्रवचनाशमे पढिये-इष्टका 3पदेश-इस ग्रथमे इप्ट तत्त्वका उपदेश है। समस्त जोवोको 
इष्ट क्‍या है ? भ्रानन्‍्द 4 उस आनन्दकी प्राप्ति यथार्थमे कहा होती है भौर उस शझ्ाानन्दका स्वरूप क्या 
है ? इन सब इष्टो के सम्बन्धमे ये समस्त उपदेथ हैं । श्रायनन्‍्दका सम्बन्ध ज्ञानके साथ है, धन वैभव 
श्रादि के साथ नही है | ज्ञानका भला बना रहवा, ज्ञानमे कोई 'दोप श्रौरं विकार न ञ्रा सके ऐसी स्थिति 
होना इससे बढकर कुछ भी वेभव नही, है। जड विभूति तो एक अन्वकार है। उस इणष्ट श्रावन्‍्द की 
प्राप्ति ज्ञान की प्राप्ति मे ,निहित है। और उस ज्ञान की ध्रप्ति का उद्दं श्य लेकर यहा ज्ञावमय पर- 
मात्मा को नमस्कार किया है। स्वभाव ही ज्ञान है; आत्मा का जो जुद्ध चंतन्यस्वरूप निशचर्लो परिणाम 


(४३४-२३६) इष्टोपदेश प्रवचव १, २ भाग ( ४२६ ) 
है। जो स्वतन्त्र है, निष्काम;है, रागद्वेप रहित है उस स्वभाव की प्राध्ति स्व ही होती है ऐसा कहा 


हे |: ड हि | 320 - ५ 
* शुद्ध परिणाम इहलोक परलोक दोनो जगह शान्तिका कारेण है, इसे पढिये ४ वें छल्दके एक प्रवचनाशमै- 
शुद्ध परिणामका सासथ्यं-भेया, हमें आप सभी इसो बातमे आनन्द मानते हैं कि खूब धन बढ गया, खूब 
परिवार बढ गया, पर जिस।भावमे श्रानन्द-है उसका भ्रज्ञानियोको प्रता ही नही है । ज्ञानियोको स्पष्ट 
दीखता है कि सच्चं। श्रावन्द तो इससे ही मिलेगा । वह भाव है एक ज्ञानप्रकाश शअ्रभूर्तं, किसा भी दूसरे 
जीवसे जिसका रच स'बन्ध नही, ऐसा यह मैं केवल शुद्ध प्रकाशात्मक हु। ऐसे ज्ञानस्वभावमे परिणाम 
जाय तो यह परिणाम मोक्ष को देता है .फिर,स्वर्ग तो कितनी ,द्वर की बात रही, श्नर्थात्‌ वह तो 
निकट और श्रवश्यभावी है। जो मनुष्य ब्रलशाली होता है. वह सब़ कुछ कर सकता है। सुगम और 
दुर्गंम सभा कार्यो को सहज ही सृस्प्ल्त- कर सकता है। कौन पुरुष ऐसा है जो कठिन कार्यों, के 'करनें 
की तो सामरथ्य रखता हो और सुगम कार्यो , के।करने की सामथ्यं न, रखता हो । वह अ्रपमे आपमें 
अपनी शविति को खूब समभता है । उसके लिए सभो कार्य दुर्गभ अभ्रथवा सुगम हो, सरल हांते 
। ०. हें 40 5 है. 5) ह ह 
सुंख और आनन्दमे अन्तर समभिये, पढिये छठे छुन्देका एक।प्रवचनाश-यद्यपि सुख टुख और श्रानन्द 
ये श्रानन्देग्रणके परिणमन है, तथाप्रि इस 'तीनोमे श्रानन्द तो है शुद्ध तत्व, सुख भौर दुख ये दोनो है 
श्रशुद्ध तत्त्व ! यह इन्द्रियजन्य सुख श्र'त्मीय अानन्दकी होड नही करसकता # । स्वानुभवमे जो भ्राननन्‍्द 
उत्पन्न होता' है अ्रथवा प्रभुके जो आनन्द है उस आमनन्‍्दकी होड त्तीत लोक तीन कालके , समस्त ससारी 
जीवोक। सारा सुख भी जाड लीजिये तो भी वह समस्त छुख भी उस श्रावन्दको नही पा सकता है । 
यह सांसारिक सुख आकुलता सहित है झौर शुद्ध आनन्द भ्रवाकुलतारूप है ।, सास।रिक बुखमे इन्द्रिय 
की आधीनता है'। इन्द्रिया भरी प्रका है तो सुख है और इन्द्रियोमे कोई फर्क आगरा, बिमाड हुआ्ना तो 
सुस नही रहा, कन्तु आत्मीय झ्रानन्दमे इन्द्रिवकरी शश्रावश्यकता ही नही है । ,इन्द्रियज सुख पराधीन है, 
नाना प्रकार के विषयोके सावन जुटे तो यह सुख, मिलत। है, परन्तु आत्मोय आनन्द ५ राधोन नही है, 
प्रत्यल्त स्वाघीच है । समस्त पदार्थों का विकल्प न रहे, केवल स्वात्मा हो इष्टिमे रह ता उससे आनन्द 
उत्पन्न होता है। इस इन्द्रियज सुखमे दु,खका सम्मिश्रण, टै, किन्तु आत्मीय आनन्दमे दुन्‍खकों पहुच भो 
नही है | सस्तारका काई भी सुख ऐसा नही है जिससे दु ख न मिला हुआ्ना हो । धनी होने मे सुख है तो 
उसमे भो कितने ही दु ख है ,,सतानवाच होनेमे सुल्न है तो.उस प्रसगमे भी कितने ही दु ख भागने पडते 
है। ससारका'कोई भी सुख दु खके मिश्रण-विना नही है । .सासारिक सुख कर्म वन्धव का कारण है, 
परल्तु आत्वीय आनन्दकर “ वस्जनका कारण न्रही है। सास।रिक सुख इस श्रा ,व्द के अशको भी नहीं 
भाप्तकर सकता: है 4725.. *? ध्य | ; | 3, "७-5 | 
संपारी जीवोका अस्तर्दाह तो देखिये, छन्द १०का एक प्रवचनाक्ष-श्रहों कितनो कठिन दाहकी भीषण 
ज्वालायें इस ससारमे बस रहो हैं। जल, रहा है यह खुद विषादवाग्निमे, किन्तु पक्षयञातवरी वुद्धिको न 
छोडता है । ये मेरे है, इनके लिए तो तन, मन, धन, बचन सब हाजिर है। यह॑ मोहंका प्रधकार सब 
जीवोको सता रहा है, 'त्रिकल होता हुआ उनमे ही लिप्त हो रहा है। जिनके सम्बन्धसे क्लेश होता 
'उस ही क्लेणको ,मिटानेके लिए उनमे ही लिप्त रहते हैं। यही है.एक जाल यह ऐसा नही है ज॑से लोहे 
'का जाल हो; सूतका जाल हो । किसो भो प्रक्तार का ज़ाल नही है इस. जोवपर, मकडी के जाल बराबर 
“भो सूक्ष्म कमजोर सो जाल नहीं है, किन्तु यह मोही|ज्लीव अपनी, कृल्पनायें मोहबण ऐसा जाल पूरता 


सु 
| 4 


> च मचा 
( ४४३० ) सहणानन्द साहित्य ज्मोति प्रथम भार 


है कि उससे परेशान हो जाता है। तब उसे समारमे श्रात्रि व्याधि उपाधि सब लगी रहती है। श्राधिं 
नाम तो है मानसिक दु खका, व्याधि वाम है शारीरिक दुखका झौर उपाधि नाम दै परका पुछल्ला 
लपेटे रहने का। यो यह जीव गअ्राधि व्याधि शौर उपाधिसे दु खी रहा करता है | उपाधिका भश्रथं है 
जो झाधि के समोपष ले जाय । उसका श्रर्थ है समीप भौर श्राधिका श्रर्थ है मानसिक दु ख। जो मान- 
सिक दु ख़के समीप ले जाय उसे उपाधि कहते हैं । जेसे पोजीशन डिग्री श्रावि मिलना ये सव उपाधि 
हैं। तो यो यह जीव भ्रम मे कल्पना जाल में बसकर श्रावि व्याध श्रीर उत्राधि से ग्रस्त रहता 


है । 

अज्ञानीको अपने अपराघका भी परिचय नहीं, कितनी विश्म्वना है, पढिये १४ वें छरदके एक प्रववनाशमे- 
पु० १६६-ज्ञानी सत जानता हे कि मेरा स्वरूप शुद्ध ज्ञनानन्द है। ज्ञान और शभ्रानन्‍्दकी विशुद्ध वर्तना 
के अतिरिक्त श्रन्य जो कुछ प्रवृत्ति होती है, मनम॑ प्रवृत्ति हुई, वचनोसे हुई श्रथवा कायसे हुई, तो ये 
सब प्रवृत्तिया श्रपराघ हैं। अज्ञानोको ये प्रवृत्तियां अपराध नही मालूव देती । वह ता इन प्रवृत्तियोको 
करता हुआ अपना गुण समझता है । मुभमे ऐसी चतुराई है, ऐसी कला है कि मैं अल्प समयरमें ही धन 
सचित कर लेता हु । ज्ञानी पुरुष जब कि यह समभता है कि ज्ञानस्वभावके श्राश्रयकों छोडकर श्रन्य 
किन्‍्ही भी पदार्था का जो श्राश्रय लिया जाता है वह ॒ सब श्रपराध है। उससे मुझे लाभ नहीं है, 
हानि ही है। कर्मबन्च हा, आकुलता हो श्रौर कुछमार बात भी नहीं है, ऐस्ता यह ज्ञानों पुरुष 
जानता है। नतो अज्ञानो को धन सचय में होने वाली विपदा का विपत्तिरूप श्रनुभव होता है श्रौर 
न जो धनोपाजन होता है ड्रममे मा जो श्रन्य त्रिपदायें शझ्ाती हैं उनका ही स्मरण हो पाता 


द्दै। 

लोभीको घन जीवनसे भी प्यार। है, इसका वितरण देखिये १४ वें छल्दके एक प्रवचनाशमै-पृ० १७२- 
भैया, समयका व्यतीत होना दो बातों का कारण है-एक तो झायु के विनाशका कारण है श्र दुसरे 
घनप्राप्तिका कारण है । वर्षभर व्यतीत हो गया, इसके मायने यह है कि एक घषे की श्रायुका क्षय हो 
गया भ्रौर तब ब्याजकी प्राप्ति हुई। यो कालका व्यतीत होना, समयका गुजर जाना दो बातोका कारण 
है-एक तो श्रायुके क्षयका कारण है और दूसरे धन को वृद्धिका कारण है। जैसे ही काल ग्रुजरता है 
तसे ही तैसे जीवकी भ्रायु कम होती जाती है श्रौर वसेही व्यापार भ्रादिके साधनोसे या ब्याजके साधनों 
से धनंका बरबादो होती है। तो घनी लोग झथवा जो «नी श्रधिक वनना चाहते हैं वे लोग कालके 
व्यतीत होने को ग्रच्छा समभते हैं । ता इससे यह सिद्ध हुम्ना कि इन घविक पुरुषों को धन जोवन से 
भी अधिक प्यारा है। वर्ष सर का समय गुजरने पर घन तो जरूर के जायगा, पर यहा उसकी 
आ्रायु भी कम हो जायगी । ऐसे घन का जा लोगो पुरुष है श्रथवा घन जिसको प्यारा है और समय 
गुजरने की बाट जोहता है उसका श्र्थ यह है कि उसे धन तो प्यारा हुम्नग, पर जीवन प्यारा नहीं 


हुआ । 

आनन्दपद्धतिका क्या उपाय है, इसे देडिये १६ वें छत्दके एक प्रवधनाशर्मे-हे झात्मत्‌, यदि तुझे आनन्द 
की इच्छा हो तो पर पदार्थों मे इष्ट भ्रनिष्ट बुद्धिक्रा परित्याप कर भर शुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूप निजतत्त्व 
का परिचय कर | शुद्ध भानन्द अनादि श्रनन्त स्वभाव आत्माके श्राश्रयसे ही प्रकट होता है । आवनन्‍्दमय 
श्रात्मतत्त्वको लखने वाले उपयोगमे ऐसी पद्धति बनती है जिससे श्रानन्द ही प्रकट होता है। वहा कलश 
के प्रनुभवका अ्रवकाण ही नहीं है। जो पुरुषार्धी जीव सत्य साहस करके निविकल्प ज्ञानत्रकाश की 
झास्था रखते हैं उन्ही का जीवन सफल है। आनन्द आानच्दमय परत्रह्म की उपासना में है। श्रानन्‍्द 


(२३१४५-२३६) इष्टोपदैश प्रवचर्े १, २ भाग ( ४३११ ) 


वास्तविक्र समृद्धि में है। समृद्धि सम्पस्तता होने का नाम ही आनन्द है। परमार्थ समृद्धि सम्पस्तता मे 
निराकुलता होती हो है । यह सरपन्नता त्यागमय स्वरसपूर्ण आत्मतत्त्व के भ्रावलम्ब से प्रसिद्ध होती 
है । 
हि वास्तव घ॒णाके भ्ोग्म है बया, इसे पंढिये १५ वें छन्दके एक प्रवचनाशर्मे इस प्रकरर्णवे यह वात 
जानता चाहिए कि ध्रूगाके योग्य बह शरोर नही है, किन्तु जिस गन्दे जीवके बसने से ये पत्रित्र स्कथ 
भी हड्डी खून झ्रादि रूपमे बन गये हैं वहजीव गन्दा है। न आता कोई जीव तो शरीर कैसे बन जाता? 
शरीरकी गन्दगी का कारण यह अ्रशुद्ध जोव है। श्रव जरा जीवमे भी निरखो तो वह जीव शशुद्ध नहो 
है, कित्तु जीवकी जो निजी विभावमय वान है, श्रजुद्ध प्रकृति है, विभाव परिणति है वह गनन्‍दो है । 
जोब तो जंसा सिद्ध प्रभु है बसा । कोई भ्न्तर नही है, श्रस्तर मात्र यरिणतिका है। तो जीव मे भी जो 
रागह्ट ष मोहकी परिणति है वह बरूणाके योग्य है, यह गरीर, यह प्रुरप थ्रुगाके याग्य नही है, मुल बात 
यह है। लेकिन इस प्रकरणम परमतत्तव ज्ञानियोकी हृष्थ्मि श्रने वालो बात के लिए व्यव्रहारिक बात 
कही जा रहो है । 
न्ञानीका विवेकपुर्ण चिन्तन तो देखिये-१६ वें छुन्दके एक प्रवचनाशमे-भैथा, यह देह न रहेगा । अच्छा 
सुभग सुडील सबल पुष्ट हो तो भी न रहेगा, दुर्बल, श्रपुष्ठ हो तो भी न रहेगा, परन्तु जीवका भाव, 
जीवका सस्कार इस शरोरके छोडने पर भी रहेशा | तो ज॑से कुटुम्बके लाग महिमानमे वैसी प्रोति 
करते हैं ज॑से कि श्रपने पुत्र में करते है, क्योकि जानते हे कि यह माहमान हमारे घर का नहों है। 
श्राया है जायगा और ये पृत्रादिक मेरे उत्तराधिकारो है, मेरे हैं, या समझते हैं। इसोलिए मानों 
महिमान नाम रखा है-महिमा न । जिसके प्रति घर वालो की बडप्पन की बुद्धि नही है, प्रियता की 
बुद्धि नही है बे सब महिमान कहलाते हैं । तो जंसे कुछ समय टिकने' वाले के प्रति, अपने घरमे न रह 
सके ऐसे लोगों के प्रति ये स्नेह चही वढाते, अपना वभव नहीं सौय देते, ऐसे ही यह विवेकी कुछ दिन 
रहने वाले इस शरीर के लिंए श्रपना दुर्भाव नही बनाता है, खोदा परिषास नहीं करत्ता है, उसको हो 
सेवा किया करे ऐसा सकलल्‍प नही होता । अपने उद्धार की चिन्ता होती है उसको जा ऐया ज्ञानी हा, 
विवेकी हो । 


पारमाथिक उदारता मो देखिये, जिसका फख मधुर ही मधुर है, पढिये २३ वें छन्दके एक प्रवचनाशमे- 
अपने को ज्ञानस्वरूप समझना, अकिचन मानना, कंवल स्वरूपसत्तामात्र अपने को निरखला, एक थो 
पँंसे का अपने को घतो न समझता, एक अख्ु भो मेर। नही है, ऐसो अपनी बुद्धि बनाना, इससे बढ़कर 
उदारता क्या होगी ? सम्यर्ज़ानमे सर्वोत्तष्ट उदारता भरी हुई है, मगर कहने सुनने माचका ही सम्य- 
ज्ञान नही होता है, उमका कुछ प्रेक्टिकल प्रयोग हो तब समका जाय कि हा इसके ऐसा ही सम्यग्श्ान 
है। सर्वे परभावोसे रहित ज्ञानमात्र मैं आत्मा हू, अकेला हु सबसे न्‍्यारा हु। मेरे करने से किसी दूसरे 
कत कुछ होता नही है । अत्यन्त स्वतन्त्र मैं आत्मा हु। ऐसा केवल शअ्रपने अद्व त भ्रात्मा का अनुराग हो 
तो वह पुरुष वास्तव में भ्रमोर है, सुखी है, पवित्र है विजयी है, और जो बाहरी पदार्थों मे आगक्ति 
लगाये हुए है, कितना ही धन का खर्च है, कितने हो फमट भी सह रहे हैं और गृत्यु के दिन निकट 
आ रहे है । प्रयम तो किसी को भो मृत्यु का पता नही है, पर झ्रायु अधिक हो जाय तो उसके बाद और 
क्या होगा ? बचपनके बाद जवानी और जनानीके बाद बुढापा और बुढापाके वाद क्‍या फिर जवानी 
आय्गी ? नहीं। मरण होगा, फिर नया जन्म होगा । तो यह समय ब्रवाह से बह रहा है श्रीर हम . 
ममतामे कुछ अन्तर न डाले, ढोल न करे तो सोच लीजिये क्या गति होगी । 


| 
जे आर महजानन्द साहित्य ज्योति प्रधम भागे 


दे दा, पूरिटि हा टैं, पढ़िय २७ में उन्दका एक प्रबचनाथ-जिस भवमे 
ही मकर 2 कस 2 दा रह रे र्फ ० जो पर्याय मिली उप ही रूप अपने को मानता। 
के 0 क हि है से हो रुप अपनी प्रतोति र्सी । मनुष्यभवमे गा ही, यहा ही देसलो, 
हु ' वरनर मनुष्यता की प्रतीति रखते हैं। मैं मनुष्य भी नही हु, किन्तु एक श्रमूर्त ज्ञाना- 
नन्‍्दस्वरूप चेतन पदाय॑ हु। ऐसी प्रतीतिमेँ कब कब रहते हैँ” कभी नहीं। यदि ज्ञानानन्दस्वरूपकी 
प्रतीति हो तो फिर प्राकुलता नही रह सकती है। श्राकुलता कहा है। निराकुल शुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूप 
शभ्रात्मतत्त्वको निरखें तो वहा आझ्लौऊुर्लता का नाम नही है । वह प्रपने स्वरूपसे सत्‌ है, समस्त परभावोसे 
मुक्त है, प्रभु है, यह मैं आ्रान्म निर्मम ह। यहा शुद्ध ज्ञोयकर्स्वरूप आात्मतत्त्वक्ों निरखा जा रहा है। 
इसमे मिथ्यात्य, काम, फ्राष, मान, माया, लोभ श्रादि कुछ भी परभाव नही है। स्वरसत निरखा'जा 
श्हाहे। 

भयके औरपाये यह प्राणी स्वय बनात। है, देसिय ३० वें छन्दका एक प्रवचनशि-जब तक इस जींवके 
गरीर और आत्मामे एकमेक मान्यवा रहतो है, हरीरको ही यह मैं है ऐश समभा जांता है तब तक 
इस जीवको भय और दु ख होता है। ये जगतके प्राणो जो भी दु खी है-उनके दु खका कारण एक 
पर्यायचुद्धि है । श्रन्यथा जगतमे क्नेण है कहा ? ये सब वाह्य पदार्थ हैं। कैसा ही परिणमें हमारा क्‍या 
विगाड किया ? कोई भी कष्ट की वात नही है। आज वैभव है, पल न रहा, हमारा क्या बिगड्डे 
गया ? वह तो हमसे भिन्न ही या। रही एक यह बात कि अपना जीवन चलाने के लिए तो घवकी 
जरूरत है। तो जोवन चनाने के लिए कितने धन की जूरत है ? तृष्णा क्यो लग गयो है, उपका 
कारण है केवल दुनियामे श्रपनी वाहवाही प्रसिद्ध करना, अन्यथा घनकी तृष्णा हो नहीं सकती | धन 
श्राये ता श्राने दो । चक्ततियोके ६ खण्डका वेभव आता है, श्रानेका मना नही है किन्तु उस वैभवको हीं 
प्रपना सर्वस्व समझ लेनब, इसके बिना मेरा जीवन नदी है, यही मेरा शरण है, ऐसी बुद्धि कर लेना, 
थही विपत्ति को बात है । | ु ह 

जीव और कमंमे निमित्तनें मित्तित भाव होने पर भी रुतततता है, पढ़िये और अपनी फायदा निकालिये 
छुन्द ३१ वें का एक प्रवचनाश-जोवमें और कर्ममे परस्पर निमित्त न॑मित्तिक सम्बन्ध है। जीवके भावका 
निमित्त पाकर कर्मो का वन्धन होता है अर्थात्‌ कार्माण गंणाये स्वय ही कमंछ्पसे प्रवृत्त हो जाती हैं । 
श्रौर, कर्मों का उदय होने १र यह जीव स्त्रय॑ रागादिक भावोमे प्रवृत्त हो जाता है। ऐसा इन दोनोमें 
परस्पर मे निमित्त नेभित्तिक सम्बन्ध है फिर भो किसो भी पदार्थका परिणमन किसी श्रन्य पदायरय में 
नही पहुँचता है। ज॑ंसे यही देख लो वोलने वाया पृस्ष श्रौर सुनने वाले लोग इन दोनोका परस्पर में 
निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है । बोलने वाले का निमित्त पाकर सुनने वाले गब्दोको सुनकर शौर् उनका 
श्र जानकर ज्ञानविकास करते हैं। यो उनके इस ज्ञान विकास में कोई वक्‍ता निमित्त हुआ और वक्ता 
का भी श्रोता्रों ने निरखकर धर्म चर्चा सुनाने की रुचि हुई। ये कल्याणार्थी हैं, ऐसा जातकर वक्ता 
उम प्रकार से क्ृपना भाषण करता है। ती यो वक्ता को बोलनेमे श्रोतागण िमित्त हुए और श्रोता- 
गणोंके सुनने शौर जावनेमे वक्ता निमित्त हुप्रा, ऐसा परस्परमे निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है, फिर भी 
वक्तने श्ोताप्रोमे कुछ परिणमन नही किया और श्रोतावोने वक्तामे कुछ भ््ल परिणमन नही किया । 
ऐसे निषित्त नैमित्तिक सम्बन्धका यथार्थ मर्म तत्त्वज्ञानी पुरुष जानता है। ह 

आ यहा मुक्तिके आनन्दका परिचय कंसे पा सउते हैं ? पव्यि ३३ वे छन्दका एक प्रचचर्नांश-जो साध 

सतत [ रुष आत्मा और परको परस्पर विपरीत जानता है भौर आत्माके स्वस्पका अनुभव करता 


95 


क्र 
4 
2 


(२७४-२३६) इ्प्टोपदेय प्रवचन १, २ भार्भे ( ४« ३ ) 


है उसमे जो इसे श्रानन्द मिलेगा उस आनन्द की प्राप्तिसे यंह जावे जाता है छि एफ्तिमे ऐसा युख होता 
है । जत्र क्षण भरकी निराकुलतामे, धुद्ध ज्ञानभकायमे उसे उसका श्रानन्‍द मिला हे ता फिर जिसके सब 
पूल कल+ दूर हो गये है, केवल आानानन्दस्वरूप रह गया हैं उन यरहत सिद्ध मभ्वबतोकों कंस्ता सुख 
होता होगा । वह भव है आर उसकी पहिचान इस ज्ञाना का हुई है। कोई गरीय ४ पैसे का ही पेडा 
लेकर खाये और कोई सेठ एक रूपयेफा एक सेर वही पेडा लेकर खाये पर स्पवाद से दोनोको एक 
सा ही आया, फक क्रेयत इसता रहा कि वह गरीब छंकरर ते ख। सका, तरमता रहा, पर स्वाद 
तो वह वसा ही जान गया। इसो तंरह जृठस्थ ज्ञानो क्षण भर के आत्मस्वरूप के अनुभव से 
पहिचान जाता है भगवन्ती को किस प्रकार का ब्रानद है। भले हो वह छककर आनन्द न लूट सके 
लेकिन जान जाता हे । यो यह ज्ञानों पुरुष श्र त्मज्ञीन से रक्ति के सुब को निरल्तर पहिचानता रहता 
है । 

विपयसाधनोकी असारताका एक चित्रण देखिये ३६ मैं छन्दके एक प्रतवचनाश7-भंया, इस लोक मे 
र्मण करते योग्य क्या है ” जो कुछ है वह सत्र जन के बुच्बुरेकी लरह चचन है, विनाणोक है कुछ हो 
जण बाद मिद जाने वाला है| जेने जलक्ा बइल। देर तक ठठरे तो एए पर बच्चे नाग बडे खुण होते 
है श्रीर जान कै साथ कियी बतूल को अ्रपना मानकर हर्ष के साथ कहते हैं देवों गेरा बच्चूला अरब तक 
ठहरा है। बरसात के दिन हैं, जब ऊपर से मकान का पानी गिरता है ता उसम वबून पंद। हो जाते है 
हच्चे लोग उनमे अपनायत्र कर लेते हैं कि यह मेरा वज्ला है, कोई तड़का प्र उऊ दे” तक :% जायवता 
वह बच्चा नात्र उठता है, मेरा बच्ूला धब तक बना हुम्रा है। ऐसे ही यह पर्याय, यह जात, यह गरीर 
बजुलेकी तरह है। इन अज्ञात" बच्चो ने अपना अपना अच्चुता पकड़ जिया है यह मेरा बबूता है, यह 
बना कुछ देर तक टिक जाय तो खुश्च होते हैं, मेरा बच्चुला अब तक टिका हुआ है । या 2 यागा पुरुष 
इन्द्रजालकी तरह समस्त जगतको जान रहा है! यहा किससे प्रोति करे, कौन भेरा सठाय है किसका 
सरण गहे, जो कुछ भी है वह सत्र अपने लिए परिणमत्ता हे । 


योगीएवर उपदेश भी दे, फिरभी अन्तरग तो देखिये कैसा विरक्त है, पढिये ४१ वें छन्दका एक प्रवचनाण- 
शुद्ध आत्मतत््वका परम आनन्द पा लेने वले योगी के एक सिफ अआात्मदृष्टिके अतिरिक्त अन्य सब बाते, 
व्यवराय पदार्थ, नीरस और अस्चिकर मालुम होते है। किसी भक्त पुरषको कही उपदेश भी देना पड़े 
तो वह उपदेश देठा हुप्रा भो न देन की तरह है। कर्षो के उदय को बात वीचराग पुरुष के भी हुझ्ना 
करती है। श्ररहृत, तीर्थंकर परमात्पा हो गये, उनको अतरग से कुछ भी बोलने की इच्छा नही है 
तपेक़िन कर्मो का उदय इस ही प्रकार का है कि उनको दिध्यध्वनि खिरती है, उनके छप्देश दिव्यध्वनि- 
रूप में होत है। जब वातराग परमात्मा के भो किसी क्िसो स्थिति तक कददियवश थोब हांता है, 
वालना पडता है, यद्यपि उनका वहु वो 4 निरीह हैं ओर सर्वांगतिगत है, किन्तु यह अवस्था आत्मा के 
सहृग नहीं हाती है, तब जो रायसद्वित हैं ऐसे यापीण्बर जिनको वातराग गआात्मतत्त्व स प्र मे है किन्तु 
रागाश शेप है उन्हे कोई अनु रोघ-क सता है तो वे उपदेश भो दते हैं, अथव। कोई समय निश्चित कर 
दिया, लोग जुड जाते है वा बालना भो पडता है, किन्तु वह यागो वोबकर मी ने बोलने को हो तरह 
ठै। 

धर्मग्रालन डी निष्पक्ष पद्धोँत मक्किये 4३ वे छत्दक एक प्रवननायम-श्रात्मनाका दिल, आ्ात्म का धर्म, 
जिप्तकों पालत करने से विप्न्‍नते झालनिि प्राप्य होती उडह बस कहा बाहर ते मिलेगा । कोई निष्पक्ष 
बुद्धिसि एक घान्तिका हो उदय ले ले ओर विजुद्ध धर्मगाला करने को ठाव ले तो सब कुछ अपन 


( ४४४ ) 'सहजार्वन्द साहित्य ज्योति प्रथम भ। 


शीनस्वरूपक। निर्णय कर सकता है । कभी य. धोखा हो कि सभी लोग अपने अपने मजह॒ब को ग 
हैं, कहाँ जाकर हम धमम को बात सीखें । जिसकुलमे जो उत्बन्न हुआ है वह उसही घर्मको गाता है। 
जिस कुलमे उत्पन्त हुआ है वह उस ही धम को गाता है । जो जिस कुल मे, धर्म मे उत्पन्न हुआ : 
रूढिवश उस धम और कुल की गाज्ञा है, पर कहा घमर्म, कसा है घमे, फिस उपाय से झान्ति 5 
मार्ग मित्र सकेगा ? सन्देह हो गया हो, और सन्देह लायक दात भो है। श्रपने अपने पक्ष को ही स 
गाते हैं। सन्देह होना किसी हद तक उचित ही द्वै। ऐसी स्थिति मे एक काप्र करे। जिस कुल र 
जिस घमम में श्राप उत्पन्न हुए हैं उसकी भो कुछ बात मत सोचे, जो कोई दूसरे धर्मो की बा 
सुनाता हो उनको भो मत सुने, पर इत्तनी ईमानदारी अवश्य रखे, इतना भिर्णय करलें कि इस लोक : 
जो भी समागम मिले हैं घन वेभव, स्व्रजन, मित्रजत, ये सब भिन्‍न हैं और ग्रसार हैं। इतना निर्णः 
तो पूर्ण करलें, इसमें किसी मजहब को बात नहीं झ्रायो, यह तो एक देखो और अनुभव को हुई बाः 


है। 

अध्यात्मयोगका मोटासा परिचय पाइये ४७ वें छन्दके एक प्रवचना 'मे-जो पुरुष प्रवृत्ति और निवृत्ति- 
रूप व्यवहारसे मुक्त हाकर आत्माके गनुष्ठानमे निष्ठ होते हैं श्र्थात्‌ अध्यात्म मे अपने उपयोग के 
जोडते हैं उनके उससे अलौकिक श्ानन्द होता है । योगो का श्र है जाडने वाला । यहां हिसाव मे भ 

हे हा हि 
तो योग गब्द वोलते है । कितना योग हुआ अर्थात्‌ दोतो मिन्काकर सब एक रस करदे इसों के मायने 
तो योग है। चार और चार मिलाकर कितना योग हुआ ? आ्राठ। भ्रब इस आए। अ्रब इस श्राठमे 
धुथक्र्‌ पुयक्‌ चार नही रहे । वह सब एक रस बनकर एक आष्टक बन गया १। इस प्रकार ज्ञान करे 
वाला यह उपयोग और जिम्नका ज्ञान किया जा रहा है ऐसे उपयोग का हो श्राधारभून शाइवत शक्ति 
इस शक्तिमे इस व्यक्तिका योग कर दो । अर्थात्‌ न तो व्यक्तिको अलग बता सके और न शक्तिफ्रो अलग 
घता सके किन्तु एक रस वत जाय इस हो को कहते हैं अध्व स्मयाग । 
(२३७-२३४) पञ्चास्तिकाय प्रवचन !, २, ३ भांग 

परम पृज्य श्री कुन्दकुन्दाचाय देवरचित पञ्चास्तिकाय प्रन्थ पर पृज्य श्री सहजानन्द जो बर्णों 

महाराजके विस्तृत प्रवचन इस ग्रन्थ मे हैँ । 
(२४०-२४२) पञ्चास्तिकाय प्रवचन ४, ५, ६ साग 
(२४३) सिद्धभक्ति प्रवचन कं 
पुज्य श्री वर्णी जो महाराजके सिद्ध मक्तितर विस्तृत प्रबचनत हुए है उतका संकलन इस पुस्तके 
में है। यह पुस्तक ५० भ्रजिनकुमार जी शास्त्र। मानो द्वारा वीरबुन्दलखड प्रव कासोमे छपरे के लिये 
५ साल पूव दिया हुआ था अब बक छपना भी प्रारम्भ नहों हुमा । 
- * (२४४) शान्तिभक्ति प्रवचन 

१-दशभक्तियोमे प्रसिद्ध इस शान्ति मफ्ति पर पृज्य श्री १०४ मनोहर जी वर्णी सहजावन्द महाराज क्ले 
प्रवचन हुए हैं | प्रयम छन्द मे बताया है कि भव्यजीव भव-दुख सवाप ने सह सकने कारण प्रभुके शरगमे जाते हैं, 
उधी सिलसिले में एक प्रवेचनांश पढ़िये-हे प्रभो, आपके स्नह से ये समस्त भक्तजन आपके चरणव्दम को 
क्षरण मे नही आये हैं। इनके श्रान का कारण ता दूमरा ही ६ । वह कारण यह है कि यह सभार ख़्वी 
ओर समुद्र भयानक सागर साना प्रकार के दु खो से भरा हुश्र। हैं। यहा के दू खो को क्या चवां कर । 


(२८४) घान्तिभक्ति प्रयचन ( डेत्श ) 


से समारी जोव विकल्प मूपलों से रातदिन कुंट रहे हैं। यहा से मरण करते ही तुरन्त दूपरा नश्ग देह 
घारण कर लेते हैं। यो जन्म मरण को परम्परा में फसे हुए ये प्राणी दुख सह रहे है। जन्ममरण 
करते हुए मे जब जिस जमह पहुत्े वहा के समागमों को य्रतामान लेते हैँ। पर द्॒व्यों का अपना 
सानने के बराबर सक्ट दुनिया में अन्य कुछ भो,तही है। सव सकटो का यृक्त वड़ो झूक्त हैं। किर 
शरीर के साथ रोग व्यायिया के भूख प्यास, गर्दी गर्मी श्रांदक के अनेक सकट लगे हुए है। जहा देंखी 
लोक मे सर्वत्र दु ख हा दु ख छाया हुआ्आा है, यही कारण है कि ये भक्ताजव श्रातके चरणव्दव को शरणते 
थ्राये हुए है। जंसे यहा थी लाग कभी चन्द्रमा की शातल किरणों को सेवन के लिये, अथवा 
ठड़े जल में स्तान करने के लिये भ्रथवा बृक्षों की छाया में बठफ़र आराम करने के लिये भाते हैं सो वे 
उन चन्द्रमा की किरणों के प्रेम से या जल वृ त श्रादिक के प्र म से नहो ध्राव ह बल्कि अत ग्र्मो का 
श्राताप मेटने के लिये ब्लाते हैं । हि 

२-प्रमुभक्ति से सवन्धित अदमुत लिमित्त नमिछिक प्रसंग देविये दू।रे छन्दके एक, वप्रवचनाशमे-श्रदृभुन 
निर्ित्त न॑मित्तिक प्रसग-हे प्रभो । जो मनुष्य आपके स्वरूप के स्परण मे रत रहते हैं उनकी विषत 
रोग मे नही सताते, ज्ञान्‍्त्र हो जाते है । जंसे कि |कसो कुद्ध आर्थीविपत्र सप ने किसी को डस लिया 
हो, तोडसे गये पुरूप के शरीर में विप को ज्यालाये फरडी हो, नसाजाल। के रूप मे, रगो के रूप 
से पिप की ज्वालाये अ्रग्ति की तरह धवक रही हो और गर्मी, सताप का ज्वाला भी जल रहा है इतना 
बड़ा तेज विकराल त्िप विक्र/ भो विद्यासे, औनयधि से, जन्त्र मन्त्र से, जलहवन आदि से गान्ति को 
प्राप्प हो जाता है। निमित्त नेमित्तिक सम्बन्धका भी जरा स्वरूप देखियेग। । जिसे पुरूष के घरार मे 
तिप छाया हुआ है । वह पुछप तो दूर है और उसका विप झाडने वाला मववादा उससे दूर है, और 
कितने ही तो ऐसे सुने गये है कि जिस पुरूष को मचवादो ने कभी देखा भा नहीं, कसा ग्रन्य पुरूप ने 
उसके पास जाकर समाघार दे दिया कि अमुफ जगह श्रमुक् पुरूप को सपने डस विया है, ता वह मत्न- 
चादो वही भे अपने घर में बैठा हुश्रा ही कुछ मत्र जपता है या कोई तत्र करता है और व ३ उस पुरूप 
का विप दूर हो जाता हूं तो जब इतनो दूर से रहने वाला मंत्र वादो कहों दूर रहते वाजे पुरूप के दह् 
में व्यापे हुए सप॑ के बंप को दूर कर देता है तो फिर जिस गात्मा के साथ एक क्षेत्रावगाह होकर यह 
शरीर रह रहा है वह आत्मा यदि श्रपने भाग शुद्ध बनाये, प्रभु का स्मरण करे तो प्रभु भक्ति के प्रसाद 
से समस्व विध्य, समस्त रोग दूर न हो सक यह कसे हो सकता है ? अर्थात्‌ श्रवश्य हा वे सब राग दुर 
होगे । 

३- पाचवे स्ज्दके एफपंवचनाथ्रम देखिये-प्रभ्रुद्भनकी बया विधि है जिससे व्याधि व्यय होना वोई आरचर्य 
सो वात नही रहती-प्रमुदशनविधि-प्रभु को केवल ज्ञान पुज्ज के रूप में निरखने से प्रभु के दर्णन हाते 
८ चह दर्जन अनुभवात्मक है। चक्ष्‌ से थ्रागे कोई प्रभु दि्र जाय, सामने ह' एसा काई दर्शन नही, 
किन्तु अपने अनुभव से ज्ञानमात्र आनन्दवास स्वरूप की जो अनुभूति होतो वह है प्रभुदर्णन । जिस काल 
में प्रभु साक्षात्‌ परिहार किया करते थे उस काल में भी प्रभु का दशन नेता से न हाता थ। | प्रभु शरीर 
सरिति थे । गरीर के दर्शन हो गये, पर प्रभुत्रा का दर्घन तो उस समय भी ज्ञानी विवेशे पुरूप ज्ञाब 
ज्योत्ति के स्प्र में ज्ञानानुभृति के रूप मे इश्षत क्रिया करते थे । वह चान बान तत्व स्वप्रयर सम्पकेरहित 
है। होगे रहित है, परविन है, झमूर्त है। केवल जानव हो जिसका कार्य है ऐस अमूर्त प्रित्त ज्ञानसात्र 
स4रूय को निरखने पर उपयोग निर्मार होता है और उससक्ने प्रताय से ये रोग भी सोनम नप्ट होते है | 
उराहाण में वहते है परि जँसे महेस्थत्त सिह के संयानक ऊब्द से बनके हरती भाग जाते हैं ऐसे ही गाप 


( ४३. ) 'सहेजानन्दे साहित्य ज्योत्ति प्रथम गाग' 


के चरणस्तवन से अनेक रोग दूर हो जाते है। 

; ४-प्रभुचरणस्तवनसे शान्ति क्यो मित्र जात। है इसवा मौलिक कारण देखिये ५च्रे उन्दके एक प्रवचनांशमे- 
भ्रमके करनेका एक हृष्टान्त-एक कथानक है कि १० जुलाहा हाट के दिन किसो गाव से किसी शहर 
गये । गाव श्रोर शहर के बोच एक नदी पडती थो । तो मानो शनीवार के दित का हाट था। हाट कर 
कै वे जुनाहे ४ बजे जांम को अपने गाब के लिये लौट पडे । नदी भो पार कर ली । जब नदी के दुसरी 
पार झा गये थे। उन सवमे से किसी एक जुताहे ने कहा कि श्रपत लोग गिनते अपने सभी मित्र है कि 
नही, गिना तो &€ हा िकले, वे गये तो थे १० मित्र पर सभो ने गिता तो सबने € हो मित्र पाये सोचा 
भोह ! हमारा एक प्ित्र गागब हो गग्रा । उस सबमे परस्पर मे बडा प्रेम था, सो वे अपने एक ित्र के 
गुम हो जाने पर बडे दु खी हुँ?-हाय ! गये तो थे तीन चार रूपये मुनाफे के लिये श्रौर श्रपने एक मित्र 
को ही खो दिया । पता नहो वह मित्र नदी मे डुब गया या अन्यत्र कही खो गया । यो वे सभी अपने 
एक भित्र के न मिलने पर इतने दु खी हुर कि सभी जुलाहो मे रो रोकर अपने सिर भी फोड लिये। 
भया | भ्रम का बडा कठिन दु ख होता है । जब एक सृझता पुरूष श्राया और उसने रोने का कारण 
पूछा तो उन जुलाहो ने बताया कि हम श्यये तो थे १० मित्र पर हममे से १ मित्र न जाने कहा गायव 
हो गया ! पता नही नदी में डू। गया या कही मर गया | उनको बात सुनकर उस सूभते पुरूष ने» एक 
सरसरी निगाह मे ही देख िय। कि हैं तर दया के दसो श्रौर ये क्या कह रहे है ? सो वह सूभता पुरूष 
वोला-भ्रगर हम तुम्हारा (० वा मित्र बता द तो वया दोगे ? वे जुनाहे बडे खुश हुए और बोले-हा हा 
भैया बता दो, तुम जो कहोगे सो दंगे । अच्छा तुम सब लोग खड हो जावो एक लाइन मे । खड हो गये 
और एक बत से थोरें घोरे मारकर कहे-देखो १, २, २, ४5, ५, ६, ७, 5, &, और जरा जोर से मार 
कर कहे यह १० । यो सभी जु॥हो के क्रम कम से बत मार कर सभी को उनका १० वा मित्र बता 
दिया । वे सब जुनाहे श्रपने १० वे मित्र का पाकर बड खुश हुए । ता भया ! भ्रमका दु ख इतना कठिन 
होता है । 
५-- १६ वें छन्‍्दके एक प्रवचनाशमे परमिहत समर्थ योग्य प्रकार की अभ्यथना की है, मनन की जिये- 

्रात्महित के हृढ 'निणय के सकलप की श्रावश्यकता-भैया भ्रपना पहिले यह पक्का पिर्णय बना लीजिरे 

कि मुझे तो आत्महित करना है, श्रोर कुछ मतलब हो नहीं । थोड दिवा का जीवन है। इसमें हमे क्य 
विवाद करता । क्या लडाई कगडा करना ? क्या पक्षप/त्त करन। ? हम तो खुद दु खी हैं, श्रशरण हें 

बेचारे हैं, काई ठीक ठिकाना नही है । पहिरो अपने को तो 4म्डाल लें। वादविव्राद मे क्या रखा है * 

यो वस्तु स्वरूप का निणय करके जा यहा अपना मिणग्र बनाता है वह नियम से पार होगा हे प्रभो ! 

श्रापके चरण व्दय को ही मैं देव मानता हु । व्यत्रटार भक्ति मे च*णों को भो देवता कहते हैं । इनके 
चरण ही हमारे देवता हैं, इन्हें छू लेने दो और परमार्थ प्रभ्नु के दो चरण है दशन और ज्ञान वे देवत। 
हैं । ज्ञान का यथाय स्वरूप यान सामान्य प्रतिभास वाली शक्ति ये दो हमारे देवता हैं। तो है प्रभ्न॒ इस 
चरण व्दय को मैं देवता मानता हू श्रौर उत्त देवता क। स्तवन कर रहा हू ।. ग/न्ति श्रटक रूप से पाठ 
* कर रहा हू । 
(२४५) पच पयुरूभमक्ति:प्रवचत्र 


१-इसमे दशभक्ति कथित पज्ज गुरू भक्ति पर पृज्थ श्री १०५ मनोहर जी वर्णी ली सहजानन्द महाराज 


के प्रवचन हैं। देखिये प्रभुमक्ति ज्ञानीजन क्‍यों करते ह इस तथ्यका दिग्दर्शन प्रथम छन्द के एक प्रवचनाश मे- 


ज्ञानी द्वारा प्रभुस्मरण शरण ग्रहण में प्रवान केरण-जन्म मरण का क्लेश भी वडा भयकर है और, 
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इस जन्म मरण के बीच का जो सप्रय है वह भी क्लेश में व्यतीर्त हीता है। तो यहा की किसी भी बात 
के अनुकूच हो जाने से मौज मावना यह भी कर्त्तव्य नही सौर किसो भी बात के प्रतिकृत ह! जाने से 
विपाद मानना यह भी विवेक की बात नहीं । आने आपमे बहुत घीरता लान। है। अपन आपकी हृष्टि 
जो बाहर मे चारो ओर फिक रहो हैं, भ्रम रहो है उमहो केन्द्रित करना हैं । कसे अपने आपके स्वरूप 
का सम्पर्क बनाया जाय, कतता दृष्टि और सम्बन्ध किया जाय कि यह ज्ञगनन अयन ज्ञानस्वरूप में मग्त हा 
सके ? ऐसी भावना जगी है ज्ञानापुरूप को | तो वह बाहर में किसो का स्मरण करे, ग्रुणयान कर, 
शरण गह तो किसकी गह ? जिसका यह जान स्वभाव पूर्ण विकसित है जिसका ज्ञान ज्ञानस्वरूप मे मग्त 
हो गया है। जो ससार के सकटो से सदा के लिये छू गये हैं एसे पुरूयों को शरण ग्रहण कर सा* इसी 
प्रयास मे यह ज्ञानों यहा अरहत परम गुरू को भक्ति में जा रहा है । 


२-द्वितीय छन्‍्द के एक प्रवचनाञमे सिद्ध प्रभुत्त की भीक्त परलिये-सिद्ध परमेष्ठो का नमस्करण-मै 
सिद्ध भगवान को नमस्क्रार करता हू श्रात्त पविद्धांड़ो नमह्कार करता हु। मैं सतत निरन्तर अनन्त 
सिद्धों को नमस्कार करता हू जो अष्टयुणो से सहित्र है और समस्त अष्ठ कम शत्रु ग्रों को जिन्होंने नप्ट 
किया है। यह भात्मा अपने आप सहज किस स्वभाव रूप है ” जय उस स्वभाव का विकास हांता है 
ता उन निकासी के परिणमत से, परिज्ञान से हम सम रू याते है कि इब आत्मा का सहज स्वभाव कैंसः 
है। किसी एक बडे पत्थर के भीतर क्या है, स््रयं श्रपन श्राप उप जाई क्‍या है यह बात तभी जान 
सकगे जब कि ऊपर के आवरण हटें | ऐसे ही मेरे श्रात्मा मे सहन स्त्रभाव क्‍या है, यह वात तब प्रकट 
रुप से विदित होतो है कि जब अभ्रवरण विकार इसके ढाकने वाले ये सब दर हो ताते है तब विदित 
होता है कि इस आत्माका सहजस्वरुप यह है यह बात हमे सिद्ध भगवान स्वरुपकी उपासना से सुविदित 
हा जातो है प्रभु मे समीचोतता है कोई मल नही है थुद्ध है । अपन आपमे लवलान हैं । किसी भ। प्रकार 
का विकार नही है। क्योंकि उनके मोहनीय कम का अभाव हो चुका है प्रत्येक वस्तु ने अपने श्रापको 
शोर से कोई विकास नहीं होता । कोई दोप नही होता । वह जंसा है तसा ही है | विकास के मायने है 
कि जा उसमे वात स्वय नही है वह वाल आ जाय उसे विकास कहते है। अन्तराय कर्म के न होने से 
एसी अनन्त थक्ति प्रकट है जससे परिपूर्ण विकास वना रहता है। प्रत्येक पदार्थ अपन आपके सहज 
स्वरुप मे रहता ता मे भी हु, मेरा भी अयने अपने सहज स्वरुप का यह सिद्ध गुग स्तुतिसे सुगम विदित 
होता है । श्राय कोई स्वरुप है । 


३-साधक को व्यवहार भे आचशय परमेप्ठीका शरण जानकर आचारयंत्व के योग्य वास्तविक मूलग्रुणों का 

दिग्दर्शन कीजिये तृ्गेय छल्द देः एक प्रवचनाौण मे-गास्ति साधना के उद्यम में निश्चय गरण व व्यवहार 
घरण का दिग्दर्गत-हमे चाहिय युद्ध स्वराघोन शान्ति, जितके या लेन पर कोई खतरा हो नहो हे नप्ट 
गेम का या कि उसके एवंज में अज्ान्ति आन का । शान्ति भागते-भागते कभो ग्रग्मान्ति भी झा जाय 
ऐमा जहा धोखा भी नही है, ऐवी जा ति चाहिये । इस प्रकार की शर्म त चाहने वाले पुरप यहा व्यब- 
हार मे + सती शरण गहे ? शरण गहे गुएवो की, और ऐसे गुरु ही यहा किसको घरण गहे कि वे भो 
'अपने कार्य को निर्वाष रुप से सफल बता सके । तो वे गुरराज शरण गहते हैँ श्राचाप पर गोप्ठियो दी 
यह व्यवहार शरण की बात कही जा रहो है| विश्चय घरग के सम्बन्ध में गुल्वोकी ता बया, अविरत 
प यग्हष्टि को भी भूल नहीं हो सकतो, फिर भी जब तक प्रप्ताद ग्रवस्था है, तय तक व्यवहार घरण 
ग्रहण करना ही चार ये | प्रमाद-युक्त श्रवस्था मे हम एक श्राता हो रुखा ज्ञान बनाये, किसका कौत 
? मैं ही अपने लिये घरण हू श्रौर घर्म का यरण, युरु को शरण त्याग दे तो वह शान्ति के मार्ग में 


( ढग्ष ) 'सटंजानन्द साहित्य ज्योति प्रथंम माग' 


ठीक प्रकार लग न ही सकता । तो गुरुमन भो जिनको केबल आत्मकल्याणको ही धुन है। श्रात्मस्वरुप 
में मभ्न होने का ही जिनका भाव है वे भा जिनको शरण ग्रहण करते हैं उत आ्रात्रा्य परमठियों का 
स्वरुप बताया जा रहां है कि उनको मात्रता क्या हो सकती है ? अस्वार्थ परमेठियों की योग्यता बताने 
वाले ग्रुण ३६ हाते है । इन ३६ ग्रुणो को रुढि और किस्म से है । १२ तप, ० धम भ्रादिकस्पसे, किन्तु 
ये तो मुनियों मे भी सम्भव हैं। ये ३६ ग्रुण थ्राचार्य के खास न रहे । बे ३६ ग्रुण क्‍या है उन्हें सुनिये ८ 
तो होते है श्राचाएवान झ्रादिक गुंग-१२ तप, १० स्थितिकर्म और ६ ग्रावदयक कर्म । इनमे १० स्थिति 
कम और ८ झ्रांचाववत्त श्रादिक य १८5 गुण कुछ खास विश्येपतता रखते है । 


४-छपाष्याय परमेष्ठी फ्री उपातना तिरखिये चतुर्थ छन्द के एक प्रवचनाशमे-उपाध्याय परमेणष्ठी की 
उपापना-सव आरात्माथ्रोमे जो परम पदमे स्थित हुए हैं उन्हे परमेष्ठी कहते है ऐसे परमेष्ठी ५ होते हैं- 
अरहत, सिद्ध, ग्राचार्य, उपाध्याय आओऔर साधु || इनमे अरहत तो चबांतराग सथन्न देह सह्त्ति भगवान का 
नाम है, घिद्ध परमेष्ठो शरीररहित वीतराग सर्वज्ञ का नाम है, श्राचार्य परमेष्ठी जो साध्ठुवो मे से 
विशिष्ट तप २ चरण वाले हैं, विशिष्ट क्ष ।त। रक्षते हैं जो अपने सब के ५र्वे साघुतो का श्रात्मव पण 
कर सकते है वे आचार्य परमेण्ठो हैँ। यद्यपि श्राचार्य परमेष्ठी को साधुग्रो के श्रात्म-पोषण में कुछ नही 
करना पढता | साधु ही स्वय श्रपने कल्याण की भावना से झाचाय पमेप्ठी का शरण ग्रहण करते है 
ओर उनके आदेश म॑ रहते है श्लौर इश्त घटना से आावार्य परमेष्ठी के सहज व्यवहार से ही साघुवो का 
आत्मपोषण होता उपाध्याय परमेप्ठी वे कहलाते है जो साधु ज्ञान मे बडे “जिनको १९१ अग, १४ पृ्वों 
मे से भी कसा का परिशज्ञात है अथबा सबका परिज्ञान है जिनमे उतना क्षमता श्रायो है कि मिथ्या- 
वादी पुरुषो के मदर॒प घोर श्रन्धक्ार को ध्वस करन वाले जिनके वचन निकलते हैं, श्रर्थात्‌ इतना 
विशिष्ट ज्ञान कि कोई मिथ्या प्रलाय करें तो ऐन पुएषो का मद अ्रधकार दूर कर दें, ऐसते उपाध्याय 
परमेष्ठी होते है । 

५- रत्सत्यमूर्ति साधु ॥रमेष्ठी के सत्संग मे आइये, पत्रम छन्द वा एक प्रवचनाझ-रत्तत्रय पूति साधु 
परभेष्छो से भ्भ्मर्थना-अ्रब सिद्ध परमेष्ठो को भक्ति मे कहते है कि जा सम्+ग्द्शनंख्पय दीप के प्रकाशक 
हैं जिनके दर्शनामात्र से भो निजतत्त से प्रभावित होकर मिथ्यात्व का वन करके सम्यकक्‍त्वका एबाद 
लेते है, अथवा जो सम्पर्दर्शन दोपि से अन्त पूर्ण प्रकाशमान है, जिसका बहुत बडा भारो ज्ञान है, जिन 
को बडी लम्बी चारित्र पत्ताक' फहरा रहो है ऐवय स घु के गु। हम सवकी रक्षा करें, व,स्तव में श्रात्म 
का हित है तो सम्यग्दर्शन सम्यस्ज्ञान व सम्वक्त चारितरूप परिणाम में है। यह देह भो जिसको ह। 
ग्राप लोग लादे लादे फिर रहे हैं फल्त॥ ता करा कि जसे अन्य लाग सर गये और उनके शरीर जला 
दिये गये, राख हो गये ऐसे ही राख हाने योग्थ ता यह हम श्र/पक्रा शरीर है। इसको कब तक लादें, 
कब तक इसे सम्हारे, कब तक श्र गार करे ? इस शरीर का तो मोह छोड द, ग्र्थाव्‌ ऐसा ज्ञान बनाले 
कि मैं तो अ्किञ-वन ज्ञानमात्र हु यह देह मैं कतई नहों हू । यद्यपि देहका वर्तमान मे ऐसा बन्धन है कि 
देह को छोडकर मैं कहा जाऊ ? मुझ को छोडकर देह कहा जाय ? (जत्र तक झायु का उदय है तब 
लक की बात कह रहे हैं आगे भो यही बात है सपार मे इलनेपर भो ज॑से दूध श्रौर पानी मिले हुए होने 
प्र भी स्यारे न्‍्यारे ही हैं इसी प्रकार यह जीव श्रौर यद्द देह इस समय एक ज्षेत्रावगाही है तो भी नये 
न्‍्यारे ही हैं । इनका स्वरूप विपरीत है। आत्मा तो अमूर्ते है। इसमे रूप, रस, गन्ध स्प् नही है और 
यह देह मृथिक है । एक दूसरे से बिल्कुल उल्टा है। आत्मा ज्ञान स्वष्टप है इस देह में ज्ञान का नाम 
निशाम भी नही है, इसमे तो हड्डो, चाग, दूत, मास स्रादिक ये ही भरे पडे हैं। इनका स्तृदृप ज्ञान 
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तो नहों है । ओर छुक ब्रात्वाका स्वहपन्ञान है। तो इस देइसे मै अत्र भी न्‍्यारा हूँ। देंह श्रेज्ञान जड 
है और सु हूप है। तो इस देह से यह मैं आत्मा अभी भी निराजा हु ऐवा श्रपता सम्यग्ज्ञान हो चिई- 
वास हो भर इसी स्वरूप मे रमण करनेकी कोशिश करे तो यह तो है हम आपके लिये शरण इस भाव 
को छोडकर रत्तत्रय स्वरूप को छोडकर श्रन्य कुछ भी शरण नहीं है । 

६- संगलमय प्रप्रु से मगलरूप निर्वाण परमश्नां के लाभ को कामना कीजिपे, पढ़िये आटे छत्द का एक 
प्रवचताथ-मगलमय प्रश्नु ते मगलरूप निर्वाण परमश्री के लाभ को कामना-पभ्रहेन्त सिद्ध आवाय, उपा- 
ध्याय और सर्वंस्ताघधु ये सब मेरे मगलरूप हो, और तिर्वाणरूप परम लक्ष्मी को देव । अरहत-निनके 
चार घातिया कर्म दूर हो गये है, जिनके रागद्व ष मोह का सम्ूूल नाश हो गया है, केवल ज्ञान के द्वारा 
जिनके ज्ञानमे सारा लोकालोक प्रतिभाषित होता है, जितके अनन्त ज्ञान अनन्त दर्शन, अ्रवन्त सुख, 
अनन्त वीये प्रकट हुत्रा है ऐसे श्ररहत देव हम आप सबको मगव प्रदान करे। भसिद्ध भगवान-जिन्होने 
ध्यान रूपी अग्नि के द्वारा अरष्ट कर्पो को दग्व कर दिया है और जो जन्म जरा मरग से परे हो गये 
हैं, जिन्‍्होने शाइवत श्रात्मपद प्राप्त कर लिया है जा लाक के श्रग्रभाग मे निवास करते हैं, शरोररह्त 
केवल ज्ञान मात्र, ज्ञात ज्ञान ही जिनका स्वरूप है, ऐसे देदरद्ित तिभूल परमात्मा हम आप सबको 
परमपद प्रदान करे। यद्यपि भगवान अपने अनन्तज्ञान ग्रौर अनन्त ग्ाननद का अनुभव छोडकर भक्‍तो 
की पुकार मे भक्तों के अतिशय में नह। लगा करते है वे ता अपने ज्ञानानन्द मे मर रहा करते है 
किप्तु भक्तजनन उनके इस विशुद्ध स्वरुप को निहार कर स्वय हो उमर माग में लगते है। और परमपद 
प्राप्प करते हैं तो जिनका आलम्बंन लिया था कल्याण ब्राप्पम करत बात जोवों ने निर्मित्त हृष्टिसे 
यह कहा जात्ना है कि प्रभ्नु ने इनका कल्याण किया और यह बात भझ्र।जमस्वन प्रसंग में युक्ति सगत 
है। 

(२४६) सहज परम त्मतत्त्व प्रवचन 

अध्यात योगी पृन्‍्प श्री सहजानन्द जी वर्णी महाराज मे सहज परमात्मतत्त्वाष्टक स्तोच बनाधा थ। जिसमे 
परमन्रह्मस्वरूपवात रतवच विया गया है। इस पर जो प्रवचन हुए। उसमे से निरखिये चेतन्व तंज, प्रृष्ठ 8-- 
चेतन्य तेज-मैं वह तेज हु जिस तेजमे तिरत होकर बहुतसे जीवोने तिश्चल सहजउत्तम आनन्द पाया, 
पावेगे और पा रहे है, वह तेज एकस्त्रर्प है। बदल नहों होती, मूल स्वरुप है। जो श्रूव है, अनादि 
श्रन त शाश्वत है वह एक स्वरुप है । ज॑से यहा पूछें कि पुद्गलमे, माना किसी आममे जो ये रुप उत्पन्न 
हुए हैं काले, नीले, हरे, पीले श्रादिक और सडनेपर हो गया सफेद तो एक ही आममे जो क्रमसे इतने 
रग बदले हैं उन स्पोके बदलने पर भी रुप सामान्य तो कुछ रहा । जैसे कोई आदमी कही गया, कही 

पहुचा, कही श्रदल ब७्ल किया है, किसी स्थानक्ी बदनी को तो बइल करने वाना तो कोई एक ही है 
ना, तब तो बदल सम्भव है, तो इसी तरह जो ये रुप बदले हैं तो इन बदलनो को सतानमे कोई एक रुप 
शक्ति है ना ? चह रुप शक्ति कितनो तरह की है ? वह ता एक प्रकारकी है । अब उसमे जो परिणमन 
हुआ, पर्याव हुई, काला, पीखा, नीला झ्रादिक ये तरिभिन्न रुप वन गए, पर इनका जो आधारभूत स्वस्प 
है, शक्ति है वह एक स्त्रर्प है । इसो तरह हमारे झात्मामे जितनो भी बदन चलतो हैं, परिणमन चलते 
हैं, अशुद्ध परिणमन तो प्रकट बदल है, शुद्ध परिणमनभी बदन है | ता उनका जा अजुद्व शुद्ध परिणमन 
चलते हैं उनका मुल आधार कोई एक है ता ? पहिले भ्रगुद्ध था अब शुद्ध हा गया तो कौन जुद्ध हो 

गया ? काई दूसरा ? एक हो कुछ | तो इसो प्रकार मैं जो सतत हु वह एक हू । 
परमबह्म गुप्त है इसका तथ्य समिये, पृष्ठ ३४, सुरक्षित सहज परमात्मतत्त्व-गुप्तका अर्थ सुरक्षित 
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भो हे । गुलका रसली पथ सुरक्षित है, छिपा हुआ नहीं । गरपू बातुरस गुप्त बना है, जिसका अर्थ रक्षण 
है, पर रक्षणकों प्रिषि हो यह है कि छुपा दिया जय तो चीज रक्षित रह सकती है। किसी चीजको 
थुरक्षित रखना हो तो तिजोरोमे वर कर कितराउ तगल्‍या, ताथा बन्द फिय्रा, ला चोज सुरक्षित हो गई, 
ऐस। हम सन्ताप श्रौर विश्वास करते है। तो सुरक्षित होनेका ढग जो है बह छुपा हुआ समभनेके 
कारण लोगीने गुप्त गब्देका अर्थ ही छुत हुआ कर डाला, किन्तु गुप्तका श्र्थ छुपा हुमा नहीं है, सुर- 
जित है । तो इस सह परमःध्मतत्त्वका ब्रभी छुपा हुआ गुल्तका श्र्थ करके निरस रहे थे, श्रत्॒ जरा यह 
सहज परमात्मतत्त्व सुरक्षित है यह श्रथ ध्यानसे रखदार भी निररिये | स्वत सहज सिद्ध सत्त्वके कारण 
जो सत्‌ हैं उत्त सवशा कोई निवारण कर सकता है क्या ? उसमे कोई नोट पहुत्रा सकता ह॑ क्या * तो 
मैं स्वथ सह स्वत ततिठ्ध जिस झासे हू बहा ला मैं परमात्मतत्त्व ह। उसका कोई निवारण नही कर 
सकता । वह सदे। श्रकाशमान है। देवतने वाले उसे रेख सकते हैं। श्रज्ञानियोक्रो वह अव्पक्त है श्रौर 
ज्ञातियोंकों सदा व्यक्त है, ऐसा गणुप्त शुद्ध चेंतन्‍्यरुप मैं सहजपस्मात्मतत्य ह्‌। 
सहजपरमात्मतत्त्व शुद्र चेतन्य है इसका सम परकह्िय, पृष्ठ ६०, सहजपरमात्मतत्वकी शुद्धि का भाव- 
शुद्ध चतन्यस्वर्प सुननेके साथ यह दृष्टि न लाये कि जो श्रर्हत थिद्ध भगवातका निमल जुद्ध चैतन्य 
स्वरुप है उनको दृष्टिका आश्रय करनेकों बात कही जा रहो है | देखिये अ्रनुपम श्रव्यावाब आ्रात्मीय 
प्रतन्दके लामके प्रतगमे उपायक्रो बात चल रही है ना, से यत्रपि अनेक ग्रेश्ञो मे अरहत भिद्धके विशुद्ध 
स्वहपको भक्ति करता दाभदायक है, किन्तु साक्षात्‌ इस विश्ुद्ध झ्ानन्दके अ्नुभदसमे उस 
लुद्ध कार्य प्रशके स्वरूपका चिन्तन भो बाधा दे रहा है ता इस प्रत्नगमे उस शुद्ध स्वरुूपकी हृष्टिका 
प्राश्यय करने थो वात बही कही जा रही, किन्तु शुद्ध चितस्वरुप जय अपने सत्त्वके कारण वेवल श्रफ्ने 
श्रापमे रहता है, परक्ते सम्तन्पसे रहित, ररसम्ब ध्के प्रभावमे हुए प्रभावोंति रहित, परसे ग्रत्पन्त्न निर्लेप 
क्रेयल अपने झ्ञाप के स्वरुपके ही कारण स्वत लिद्ध जा कुछ चित॒भाव है उस स्वरुपकी हृष्टि वी बात 
कहो जा रहो है। जो शुद्ध अरहत धिद्ध प्रश्न है उनका हमयर बडा उपकार है। वस्तुत उसका उपकार 
नही, किन्तु उत्तके सम्बन्ध जो हमन ज्ञात बनाया, ध्यान वना।या, हमारी इस परिणतिका हमपर उप- 
कार है, पर उपक्ृत हुए व्यक्ति बहुमान उसको दिया करते हूँ जिश्का श्राश्रय करनेसे हमारा उपकार 
हुआ है। इतने पर भा अरहत सिद्ध भगवानको भक्तिका उद्ृश्य केवल भक्ति करते रहना नहीं हे, 
किन्तु अने श्रापफी उा विशुद्ध चित्‌तक्तिका शातुव करना हू । 
(२४७) श्र त्मकोर्तन प्रवचन 
महाराज श्री द्वारा रचित सानत विख्यात आत्मकीतन पर महाराज थी ने प्रवचन विये उनमे आत्मो- 

पासनाक लिय उमग अनोखी भरी हुई है। उनमे से दे विये जो अनने स्तरूपकों दखने चवता उपर कोई वाघा नहीं 
दे सकया, पृष्ठ ३२-स्ग्ययहष्टिते अन्यक्री वाथकवाका ग्रभाव-स्वरुपहृष्टि कर लेने वाला पुरुष, ग़पने 
आ्रापके सहज स्त्ररुपका अयुसत्री पुछय कभीभों यह विश्वास नहीं रखता कि में किसी प्रन्यका हू या 
श्रन्यकाई मेरे है। में ह स्वतन हू, हू श्रौर परिणमता हू । इससे आ्रागे मेरा कुछ काम नही । इससे भागे 
मेरा कोई सबब नहीं । जब कमो सवयभी यान रहे हैं, उम माननेकी स्थितिमे भी न मेरा कुछ है न 
किसीका मैं हु। ऐसा सबसे विराना श्रपी साधारण धोर गसावारण गुगोरव मैं झ्ात्मा हु। अबुभन 
करके किसा क्षय यह तो परख लोजिगे पुरा उच्दाह करके, श्रम करके कि मैं वास्तवमे हु क्या ? इस हू 
की समभम वाघा डालने बल्‍्ला कोई दूसरा नहीं है। जेसेकि कोई समभेकि भाई मेरी स्त्री उल्टी- 
उत्दी चलता है, मेरा पति योही श्रत्पट चनताः है, मुझे चैत्र नहीं है मेराजडका या मेरा पिता विल्कुच 


१५४६-२५ १) श्रतुप्र क्षाप्रवचन २, २, ३ भाग ( ४४१ ) 


सुभसे फिरन्ट है, ये लोग मु पर रोब जमाते है। मैं वैया करू ? कैसे मुझे शान्ति मिर्ले ? भरे कोई 
कितना ही दव्य रहा हो, कह दवा रहा ? वह तो सिर्फ बात कर रहा, अपनेमे भ्रपनी चेष्टा कर रहा, 
मैं अपने आपमे स्वय मे एक हढ बनकर अपने में हृष्टि कह तो इसमे बाघा देते वाला कौन 


सिद्ध समान अपने स्वरूपका एक तथ्य पढ़िये, पृष्ठ €+-अपने निरखने श्रौर तिरखनेकी पद्धति>हभ 
ज्ञाता द्रष्टा मात्र रहनेका यरन करें, कट अपनेको सम्बोध॑ते जाये, किन्ही भी प्रसगोगे अपने आपको 
सम्बोधते रहे-तू तो केवल प्रतिभासमात्र सत्‌ है, इससे अधिक तू कुछ नही है । निहार लें, इससे भागे 
तो कल्पनायें करके अपनेको बहुरूपिया बना रहा हैं। तू तो एकरुप॑ है, तो उस बहुंरूपियाकी कल्पना 
करके एकरूप प्रतिभासमात्र श्रपने श्रापको प्रतीति करे तो इस वातेसे यह परख सकता है कि मम स्व- 
रूप है सिद्ध समान । अ्रपने आपको तो माना किसी पर्यायरूप बहुरूपियाके ढ़ गसे श्र उसमे फिर यह 
कहा कि मेरा स्वरूप सिद्धके समान है तो इसका भ्रर्थ है कि अपत तो खुद गये बोते रुलते रहे, गिर रहे 
हैं साथ ही भगवानको भी इसमे पटक दिया, रुला दिया, वह भी मेरे हो समान है, पर इनकी इस 
मजाकसे सिद्ध प्रभुगे कोई श्राच नही आयी, श्राच इन्ही मजाकियोपर भ्रायो । मैं सिद्ध प्रभुके समान हु, 
यह बात तब हो बिदित हो सकती, जब मैं अपने आपको केत्रल्यके नाते केव्रन ही केवल अपने स्वरूपको 
निरख', समभू , उपयोग लगाऊ । तो जहा शरीरका भान न रहे और रोमाच होता हुम्ना शरीर बना 
रहे, जहा केवल प्रतिभाषमात्र श्रपनेको निरखे तो उस प्मय सत्य अद्भुत अनुपम आत्मोय श्रानन्द 
जागता है, तब उस अनुभवके बाद फिर विदित होता है कि श्रोह् | सिद्ध भगवाव इस तरहका ग्रानन्‍्द 
निरन्तर लिया करते हैं। इससे भी उत्कृष्ट आनन्द अव्यावाध है उनका । 


(२४८) परमात्म आरती प्रवचन 


महाराज श्री द्वारा रचित एक परमात्म आरती है जिसमे मुख्यतया श्रविकारस्वरूप सहजपर- 
मात्मतत्त्वकी उपासना है, साथही पच परमेष्ठीकी भो उप्तमे उपासना है । ग्रात्मक्रीतन प्रतचनको तरह 
इन प्रवचनोंमे भो ग्रात्मोपासनाके लिये उमग भरी हुई है । 


(२४६०२५१) अलुप्रेक्षाप्वचन १, २, ३ भाग 

इसमे स्वामीकार्तिकय प्रभीत कार्तिकंयानुपेक्षा ग्रन्थ पर पृज्य श्री मसोहर जी वर्णी सहजाननद महाराजके 
अ्ववन हैं। अध वभावनाके प्रवचनोमे अध्मू वभावनाका प्रयोजन क्या है, इसे पढें ४ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे, 
पु० ७-अ्रभ्नू वतत्त्तके व्यामोहसे छूटकर झवृतत्त्वके परिचयके लिए अ्रश्नू वभावना-इस लोकमे हृदयधान 
यह सारा समागम विनाशीक है। इस विनाशीक समागममे अनुराग करने से कर्मबन्ध है मिथ्यात्वकी 
बरढवारी है, श्रपनी बरवादी है, ऐसा जानकर ज्ञानी पुरुष अ्रनित्यताका भोह छोडकर अपने नित्य ज्ञान- 
मात्र स्वरूपकी उप्रासना करते है। तो अनित्यभावनामे यह विचार चल रहा है कि यह सबकुछ श्रनित्य 
है। इस विचार के साथ, अनित्य जाननेके साथ यह भी प्रतीति करता चाहिए और भाव रखना चाहिए 
कि इन सवमे जो द्रव्य है वह नित्य है। उंप्त द्रव्यके लक््यससे कोई व्यवहार करता ही नहीं है। मैं जो 
आत्मद्रव्य हूं, नित्य हूं, यह मैं श्रात्मद्रव्य नित्य किसी से व्यवहार नही करता तथा कोई इस मुभ नित्य 
आ्रात्मद्रव्यसे व्यवहार नही किया करता | जो कुछ पहिचान हो रही है. जो कुछ लडाई हो रही है, जो 
कुछ भमेला चन रहा है, वह सब इन दृश्यमान पुदुगल स्कथोके साथ और भमे ना १ < रहा है यह भूला 
भटक्ा व्यामोही सस्तारी जीव। अपनेको दु खसे छूटन। है, थान्ति में श्राना है तो उसके लिए एक मात्र 
यही उपाय है कि हम अधश्भुव परतत्त्वोसे दूर हो और श्र व ज्ञानमात्र अतस्तत्त्वमे प्रतीति बनाये। 


व 


६, अदीके: सद्जानन्‍र साहित्य ज्योति प्रथम भाग! 


अन्त ध्वस्पसे रहने से ही अपना शरण मिलेगा । पर ध 2 
परोपयोग वासना हटाकर अन्त लय हा 20:08 या बपगदा भी 
दुर्गा, काली थ्रादि की उपासना इसी मान्यताके रूपमे करते है लक 0 28 का रे 
दुर्गा, उसा मान्यताक रूपमे करते है, पर उसका श्र बदल देते हैं, जिससे 
स्पप्ट भटपटापन स प्राथे। दुर्गा एक शक्ति है, उस शक्तिको उपासन। करना चाहिए, इतना तक भी 
अ्रथ बनाकर मान्यता वहो रखते हैं। कोई शक्ति है हमको सुरक्षित रखनेकी तो वह है एक आत्मानु- 
भूति, उसी को दुर्गा माने तो इसमे कोई विरोधकी बात नही है। शब्दके श्रथ से भी जाहिर होता है कि 
जो ढु खेत गरबते, भ्र्थात्‌ जो बडे कप्टसे जाना जाय, पाया जाय, उसे दुर्गा कहते हैं । आरात्मानुभूतिका 
पाना बडा दुलंभ है । तो वह शक्ति मुक्षमें है, उसकी उपासना करें। तो लोग व्यामोहवश कुछ समभझ- 
दार होने के कारण शब्द बदन देते है, पर उपासर्ता उसी 'रूपमे करते हैं, श्रद्धा उसी रूपमे रखते हैं। 
कोई मुभसे भिन्न गक्ति है जो मुझे वरवाद करने पर भी तुल सकता है, उसे प्रसन्न करे यह भाव फिर 
भी उनका नही मिट्ता । यहा मणिभ्रद्र ्रादिक अनेक नाम लेकर उन यक्षोकी उपासना करते हैं पर 
सुरक्षित कोई नही रह पात। | यह सब मिथ्यात्व का ही तो माहात्य है कि कुछ समभशर होकर भी 
वृद्धि विपरीत हो गई । यह गहन मिथ्यात्व का ही परिणाम है जो श्रपनी रक्षा के लिए इन बाहरी 
देवी देवता, मत्र, तत्र, ग्रह श्रादि की मनौतो में रहते है, इनका जाप जपते है, इनको अपना सर्वस्व 
समपित करनका भाव रखते हैं यह सब एक बडे व्यामोहका काम है। जान रहे हैं थे जीव कि यहा मेरा 
कोई शरण नहो है,सब झणरण हैं, तिस पर भी शरण माननेकी भोत्तरसे वासना नही गयी । जिस चाहे 
किसी को शरण म*नकर उसकी उपासना करने श्राने झाषको मृत्युसे बचने की प्रार्थना करते है, लेकिन 
मृत्यु है ही कहा जीवकी । स्वरूप निरखें और मृत्युयर विजय प्राप्त करें फिर इस जीव पर काई सकट 


नहीं है । 

ससार भावनाके प्रवचनोमें ग।था ४१ का एक प्रवचनाश पढ़िये, विदित दोगा कि सकट जो यहा मेहिमानी 
पार रह हैं वह सब अपने अपराधका प्रताप है, पृ० ६०-प्रपने अवर'घसे सकटोकी भे३मानी-सकट तो यह 
हमने अ्रज्ञानसे पैदा किया है । जा मैं नहो हु उ्त मातू कि में हु, ता सकट तो होगा हो । जब लोक मे 
भी यह बात देखी जाती कि जो घर श्रापका नही है उसे मान लीजिये कि यह मेरा घर है, उस पर 
ग्राप झपना अ्रधिकार जमाना चाहे तो सकट न आयगे क्या ? श्रथवा जा स्त्री आपकी नही है उसे 
श्राप समभ बेठे कि यह मेरी है श्रोर उसके सग आप वसा हो व्यवहार करें तो सकट न श्रायगा क्‍या? 


जब लोऊमे भी इस व्यवस्थाके भ्न्तगत जो चाज मेरो नही है उसे मेरी मानें तो दु ख श्राता है तो फिर 


परमार्थे जो चीज मेरी नही है उसे माने कि यह मेरो हे तो बड़ा सकट तो झ्ायगा हो। कर्मबन्च 
होगा, तुरो तरह जन्म भरण करना होगा। इससे इस यतनमे रहें, इस भानमे रहे, इस हष्टिमे रहे कि 
मेरा तो मात्र मे ज्ञानाभन्दस्वछप हु । इस ज्ञानानन्दस्वकूपके सिवाय मेरा जगतमे कही कुछ नही है। 
जिस जिसको गें अपना मानता आया था वे सब पर हैं। ऐसो घूलका निकाले श्रौर अपन शापके स्व- 
रूपकी हिट करे, अपने को पाये, अपने निकट रहे तो इपस सक्ट भो टलगे और तुरन्त भो बहुत बडा 
प्रननद होगा । इत बात्मानुमवक्ों प्रगपा करके हम उस श्यत्मानुम4का यत्त क्यो नही करते ? 
आत्पानुभव होगा तो ये चनुर्गेतिके दु घ टन जायेगे, निर्वागपद प्राप्त होगा । इस लिए भात्माके जानने 
मे, आत्माके मिकट वसनेम झगता साहस बनाये और प्रयत्त करे। 

सटमोचक शानस्वभावकी ्प्ट्गे आत्माका लग्भ है, सतत वीजिये ७५ थी गावा के एक प्रवचनाश्रमे, 
पु० १२३-सकव्मोचऊ ज्ञानस्वभावकी हृष्टिमे श्रात्मलाभ-सकटठमोचक ज्ञानस्वभावको हृष्टि पायी हद 


(३४९-२४१) भैनुप्र लाअवच्छु,१, २, हे भाग ( ४४३ ) 


कितनी कीमत चुकाकर ? अरे तब, मन, धन, वचत सब कुछ न्‍्यो जावर करके भी अपने आत्मा के ही 
स्वरूपदर्शनकी व्यत पावी है। कुछ व रहो, केवल एक स्वरूपदर्शन हो तो समभिये कि मुझे सब कुंछ 
वैभव मिल गया। मैं स्वरूपमे एक हू, मेरा स्वरूप किल्‍्प वेंहुत हृढ है । इसमें किसी दूसरेका वेश नही 
हो सकता । यह मैं हू, दूसरो बीजको दिलमे बस्ता बसा कर बोक वाला बने रहा हू। यह स्वय निर्भर 
है, वह एक ज्ञानज्योतिस्वरूप है। उसमे बोक नही है। दिकल्पोका बोफ हमने >»ज्ञानसे स्वयं लादा 
है। जब कभो प्रेमवश् किसो की इसके अलुसार हम उल्मनमे आरा जाते हैं, चिन्तामे भ्रा जाते है तो उस 
ईचन्ताके मेटनेका जरा सर ही ता उपाय है । उस मोह को छीड दिया जाये बस सारी चिन्ताये दूर हो 
जायेगी । मोह छोडनेके मायने है सत्य ज्ञानप्रकाश करले । सच्ची बात जाननेमे कसूर है क्या ” सच्ची 
बात जाननेमे कुछ मेहनत हो रही है दया ” कोई अडचन है कया ? सच्ची दब जानने की तो भीतरमे 
प्रकृति पडी हुई है । श्रसत्यको देखकर हम राजी होते है सत्य समभकर। तो यथार्थत, सत्यक्रा निर्णय 
करता है यही मोहका त्याग है। मैं मैं हु, पर पर है, मेरा किसी परसे कोई लगाव नही है। मे अपने 
उत्पाद व्यय किये चला जा रहा हूँ। ऐसा यह मैं एक हूं, ऐसे अयने एकल्त्रत्वरूपकों निरखना यही है 
आत्मकल्याणका विफल न हो सकने वाला एकमात्र साधन । उस एकपनेक्रों मैं निह।रू और सर्वसकरों 
से मुक्त होऊ । 


अन्यत्वभावनाके प्रवचनोमे मसगवद्य बताया है कि लोगेकी यह अ्रम कैसे हो गया है कि इन्द्रियोसे ज्ञान 
गधवा सुख मिलता है, पढिये ८१ वी गायाके एक प्रंवचनाशर्में-पृ० १३६-१४०-इन्द्रियोसे ज्ञान और सुख 
मिलनेका भ्रम होनेका कारण-हम ससारी जोव इस समय जो कुछ ज्ञान करते है और श्रानन्द पाते है 
उसमे झ्राश्रय इन्द्रियका होता दे और इच्द्रियका आभय होनेसे अर्थात्‌ मति, श्रत, ज्ञानकी उत्तत्ति तथा 
वैपथिक रुखकी उत्पत्ति इन्द्रियके कारण होनेसे जीवको यह भ्रम हो गया है कि ये इच्द्रिया जानती है, 
सुख भोगती है, इनके ही कारण मेरा ज्ञान और आनन्द है, लेकिन इस जीवमे स्वय ज्ञान और श्रानन्द 
का स्वभाव न हो तो इन जड इन्द्रियोके माध्यमसे भो क्‍या कोई ज्ञान और सुख पाण जा सकता है ? 
तो जो स्वय ज्ञानमय है, स्वय आानन्दमय है उसको पक्रड होना च,हिए । यह जमत माय।जाल है, इसमे 
सब जीव ज्ञानमय है, स्वय आ्रानन्दमय हैं, उसकी पकड होना चाहिए । यह जगत मायाजाद है, इसमे 
सब जीब भूले भटके फिर रहे हैं। बाह्य पदार्थों मे प्रीतिकी उत्सुकता हानेसे प्राय. ये जीव अ्रधेरे मे है । 
यहा लोग बडप्पन भिन्न भिन्न बादाम मानते है । कोई बडा अधिकारी बनसेमे, कोई बडा घनिक बनने 
मे, कोई ज्ञान वाला बननेमे, कोई किसा ही बातमे अपना बडप्पन मानते हैं । सो ठोक है, लेकिन यह मैं 
आत्माराम तो उच सव विकल्पोसे हटकर निविकल्प ऋविकार, सहजन्नानस्वभावक्री उपासनामे लगता 
हू। इस मेरेका दुनियाके लागोसे सम्बन्ध क्या ? यहा कोई मदद कर सकव वाला नही है, किन्‍ही के 
ह्वारा हमारे प्रति किए जान वाले सम्मान श्रथवा श्रपमानसे लास अथवएः हानि क्या ? सै तो एक सतत 
पदाथ हू, अतएवं उत्पाद व्यय प्रौध्यस्वरूप हु, अपने आपसे उत्पाद व्यय श्रोव्य किये चला जा रहा हु, 
हां जगतका ऐसा निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है, विभावपरिणामोसे परिणपमने वाले पदार्थों का ऐसा हो 
योग है कि अन्य पदार्थों का आश्रय पाकरनिमित्त पाकर परिणतिया चल रही हैं, लेफिन सब्ब कुछ चल 
रहा है, हो रहा है मेरा मेरे अकेलेमे हो । कित्ही दो पदार्थों का गद्धकर एक परिणमन नी बनता ! 


अशुनि भावत्ाका लाभ कौच पा सकता है, पढिये 5५ वी गाया के एक प्रवचनाशमे-पु० १५ >थशुति- 
त्वानुप्र क्षणका फलाधिकरारी - यह भ्रशुविभावत्ताकी भ्रन्तिम गाथा है। यहा आ्राचाय॑ कहते है जो दुसरेके 
या जे क्र्फ य घ रच 
देइमे विरक्त है और जे श्रवा देइने हो अवुरुग वह कर ते हैं वे अ,त्माफ़े स्वरूपमें रुचितान होते हैं । 


£ 8७, ) सहरन्‍्द याहित्म ज्योति प्रथम भाय॑ 


उनकी ही श्रशुचि भावना सफल है। यह देह गदा है ऐसा परितज्ञान कर लपे से लाभ दया ? लाभ यही 
पिला कि देहकी ग्रशुचिताकों, अ्सारताको जानकर प्रथम तो यह दूसरेके देहोसे विरक्त हो, उन शभ्रद्ुचि 
देहोमे क्या रमना ? यह तो पालते पोषते हुए भी रहता नही है, किसी दिन मिटेगा। कुछ दिनोमे मिठे 
या अभी जल्दी हो मिट जाय, मिटेगा अवश्य । तो इस मिट जाने वाले देहमे क्या प्रतुराग करना ? तो 
परदेहसे विरक्ति हो। इस प्रगुवि भावना पाने वासे ज्ञानी पुरुष ने अपने देहमे अनुर।ग नही किया तथ॑ 
यह आत्माके स्वरूपमे लोन हुश्ना । उपयोग कही तो जायगा ही, कही तो लोन हीगा ही । शव परदेहमें 
तो यह अनुरक्त होता नहीं, वयोकि यथार्थ ज्ञान उत्न्न हुआ्ना है, अपने देहमे भी प्रतुराग करता नही, तो 
उपयोग कहा जाग्रेवा ? नि सठेह ही अपने भ्रापके स्वरूपमे लगेगा । तो जो इस प्रकार परदेहोसे विरक्त 
होकर और निजदेहमे भो विरक्ति करके श्रप॑ते आपके स्वरूपके उपयोगमे लगता है उसकी ही अशुचि 
भावना सफल है । 


पापोदयमे हानि नहीं, किन्तु पापात्मा वननेमे अवश्य हाति है, इसका प रच॒य करिये ११० थी गाथाके एक 
प्रवचनाशमे-पु० २०६-पापोदयमे हानि नहो, किन्तु पापात्मा होनेमे हानिका नियम-अब श्राप समझ 
लीजिये इस हृष्टिसे कवि काई नारकी नरकमे दुख सह रहा है, सम्यग्हष्टि नारकी है, एक तो उसकी 
स्थिति और एक यहा का प्र॒ण्यवाल मनुष्य ऐसा जो कि विपयभोगोमे लीन हैं और झ्रपन विषय साधनों 
की वृद्धि के लिए, राजपाट शात्तनकी दृद्धिकि लिए श्रनक राजाओ्रोको सताता है, अन्याय करता है भौर 
अपने विषयभोगोमे मस्त रहनेकी छुन रखतण् है । तो इन दो जीवोमे बुरा कौन है ? वह नारकी बुरा 
नही है, उसके तो परापका उदय है, पर आत्मा पापी नही बन रहा, वह विवेकी है, सम्येग्हष्टि है, 
ग्रात्मतत््वका चिस्तव छरता है। वह पापात्मा नही है और यह मवुय्य जो बहुत पण्यके' ठाठमे रहता, 
ग्रपने विपयसाधतोके बढानेके लिए अन्याय भी करता है, यह पापका आत्मा हैं। तो पापात्मा होच से 
हाति है, पापका उदय भोगनेसे हानि नही है । 


परमनिर्जरा किसके होती है, यह जानकर उस पथके लिए अपना कुछ कर्तेग्य निभाइये, मत कीजिये 
११४ वी गायाका एक प्रयचनाश-पृ० २१६-निर्जराका फल श्रविकार आ्रादि जानकर अपने कतव्यके पालन 
का अनुरोध-जों समताके सुखमे लोन होता हुआ बार बार झात्माका स्मरणकरता है वह इन्द्रिय कषाय 
पर विजय करने वाला महाभाग भव्य जीव शान्तिका अनुभत्र करता हुआ उत्कृष्ट निर्जरा को करता 
है। इस जीवने पढ्िति कपाय और योगके करण ग्रमेंक कमबन्ध किया था। आजके समयमे हम आपके 
जीवके साथ या जगतके किसी भी जो+के स थ क्रितन भवोके कर्म बच्चे हुए लदे हैं इसका उत्तर हजार 
लाख भव तकके कहन मे भो नही बताता + अनगिव भवो सनक के भी बच्चे हुए कम इस जोबके साथ 
लगे हुए हैं। उन उदय पाप्त खनेक निषेकोका उदय तो आ रहा है एक साथ और जिनका उदय झा रहा 
है वे कर्म करोडो वर्षो के वन्धे हुए है, तब जीव पर व पायाका बडा झ्ाकमग है तिमित्तहृष्टिसे कर्मोका 
ग्रौर उस समय जीव जो अपने स्वस्पसे च्युत होकर परभावोमे लगता है यह आक्रमण इस जीव पर 
इस झात्मदेवपर कितना भयकर झाक्रमण है जो ससारम जत्न मरण करात का कारण बनता हे । तो 
उन कर्मो को निजेरा किए बिना हम आपका भला! नही हो सकतः । यहा चार दिन की यह चादती 
दिख रहा हें, कुछ वभव प्रसय भा रहे है जिनमे अपन हे को स्वच्छन्द बनाया जा रहा है, हठ की जा 
रही है, ऐपा यह समय तो स्वप्तवत्‌ हो जायेगा यहाके किए हुए पातके फलमें इसे ज म॑ मरणकी पर- 
म्परामे बह़ना होगा। तो कतेव्य यह नही है कि जैसा मेने ३३ वेसी ही हुठ करके अपना मन खुश 
रखना | कर्वव्य यह है कि ऐसे बुत करता जिन कावो से कम के निपेक निमञ्ञीर्ण हो । 


(६४०-२५१) अनु गायउद्गधचन १, २, दे भाप ६ ४४५ ) 


लोककी जानकयरी व सावतासे हमे क्या वध जिक्षाये प्र.प्प होती है, इसक! १रिचय पाइये सक्षेपमे ६२९ 
वी ग्रावाके एक प्रवचत्ताणमे, पृ० २३४-लोकभावनासे प्राप्त शिक्षाये-लोकथावतामें जो कुछ भी वर्णन 
चलेगा उससे वहत चथिक्षा मिलेगी। जेस लोकके तिस्तार का वर्णव झायगा दो वहा हमे यह शिक्षा 
मिलती है कि इस लोकमें कोई प्रदेश ऐपा वहो बचा-जहा यह जोव अदन्त बार जन्म सरण न कर 
चुका हो । लोकपे कोईपदर्थ ऐसा वही बचा जिसे इस जीवने अनन्त वर मोगा न हो । लोकशे रचता 
जानकर पुण्यका फल कहा विज्ञेप मिलता है, पापका फल कहा विज्लेब मिलता हैँ, यह स्पष्ट जानकारी 
रहवो है । लोग कह तो देते है कि पाप करने का फल नरक गतिमे जन्म लेना है पर वरक कहा है, 
किस प्रकारसे नारकी जीव रहते हैं, यह सव वर्णन समकतर के बाद यह दात ज्ञानमें कौर स्पप्ट रहतो 
है कि पापके फलमे नियमसे नरऊ जाना पडता है। लोप कह तो देते हूँ कि पुण्पै झा फन है स्छगोमि 
जन्म लेना, पर स्वर्ग कहा है, दिस प्रकार से स्कर्ग मे इहने वाले जीवोको देह है, कैसी आयु है, कसा 
उनका भौगोपभोग है, इन सव वातोका जब परिचय मिलता , तो यह बात ज्ञानने अ्रधिक स्पए्टे 
जाती है कि पुण्यका फल स्पगमें उत्पन्न होना हे, घर्मफा फल सिद्ध हाता है.। घमर्मं बाम है आत्माके स्व- 
भावका अवलोकन करता और उस रवभावमे हो रमना और उनका फल है सिद्ध होना । तो वे सिद्ध 
कहा रहते है, दौसी उनकी स्थिति है ? इसका परिचय होने पर घर्मफा फल रिद्ध होना है और उन 
सिद्धोमे ऐसा अनन्त झानन्द है ये सब वातें जानसेमे आसादा हो जाती ६ ! 


जिन कीट पतिंगे आदि जीवोंके मन धहीं उनके आहार आदि दसे हो जाते हैं, इस शकाका विवा- 
रण कीजिये व सनका काय समझ लीपिये १४० वीं गाथाके एक सक्षिप्त प्रस्वनारशमे, पृ० २६५-सजाओ द मन 
दा कार्य-देखिये जिनके मन नही है ऐसे जीवोके भी श्राह्मर, भय, संधुन, परिग्रह ये चार सन्नाये है। 
फोई यह संदेह न करे कि उन दोइन्द्रिय आदिक जीवोमे मन नही है तो ये श्राहार कसे ढ ढते गौरैर करते 
है ? आहार श्रादिकके करते के लिए मनकी श्रावश्यकता नही है । मत होगा जिसके तो वह जरा कला 
पुर्तेक आहार प्रादिक कर लेगा, इतना ही श्रच्तर होगा । पर मनका काम आहार कराना नहीं, यह तो 
सनज्ञाओका काम है | सतका काम तो असली हित और अहितका विवेक, कराना है। यह फास करन 
योग्य है, उप प्रकार का हेय उपादेवका विवेक कराना सतका काम है। अत यदि कोई मन वाला जीद 
सनका झुद्ध उपयोग नही करता शौर इन्द्रियविषयोभे ही मतको लगाकर श्रघुद्ध उपयोग करता हे तो 
इसमे उप्तका हो दोप है । मन तो कहते है कि जिसके द्वाय हित अरहित का विवेक किया जा सके | करे 
अधवा म करे, यह उमप्तकी कपायके श्रदुसार है । 


कोई दाशनिक भानते हैं कि आत्या और ज्ञाद मित्र मिनर पदाय है, उसकी समीक्षा देरिये १७६ वी गाया 

ये एया प्यचवाशंए-पृ० ३२७-३२८-नज्ञानको जीवसे स्वथा सिन्न मानने पर गणमणिनावक्ती श्रसभवता-- 
यदि ज्ञान जीवकफा सर्वथा ही भिन्न हो तन तो उसमे गण सुणो शेद भी नहीं बन सकता । याने न उसे 
तरह भी जोबद्ग और ज्ञावका सग्बस्ध माना जाय कि जोव जनक हे शअ्रौर ज्ञान जन्य है । जीव झान 
फा उत्पन्न करता है इतवा थी सम्बन्ध वही-साना जाए अथवा ज्ञान आत्माकाा स्व॒नाव है यह भो 
फ्बन्च नहीं माला जाय हतपवा जाने विभाव होया, जोवणा ही एक प्र हैं इस तन्‍्ह थी दे माना 
जाय। किद्नी नो प्रगार से सम्बन्ध दे भादा जाव तो फिर यीव ग्र।र चानमे बढ़ जोश शुदी है और 
ज़ानगूण है यह दात दूर ने ही पतंग हो जावगो | सोचे उ बाते जर्य जबवक याजसे देखी पाती 

है प्रीर फई तत्त्वस्व बरतने देखी जातो है । यीर उसमे ऊोई दल्‍्प स्वनाव र बिदाह झूपने देला 
"वर्व हू। जस जीव झेल पते झादक भाषाऊों उत्पक्त कररा हूं । सवितान शुतज्ानादिर अनेक भेद्ध 


( ४४६ ) 'सहजावनन्द साहित्य जैयोति प्रथम भाग' 


हैं, उनका उत्पादक है जीव,यो भी देखा जाता है | ज्ञान आत्माका स्वभाव है, यो भी परखा जाता है । 
उन॑ ज्ञानोमे कोई ज्ञानस्वभावज्ञान है, कोई ज्ञान विभावज्ञान है श्र वहा ज्ञानस्वभाव एक स्वभाव है 
झौर जिंतनी भी उसको व्यक्तिया है वे सब परिणतिया हैं । यो अनेक प्रकार के जीवमे श्रभेदरूप से गुण 
देखे जाते हैं परिणतिरूपसे भो देखे जाते है, लेकिन जो ग्रण और ग्रुणोको स्वंथा ही जुदा समभे उसने 
तो इतना कहने का भी अवसर नही रखा कि ज्ञान गुण है भौर जीव ग्रुणी है। देखिये-जो श्रत्यन्त भिन्न 
चीज है उसमे गुण गुणीका सम्बन्ध नहीं घटित होता । जेसे हिमालयपरवत कहा पडा है श्रौर विन्ध्या- 
चलपर्वत्‌ कहा पडा है ? दूर दूर हैं, संकडो कोशो का श्रन्तर है तो क्या वहा यह कहा जा सकता है, 
कि,विन्ध्या चलका ता है हिमालय या हिमालयका विन्ध्याचल या इनमे एक गरुणी है एक गुण है, जो 
श्रत्यन्त भिन्न चीज है उसमे गुण ग्रुणोकी बात॑ नही देखी जाती, इसी तरह यह जीवको न्यारा माना 
झौर ज्ञानगुणको न्वारा माना तो उनमे भी गुण गुणी भेद सिद्ध नही होते । 

आत्मा स्वय तीथे है, इसका परिचय प्र प्त करिये १६१ वी गाथाके प्रवचनमे-पुृ० ३३६-रत्नत्रयरूप 

दिव्य नौका द्वारा ससा रसे तिर सकनेका सामर्थ्य-जीवका श्रस्तित््व न मानने वालोको स्थुलहृष्टिसे जीव 
की सत्ता समभाते हुए भ्रन्तमे यह कह रहे हैं कि देखो यही जीव रत्वत्रयसे सहित होता है वो वह 
उत्तम तीर्थ कहलाता है। तोर्थ जावो, तीर्थकी वन्दना करो, इसका सीधा श्रर्थ यह है कि इस श्रात्माका 
जो विशुद्ध स्वरूप है, उसको झ्लोर उस विशुद्ध स्वरूपकी उपासनामे जो लगे हुए रत्नत्रयधारी पृण्यात्मा 
हैं उनके स्वरूपको उपासनामे ज्ञानको ले जाबो । यही उत्तम तीर्थ है। ऐसा पुरुष क्यो तीर्थ है कि वह 
रत्नन्नयरूपी श्रलौकिक नौकासे ससारको पारकर लेता है। उसेतीर्थे, कहते है। यह रत्तत्रय श्रात्माका ही 
धर्म है इसलिए इस आत्माको ही तीर्थ कहते हैं। तीर्थ यह श्रात्मा इसलिए भी है कि स्वयं भी ससारसे 
सिर जाता है ओर दूसरोको भी ससारसे तिरानेमे निमित्त होता है। परमात्मा श्ररहतका उप- 
देश यूदि आज इस परम्परामे न मिलता तो हम आ्राप श्रात्माके रहस्य को कंसे जानते ?तो देखिये-उन 
प्रभु तीर्थंकरोने हम लोगीके तिरानेका भो साधन बना दिया ना, तो ऐसे पुण्पवान जीव स्वय भो ससार 
से तिर जाते हैं, दुसरेको तिरानेमे कारण भी होते हैं। पण्यवानके मायने यहा सम भिये पवित्र स्वभावमे 
रहनेवाले पवित्र श्रात्मा । यही एक उत्कृष्ट तीथ है जहा पूर्ण शान्ति प्राप्त हो सकती है। जो शान्तिका 
उपाय बना सकता है उस जीवका निपेष ये चार्वाक लोग कह रहे हैं ॥ तो जो जीवके रहस्यको ही नहीं 
जानता वह श्रपना कल्याण कैसे कर सकता है ? जीव है श्रौर उसे अपने श्रापके सत्य स्वरूपमे श्रनु- 
भविये, इससे ही ससारके सारे सकट दूर हो सकते हैं । 
(२५२-२५४' अनुप्रेक्षापवचत ४, ५, ६ भोग 

स्वाभि-कार्तिकेय विरचित कार्तिकैयानुप्र क्षाकी १६२ वी गाथासे ३२६ घी गाथा तक (ृज्य थ्ती मनोहर जी 
वर्णी सहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं ! शान्तिमार्गदर्शक पद्धतिसे जीवोंके भेद बताकर उनका विवरण इस प्रकरणमे 
है. उसकी भूमिकामे उन-भेदोकी विधि देखिये १६२ वी गाथाके एक प्रवचनादमे, पृ० १-जीवोके मेदोका शा ति- 
मार्गदर्शक पद्धतिसे वर्णन-शान्तिके लिए एकप्रघान साधन है पदार्थका यथावत स्वरूप समझ लेना । जीव 
की शाम्तिका सम्बन्ध ज्ञानके साथ है, घन वेभव इज्जत श्रौर भर भी बाहरी चीजें समागम कुठुम्प इन 
के साथ नेही है । ज्ञान सही होगा, अपना मत वश होगा ज्ञान द्वारा अपने श्रापमे बसे हुए सहज भग- 
वानके दर्शन क्रिये' जूते होगे तो वहा तृप्ति है, सन्‍्तोप है, शान्ति है भ्ौर जहा ज्ञान नहीं है वहा पृवेक्त 
पुष्यके उदयसे चाहे कुछ बभव'मिल जाय, चाहे कितनी ही लौकिक प्रतिष्ठा हो जाय, किन्तु वहा द्ञाति 
नही है । गान्तिके लिए किसी भी बाहरी कमी विध्तरूप नही होती । अपना परिज्ञान हो तो वहा भाति 


६१४२-२५४) अवुप्र क्षाप्रवचन १, २, ३ भाग ( ४४७ ) 
(नयमसे है। उस ही ज्ञानके प्रकरणमें लोऊानुप्रेरक्षामे ६ द्रत्योका किस क्रिस प्रकारसे स्विप है ? यह 
बतानेके लिए यहा दूसरी प्रकार से जीवोका भेद प्रभेद बताया जा रहः है।जीब तीन पका रके होते है- 
बहिरात्मा, प्रन्तरारमा प्रौर परमात्मा। जीवकी यह प्रिविवता सबने स्वोकार की है। वपरेई जीव, 
आत्मा, ब्रह्म, इस प्रकारसे तीन मानते है, कोई भ्रज्ञानी, जानो ओर प्रभु ये दोत प्रकार कहते है। यह 
विविधता सबको माननी पडेगी जो जोवतत्त्वमे श्रास्था रखते है । 


अन्तरात्माक भेद नही होते, इससे सम्बन्धित प्रवचनोंमे से पछिये (६४ वी थाथाका एक प्रवचर्नाश-अन्त- 
रात्माके कुलमद व जातिमद नही होता है, पृ० १७-१५-श्रन्व रात्मके कुलमद व जातिमदका ग्रभाव-किन्ही 
' को कुलका मद रहता दै। भेरा ण्डा श्रेष्ठ कुल है। भरे श्रष्ठ कुदा द्वे तो इसके लिए है कि हम धर्म- 
पालनमे श्रागे बढे । अ्रगर कुछका मद करके इस तरह अपने को हीन कर देते कि श्रागे ऐसा कुल न 
गले, नीच कुलमे, नीच योनियोमें जन्म लेना पड, यह होता है कुलमदका प्रभाव। किन्ही को भरता 
जातिका मद रहता है, श्रजी मैं ऐसे घरानेका हू, मेरी मा बडे घराने की है, कभी दरिद्रता श्रा जाथ 
तो अपने कुलकी ओर जातिकी अपने पहिले हुए उन पुरुषोकी तारीफ करके अपने ग्रापको श्रेष्ठ मानना 
चाहते हैं। यह सब कया है ? ये सब कुल और जातिके मद हैं। ज्ञानी जीव जानता है कि मेरा कुल 
तो मे रा चैतन्य है, मेरी जाति तो मेरी चेतना है श्रौर यह बाहरी कर्मोदियवर्थ पर्यायमें कुल भर जाति 
का व्यवहार है । में हु एक चैतग्यस्वरूप । मेरा वश है च॑तन्‍्य । मेरा कुल चलाने वाला मै हो हु लोग 
सनन्‍्तानसे यह आशा रखते हैं कि यह मेरा कुल चलायगा, मेरा बम चलायगा, लेकिन यह विदित है कि 
भेरा वश तो केवल चैतन्ण्भाव है, यही मेरा साथी रहेगा। जो श्रन्वय रूपसे हो वही तो वण है। उस 
चैतन्यवञ्कों पवित्र करने वाला मैं ही मात्र तो हु। दूसरा कोई मेरे वशकों प्रित्र नहीं कर सकता । 
ज्ञानी जीव की कुल और जाति का मद नही रहता। ये भश्रन्तरात्माके लक्षण बताये ज। +है है कि वह 
कितना नम्न होता, कितना भक्त होता है और कसी उसके श्रतरमर्मे अभिप्राय रहता है। जो ग्रत.स्वरूप 
को जानता है, अ्रस्तस्वरूपको मैं ग्रात्मा हु, इस तरह मानता है उसे अ्रन्तरात्मा कहते है । 


पुद्गलका स्वरूप जाबकर व पुद्गलक्त उपकाए जानकर ज्षिक्षा पह लेनी है कि पुदूगलक्ृव उपकार में 
भेरी प्रीति न जगे, इसका दिग्दर्शन कीजिये २०६ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे-पृ० २३-उदििष्टाहारत्यागका 
सथ्य-उहिष्ट त्यागके विपयमे कुछ लोग भ्रान्त धारणायें बनाते है, सोचते है कि साधुका स्याल करके 
हो तो लोग साधुका ग्राहार बनाते हैं, तब दोप लगता होगा, तेकिन उहिष्ट दोपके सम्बन्धमें मुख्य बाल 
यह जानवा चाहिए कि यदि घरमे केवल साधछुके लायक भोजन अलगबना लिया जाय और सबके लिए 
श्रशुद्ध भोजन बनाया जाय, जैसा कि रोज रोज भोजन बनता रहता है श्र॒लग चूल्हेपर, तो वहा 
उद्िष्ट दोष श्राता है। यदि एक दिव थी और ऐसा सकलल्‍्प करके भी कि मै स घुक्ो आहार दू गा प्रौर 
सभो लोग शुद्ध भोजन करें, किसी दूसरे चुल्हे पर अलग से भोजन ते बने तो उस भोजनमे उद्दिष्टका 
दोप नहों होता । श्रतिथि सम्विभाग ब्रत जब दूसरी प्रतिमामे लिया गया है तो वहा सोचता ही है बह 
ज़ती कि मैं ग्रतिथिका आहार देकर भोजन कछू गा तो दया सोचने माजसे उहिष्ट दोप हाता है? 
जिसने अतिथि सरिप्रभाग बत लिया वह रोज ही सोचता है, रोज ही सकल्प करता है बहु तो उसका 
बत हे । दोपको बात होती तो बत वयो कहलाता २? तो उहिष्ट दोषका सूत साधन है कि वह केवल 
साथुको भोजन झलप से बचाये। गौर, झपने लिए, परिजनोके लिए अलग बने तव उसे जिए वना 
हुआ भोजन उहिष्ट है। जिस भोजतकों सब करेगे, जेकिन यह नियम ने रखे कि यह चीज साधुको टी 
दो जागगी, वहा दोष तही है। वहा तो बह पिचार हैं कि आज यह भोजन तो सभी के तिए है। तो 


( ४४८ ) सहजनन्द साहित्य ज्योति प्रथंम॑ भाग! 


प्राज इतनी विशेंत्रता कर दी कि सारा भोजन शुद्ध बनेगा । तो ऐसा करने में उस श्रावककों दोप ने 
आयगा | जो भोजन केवल साधुके लिए बनता है वह उहिष्ट दोपयुक्त भोजन है। 


उदृगलका स्वरूप जानकर व पुद्गलकृन उपकर जानकर शिक्षा यह लेनी है कि पुदूगल,,त उपकारमें मेरी 
प्रीति न जगे, इसका दिग्दमंत कीजिये २०६ वी गायाके एक प्रवजनाझमे-पृ० ८०-पुद्गलक्ृत कार्यों मे प्रोति न 
करने का निश्चय-इस प्रकरणको सुनकर हमे इस निर्णयमे झ्ाना चाहिए कि जो जो प्रुदूगलके उपकौोर 
हैं उनमे का प्रोति नही करना है । जीवत श्ौर मरण भो पुद्गलके उपक्रार बताये गये थे, उस ही 
से सम्बन्धित यहा मरणको बात कह रहे है कि सरण नाथ है किसका ? प्राणप्पान जो क्रिया चल रही 
है, स्वास लेने और फेफने को जो क्रिया चल रही है इस क्रिया विशेयकरा विच्छेद हो जाय यह क्रिया 
समाप्त हा जाय तो इसो का नाम मरण है। जोवने श्रायुके उद्यसे भोग पाया था, श्रव उस भ्रायुके 
से सम्बन्धित यह प्राणापान क्रियाका बिच्छेद हो जाना वही मरण है। तो ये सुख दु ख जोवन 
मरण आ।दिक सब पौदुगलिक हैं, क्योकि मुरतिमान कारणक्रे प्राप्त होने पर ही ये चीजें उत्पन्न होती 
| 
कालका स्वरूप जानकर अपने को अपने हितमें क्या निर्णय बनाना है, इसका निर्देश लीजिये २२० वी 
गाथाके ५क प्रवचनाशमे-पृ० ११०-१११-व्यवहा रकालके स्वरूपको जावकर शभ्रपनी सम बनानकी सत्य 
दिशाका निर्देश-इस श्रनादि श्रनन्तकाल परिणमनको जान कर अपन आपके बारे मे भी कुछ समझता 
है। मै श्रनादि से हु, श्रव तक हू, श्रतत्त काल तक रहुगा । तो अब तक को जो हमारी स्थितिया गुजरी 
हैं वे सब खोटो गुजरो हैं। जन्म-मरण किया है। मरण किया, जन्म लिया, सारी जिन्दगी मोहमे, 
कंषायोमे बितायी, फिर मरण किया। मोहमे जन्मे, मोहमे जिये और मोह में हो मरे, ऐसी स्थिति 
जीवोकी अरब तक चली श्रायी है, लाभ कुछ नही मिला । श्रत्र श्रपना कतंव्य यह है कि श्रपनी स्थिति 
को बदलें, कुछ सत्य ज्ञानकी श्रोर भायें, श्रब तक जो हुआ सो हुआ, उसका क्‍या खेद करें ? जो होना 
था हुआ । अभ्रव जान लीजिये कि जो कुछ भी अभो तक हु प्रा वह विथ्या था, मायारूप था, तो यह 
जानकारी हमारे हितके लिए है। श्रत भागे की कुछ सुत्र लें, बोतो हुई बातोको मायारूप समभे, इन 
लौकिक समागमोर्मे हष विषाद न मानें । यह तो ससार है। यहा पुण्य तथा पाप के फल मिलते हैं तो 
पुण्यके फलमे हर्ष न मानना और पापके फलमे विषाद न मानता। उस पुण्य पाप फलोके ज्ञाता हृष्टा 
रहे भर अपने आपमे ऐसा निर्णय बनायें कि मैं तो इत सबसे निराला एक विशुद्ध चंतन्यमात्र हू । ये 
जो व्यवहारकाल बताये जा रहे हैं इनसे निराला अ्रपने श्रापफो एक शुद्ध द्रव्यमे निरखना यही हम श्राप 
का शभ्रागे बढनेका उपाय है। 
पस्तुका स्वभाव देखिये, वरतुमे कारणकाय परम्परा किस प्रकार चल रही है, २२३ वी उाथाका एक प्रव- 
चंनाश देखिये-पृ० ११६-११७-वस्तुमे कारणकार्य परम्परा-इस गाथामे यह बताया जा रहा है कि तोनो 
काल में वस्तुके ऋायक्रारण भावका निर्णव उप्त हो वस्तुमे है । वस्तुके पूर्व और उत्तर परिणमन्र को 
लेकर तीनो कालमे भ्रत्येक्त समय कार्य कारण भाव है। इस समय जो पर्याय बन रहो है वह पूर्व पर्याय 
का तो कर्य है श्र उत्तर पर्यापक्रा कारण है। प्रत्येक श्रवस्था कार्यरूप भी है। पदार्थ में प्रति समय 
उत्पाद व्यय ध्रीव्य होता है और तोनो के तीनो एक ही समयमे होते हैं। ज॑से कोई मनुष्य मरकर देव 
बना तो श्रब देव पर्यायमे निर्णय करिये-उत्पाद हुप्रा देव का, व्यय हुआ मचुष्यका और प्रौव्य रहा 
जीवका। । तो देवका स्वमाव, मनुष्यका श्रभाव और जीवकी ध्रूवता ये तीनी एक समयमे हैं कि नही ? 
प्रत्येक पदार्थेका उत्पादव्ययपश्नौव्यका स्वभाव है। जैसे मिट्टीका पिडोला घडा वन जाता है, तो जब वहू 


(२५२-२५४) अतलुय् क्षाश्वचन ४, ५, ६ भाग ( ४४६ ) 


घड़ा बन गया तो घडेंका सद्भाव, पिडोलेका अभाव और मिट्टोकी श्रुवता ये त्तीनों एक समय में हैं । 
तो पर्यायका उत्पाद विनाश होकरभी जो मूलभूत बस्तु है उसकी सदा धुत्र॒ता रहती है, भौर यो तीनो 
कालमे प्रत्येक द्रव्यमे कारणकार्यकी परम्परा चल रही है। पूर्वर्यायसयुक्त द्रव्य उत्तरपर्याप्का कारण 
है, उत्तर पर्याय पूर्व पर्यायका कार्य हैं, प्र्थात्‌ द्रव्यमे निरन्तर झवस्थायें वलती रहती है। 


ज्ञानानुमवमे ही सकट सभाप्त होते हैं, इतका मनन कीजिये, २२७ दी गाथाका एक प्रयचनाश पु० १३०७० 
ज्ै।नानुभवसे सकटोका परिसमापन-जैसे कछुवा नदो मे अपनी चोच उठाकर चल रहा हो ता उसको 
न्ोचको चू टने के लिए अनेक पक्षी उप पर मडराते है। वह कछुव्रा व्य कुज होकर यत्र तत्र भागता है 
वर रे कछुवे तेरे में तो वह कला है कि यदि तू उपक्ा उपयोग करले तो तेरे समस्त दुख हूर हो 
जायेगे | तेरी कन्मा यह है कि तू चार अगुन पानीमे डूब तो जा, बन फिर थपक्षी तेरा क्या कर सकेगे ? 
तो इसी प्रकार यह जीघ अपने उप्रयोगक्ों चोचको बाहर निकाले हुए हे। वाह्म पदार्थों का चित्त मे 
बसाये है | उनमे रमता हे, उनसे ममता करता है, तो चारो ओरसे यह सकटोमे घिरा हुआ है | अनेक 
प्रकार के विकल्प बन गये हैं, विकल्य ही सकट है। तो क्यों व्यर्थ मे ये सकः उठाये जा रहे है ? हे 
आत्मन, तुझ में तो ऐसो सहज कला है कि तेरे सारे सकट अभी दूर हो जायें ! अपने भीतर में हृष्टि 
कर, अपने को सबसे निराला देख, केवल ज्ञान में अपना अनुभव कर में ज्ञानमात्र ह, यही मेरा सर्व- 
स्व है, बस उप ही मैं तू रम जा, अ्रन्य कोई विकल्प मत कर, किसो को ग्रवना मत मान, ज्ञान का 
प्रनुभव होगा, परमशान्तिका अनुभव होगा । तेरे सभी सकट गझ्भी मिट जायेगे । तो सकट दूर करने 
के लिए हो वस्तुका ययाय॑ ज्ञान क्रिया जाता है। यथार्थ ज्ञानको हमे बडे प्रयन्त करके प्राष्त कर लेना 
चाहिए | 

भारतके घ्वजमे वरतुस्तरूपका कैसा चित्रण मिलता है, पढिये २३८ वी गाया का एक प्रताचताभ-प्ृ० 
१६०-१६१-भा रतध्वजमे वस्तुस्वरूपका चित्रणा-अ्ब घ्वजा की बात देखिये तो यह भी वस्पतस्वरूपका 
सकेत करता है। उसमे तीन रग हँ--लाल हरा और सफेद, और वह भी हरा लाल रग तो ग्रगल बगल 
है, बीचमें सफेद, रग है | साहित्यिक रच नामे कविजन बताते है कि हरा रग उत्पा८का सूचक है, लोग 
कहते भी तो है कि भ्रमुक व्प्रक्ति खूब हरा भरा है, मायने खूब घर द्वार धत वैभव आदिक से भरा पूरा 
है। तो हरे रगका वणन चलता है उत्पादमे, लाल रगका वर्णन चलता है विनाशके लिए। कोई युद्ध 
हो जाय, खून को धाराये वह जाये, ह॒त्याये हो जाय तो वहा कविजन ल ल रगका वणन करते है । अब 
देखिये-बीचमे जो सफेइ रग है उसका मतलब है कि वस्तु भ्र्‌व है। प्रवता, स्थिरताका वर्णन व्वेतरग 
से किया जाता है। स्वेव र से सम्पर्क रखनेवाले लाल और हरे रण हैं, याने नस्तुकी स्थिरतासे सम्पर्क 
रखनेवाले उत्पाद ओर व्यय भ्रगल बगल मे हैं। यो प्रत्येक वस्तु उत्पाद व्यय श्रौव्पात्पक है। उस 
ध्वजाकै वोचमे २४ आरोका एक चक्र बता हुम्ना है । वह सूचक है २४ तोर्थकरोका । वह २४ आरोका 
चक्र ससारके प्राणियोको यह यूचना देता है कि ऐ ससारके ब्राणियो, यदि तुम सुषरी होना चाहते हो 
ता चतुरविशति तोर्थंकरोसे प्रणोत वस्तुस्वरूपको सत्य श्रद्धा करो क्योक्रि जाति मिलेगो इस मोह के 
सेटनेसे | और यह मोह कब पिठेगा, जब कि हम यह समभ पायेगे क्रि प्रत्येक पदार्थ अपने आपने स्व- 


रूपमे है, किसीका क्रिसोभो पदाथमे यमन नहीं है। ऐमो वस्तुकी स्वतत्रताका जब बोघ होगा तब हो 
हम वस्तु के सत्य स्ररूपको परख सकेंगे । 


फाल और लोक के विस्तृत परिमाणकों जानकर हम क्या लाभ उठायें इसका दिःदर्शन कीजिये २५४ दी 
गे बाके एक पवचवाइमे-पृ० १७८-काल और लोक की विद्यालताके परिच यका लाभ-यदि इस नोक के 


( ४४० ) “गहआानदद साहित्य ज्योति प्रथम सांग! 


विस्तार को ही जानने लगे तो मोह मिटनेका ग्रवगर यहा भी मिल जाता है कि अरे इतना बढा लोक 
है, इस लोकके सामने जहा हम श्राप तोग श्राज पैदा हैं या परिपय हैं बढ़ कितगा बडा है, कया चीज 
है ? समुद्र के सामने एक विन्दु बराबर भी नहीं है । तो उत्तनो सी जगहमे मोह बनाकर यह बया कोई 
विवेक है । कालका प्रमाण जब उपयोगमे श्राता है कि काल अ्नादि अनन्त है श्रीर यह जीव भी अ्रनादि 
भ्रनन्‍्त है। तो पश्नादि कादसे यह जोव पर्याव धारण करता श्राया है, प्रनन्‍्त का तक यह जीव 
रहेगा । तो कितना कान व्यतोत हो गया उत्तके सामने यहू १००-५० वर्षफा जीयन वुछ गिनती भी 
रखता है क्या ? कुछ भी तो गिनतो नही रसता | उतनी सी देर के लिए परिजनोमे, कुटुम्बमे, वेभवम 
उपयोग दे देकर उन्हें शपना मान मानकर यह जीवन गुजार दिया जाता है। इससे इस जीवनक्ो कुछ 
लाभ मिल जायगा क्या ? केवत बरवादी हा मिलेगो । मगर मोहबण यह जीव अपनी इस कुटेबको 
नही छोड सकता । इस ज्ञानका श्रादर नही कर गंवा, जो इसका परम वेमव है । 
ज्ञान घेयमे व श्ेसफा शानमे गमन ने होइर भी विज सिज्न प्रदेशगे रहो बाते गान भौर गैयोका व्वय- 
ह र परणिये २५६ थी गाथाने एफ प्रववनाशमे-१० १८०-न्नानका ज्ञेबमत व गंगा जानमे गमन ने होकर भी 
निज निज प्रदेशने रहने वाने ज्ञान घोर जपाका व्यवहार-न्नान ज्ञय पदार्थों के पास नहीं रद्द जाता, 
श्रौर ज्ञेय पदाथ भो ज्ञानके प्रदेशमे नही भ्राते हैं। पदाय अपनी हा जग? ठहरा है, ज्ञान श्रपने ही धाम 
मे ठहरा ६, पर ज्ञान हो रहा, जानन हो रहा, इस कारण ज्ञान और ज्ञ।का व्यवहार चलना है। कुछ 
दार्थनिक ऐसे भी हैँ कि जा ज्ञानमे पदावों का जानना मानते हैं। पदार्थ ज्ञानमे पहुचते है। वे अपना 
प्राकार सौंपते है तब ज्ञान जानता है । तो न इस तरह ज्ञय ज्ञानमे गाता है श्रीर न ज्ञान ज्ञेयमे जाता 
है, दोनों श्रयने अपने प्रदेशमे हा ठहरे हुए हैं, किन्तु जाननेका काम हे ज्ञानका श्रार जानना होता है शेय 
का | इसो रूपको लेकर ज्ञान ओर ज्ञत्रका व्यवहार चलता है| जो जाते सो ज्ञान, जो जाना जाय सो 
ज्ञय कहलाता है । ज्ञान ज्ञयमै नही जाता, ज्ञव ज्ञानमे नहीं जाता । 
बौधिदुलंभ मावनाम मनुप्यभययो दुलभता बताकर ३०० नी गाथात़ एक प्रवचनाणमे पढ़िये मनुप्यववर्स 
याद प्युमम जीयन विताया जाय तो यह परागलपन हूं है, १० २३१-पशुसम जीवनमें तरभवयापनकी उन्म- 
त्तता-अरे इन विपयोमे तो ये पय्रु पक्षा भा रत है । उन कुत्ता, बिल्ली, मुर्भी, कबुतर श्रादिकों योनियो 
मे रहकर भो तो ये विपयोके काम किये जा सकते थे। देखिये 3न पश्ु पक्षियों के भी बच्चे होते हैं, 
मनुष्योके भी बच्चे होते हैं, वे भा प्रात बच्चाम मोह रखते हैं, मनुष्य भो ्पने वच्चोमे मोह रखते 
हैं । तो श्रव बताइये मचुष्यमवम विवेकका १ न सा काम किया ? रही एक घन वेभवके बढानेकी व्यत, 
तो जितना इन पशु पक्षयोक्रो साघनर जोडने क्री जरूरत है उतना वे जाडपे हो हैं। हा मनुष्यने' उनकी 
प्रपेक्ष अधिक लगाव लगाया उन साधनो मे, वर यह लगाव इस मनुष्यके हितके बिए नही है । वह तो 
श्रगान्ति के लिए है। गितना अधिक वधव होता जायगा उतना हो अधिक श्रद्यान्ति होती जायगी। 
उसकी कोई हद नही है कि कितना वभत्र हो जाय ता शान्ति भिजेगो। रूप, रस, गन, स्पश घब्द 
गादि की प्रवृत्तियोमे ही व्यापार करते है, इसी चक्र मे पडकर यह मनुष्य जोवन लोग व्यर्थ ही गवा 
देते हैं । उस तरह से ज॑ंसे कि भस्म के लिए अमूल्य रत्वकों जला देते हैं । 
सम्यग्दष्टिफी अन्त शान्तिर्प्ताफा दिग्द्शन करें -२६ वी गाथाके एक प्रवचनाश, पृ० २६६-सम्यर्डप्ठ 
के अच्त घास्विरूपता-अनेक ग्रुणो से सम्पन्व वह सम्बस्हष्टि जोव अ्रपने थ्रापमे जब चाहे श्रानन्द पाता 
रहता है । श्रव जरा गर्देन भुकाया देखलो, श्रपना अपना देव अपने आपके अन्दर द्वे । जिस समय बाह्य 
हृष्टिको बन्द करके अ्रपने श्रत रगकी हृष्टिसे देखगे तो अपना भगवान वह कल्याणकारी देव अपने श्राप 


| 


(२५५-२५६) भ्राप्तमीमासाप्रवचम १, २ भाग ( ४५१ ) 


मै मिलेगा । जिसने अपने झापमे बसे हुए परमात्मदेवका दर्शन किया है वह पुरुष तो पैवित्र है और जी 
झपने आपके इस परमात्मदेवका परिचय नही कर सकता वह चाहें शरीरकी कितनी ही शुद्धि करेया 
भ्रन्‍्य पदार्थकों शुद्धि करे तो वह शुद्धि व प्रिद्धि नही है। चाहे अ्रपवित्र हो चाहे पत्रित्र हो, क्रिसी भी 
अवस्था मे हो, जो अयने परमात्मतत्त्वका स्मरण करता है वह बाहरमे भी पवित्र है और अ्रवरगमे भी 
पवित्र है। शान्ति मितेगी तो अपने श्रापके परमात्मस्वरूपके उपयोगमे ही मिलेगी, वांहरी पदार्थों को 
चित्तमे बसानेसे शान्ति तन गिलेगी । 


(२५५-२५६) आप्तमीमासाप्रवचन (अष्टसहल्ती प्रवचन) १, २ भाग 


इस पुस्तकमे पूज्य श्री समष्तभद्राचार्य-विरचित आत्तमीमासा गथकी ३ कारिक्ाओपर पूज्य श्री विद्या 
सन्दि स्वामि द्वारा अकलक बृत्ति पर की गई अष्ठसहस्रो टीका के माध्यमसे पृज्य श्री मगोहर जी वर्णी सहजानर्द 
महाराजके प्रवचन हैं । इस ग्रन्थमें किस विपयका वर्णन है और उसका क्या प्रयोजन है तथा प्रतम कारिका से क्‍या 
कहा गया है इन सव वातोंका एक संक्षिप्त प्रवचनाश मे, परिचय कीजिये-पृ० २-श्र!प्लमुणन्न सपन्तभद्र का 
सप्रयोजन आप्तमहत्त्वके निरोक्षणका प्रयास-इसका प्रचलित नाम देवागमस्तोत्र भी है। इसका कारण 
यह है कि इस रंचनामे सर्वप्रथम देवागम शब्द झ्राया है. ज॑से कि श्रादिनाथ स्तोत्रका प्रचलित नाम 
भक्तामर स्तोत्र है, क्योकि आ्रादिनाथ स्तोनमे सर्वप्रथम भक्तामर शब्द श्राया है, पर विधथ इसमे क्या 
है ? उस हृष्टिसे इसका नाम भ्राप्तमीमासा युक्तियुक्त विज्ञात होता है। भ्रात्नहित चाहने वाले मोक्ष- 
मागके अभिलापषी पृरुषोको यह भ्रतोव आवश्यक है कि वे सम्यक्‌ श्रौर मिथ्या उपदेशको पहचान कर 
सकें। जो पुरुष सच्चे और झूठे उपदेशको पहिंचान नही कर सकते, वे कल्पाणमार्ग में चल ही नहीं 
- सकते । तो सम्यक्‌उपदेय झौर मिथ्याउपदेशकी जानकारी बने, इसके लिए झ्राप्ममोमासाको रचनेवाले 
' शराचार्य श्रद्धा श्रौर ग्रुणज्ञतासे गदझदू होकर अपने हृदयमे उनके प्रति बडी पृज्मता भाव रखते है और 
उस उल्लासमे यहा स्व प्रथम यह कह बेठते है कि हे प्रभो, तुम इस कारण बड नहीं हो कि आपके 
पास देव श्रात्ते हैं, आपका आाकाशमे गमन होता है | श्राप पर चामर आदिक विभूतिया ढरती है प्रश्न 
के गुणोसे श्रत्त परिचित समन्द्रभद्र देव सब जान रहे है वह मर्म कि प्रभ्चु गरगोके कारण ही महान हैं । 
लेकिन यह कह रहे हैं कि इन बाहरी वातोसे तुम हमारे लिए महान नही थ क्योकि ये बाहरो वार्तें तो 
मायावी पुरुषोमे भी दे वी जा सकती हैं , 
द्वितीय कारिका में द्रीरादिमहोदयतासे भी भगवानक्की महत्ता नही है, इपका परीक्षण किया है उसका 
परिचय पाइये एक सक्निप्त प्रवचनाशमे, पृ० €-१०-वि4हादिमहोदय से भी प्रभुता व महत्ताके अभावके 
। ऊथन की सिद्धि-श्रागममे हेतु बताया गया है, केवल इस वुनियादपर साध्यको सिद्ध किया जाय तो यह 
सिद्ध नही हो सकता, क्योकि श्रागमकी प्रमाणता श्रभी प्रमाणसे प्रसिद्ध नही है। जब तक प्रमाणसे 
- आगमका प्रामाण्य सिद्ध न हो पा ले तव तक उस भ्रागमके आधार पर किसी भी वात की सिद्धि नही 
को जा सक्ती। जैसे कि देवता आते हैं आकाजञमे गमन होता है, चामर श्रादिक विभूतिया प्रभुके 
निकट हैं ऐसा हेतु देकर जिसका कि वर्णन झ्रागममे क्रिया है उस आगमका उपदेश मात्रका हेतु देकर 
प्रमुफो महत्ता सिद्ध नही की जा सकतो है, इस हो प्रक'र श्रन्तरग और बहिरग शरोरादिकका श्रतिणय 
दिखाकर कि देखो मलमृत्र स्वेद रहित दिव्यशरीर मायावियों के तो नहीं बन सकता, ऐसे ग्रन्तरा 
जरीरका अतिशय दिल्लाकर भी प्रश्रुकी महत्ता सिद्ध नही की जा सकती, क्योकि यह भी वणन श्राग- 
माश्रित है। और, जो आगमाश्रित हेतु है वह दार्शनिकोका हृष्टि मे प्रतिगदोकी हृष्टिमे प्रमाणभूत 
नड्टो है तो प्रश्नमाण प्रागममे, उतमे बताये गये हेतुने किसो साध्यको ध्िद्धि नहों को जा सकती । तो 
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यहा भगवात परमात्मा अतरग शरीरके अतिगयसे भी स्तवन करने के योग्य याने महान नही है । 'तो 
जैसे भगवान, तुम मेरे लिए देवागम आदिकके कारण पुज्य नही हो, महान नही हो इसी प्रकार देहके 
अतरग अतिशयोके कारण भी आप महान नही हो । ु 


”__ तोसरी कारिकामे वत्ताया है कि तीथें चलाने से भी कोई महान नही बन जाता, क्योंकि तीथंकृतोके 
आगमोमे परस्पर विरोध है । इस विपयमे हुए कुछ प्रवचनाश देखिये ताकि वणनीय विपयका अन्दाज हो सके- 
श्रृतिवात्रयक्ते अर्थों का विसवाद बताने का मूल प्रसग-तीर्थंक्ृत्समयोमे परस्पर विरोध घ होने से आप्तता 

ही, यह बात सुनकर मी 4ासक सिद्धान्तानुयायी खुश हो गये श्रौर बोले समन्तभद्र तुम बिल्कुल ठीक 
कहते हो । जित॑ने तोर्थ चलाने वाले लोग हैं उन्तके प्रपोता सर्वज्ञ नही हैं, श्राप्त नही हैं। इसी कारण 
तो. हंम कह रहे है कि सिर्फ श्रपौरुषेय वेद हो प्रमाण है । कोई आप्त नही, कोई देव नही । तो समत- 
भद्द श्रथवा उनके भक्त इस हो इलोकका दूसरा अर्थ लंगाकर मीमौसकका मिराकरण करता है। 
मीमासकके मतका भो विश्लेषण बता दोजिय्रे-तोर्थक्रासमय । तो तीर्थक्ृत समय मायने तीर्थ को नष्ट 
फरने वाला कृतकृन्ततिसे भी बनता है, तीथक्ृतन्ति छिनत्ति इति तोथंकृंत, जो तीर्थका छेदन करता है 
उसे तीय॑कृत कहंते है । उनके समयके मन्तव्यको तीर्थकृत्समय कहते हैं, सो जाँ तोर्थंको मानते ही नही, 
उनके सम्प्रदायोमें भी परस्पर विरोध है, इसलिए उनके भा प्रमाणता न॑हो है। कंसे विरोध है ” सो 
सुनिये | जैसे एक'वाक्य बोला गया कि स्वर्गाभिलापी पुरुष श्रग्निहोत्र यज्ञ करे तो इसका श्र्थे कोई 
मोमासक्र प्रवक्ता तो भात्रता अ्र्य लगाता है कोई इसका एक परमत्रह्मस्वरूय अर्थ लगाता है । लेकिन 

उनन्‍्हा मे परस्पर विरोध है, फिर उनका भी सिद्धान्त प्रमाणिक कसे वना ? * तो इस प्रसगमे भावना 
श्र्थ मानते बाला नियागवादियोंक्रा खण्डत कर रहा थ!, और नियोगवादका खण्डन करते करते जब 
एक झलक निकली कि ब्रह्मस्वरूप अथ है तो इस पर वियोगवादी यह कह रहे कि चलो भला हुथा । 
ब्रह्महप श्र्थ विकन्त आया तो अब भावनारूप तो न रहा । सो भावना अर्थ मानने वाला भट्ट यह सिद्ध 
कर रहा कि श्रूतिवाक्यका श्रर्थ ब्रह्म (विधि) नहीं है।.' । 


चार्वाक केवल प्रत्यक्ष (सन्‍्यवहार) को प्रमाण पानते हैं, इसी बलपर वे सर्वज्ञत्वक॥ अभाव सिद्ध करते हैं 
किल्तु एसा सिद्ध करने वाले सवज्नखको सिद्ध कर वंठते हैँ, देसिये एक प्रवचनाश चार्वाकुसिद्धान्तरामीक्षणके प्रसंग 
का-पु० १५२-प्रत्यक्षमे संवज्ञका अभाव मानते वालाके सवज्ञत्वकी प्रसक्ति-देखिये, ये चार्वाक्त एक 
इन्द्रियप्रत्यक्ष प्रमाणसे सब सर्वेत्ञ हित पुरुष समुइकों जान रहे हैं तो क्या कर रहे कि यह इन्द्रिय प्रत्यक्ष 
ही एक प्रमाण है। इस सिद्धाव्तका घात कर रह, लो ये प्रत्यक्षप्रमाणसे इन्द्रियज्ञानसे सारी दुनिया को 
जान रहे हैं। जब सारो दुनियाको जान तिय्रा कि यहा सवन्ञ नही है तभो तो निषेध करेंगे कि कोई 
सर्वज्ञ नही है । तो सर्वज्ञ नही है, यह जानने के लिए पहिले सारो दुनिया जाननी होगी, इस तरह जब 
सारो दुनिया जान ली तो ये चर्चाक ही सवज्ञ हो गये अ्रथवा इन्द्रिय प्रत्यक्ष का बिषय सारो दुनियाका 
जानना वन गया। सो दोनो द्वी पिद्धान्तोका जो कि चार्वकि लोग मानते हैं धात हो गया। जो स्वयं 
स्वीकार नहीं कियः गया, अथवा जो अनिष्ट है चार्वाकोको, ऐसा अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष होता है कुछ । 
श्रौर, अतो रिद्रिय प्रत्यक्ष चार्बाकक्रो इप्ट है नहीं। इन्द्रिय प्रत्यक्षके द्वारा'सर्वेज्ञ रहित पुरुष समूहका ज्ञान 
बन सकता | श्रत अतीन्द्रिय परत्यक्षके बिना इन्द्रिय प्रत्यक्षके द्वारा, अन्य प्रमाणके अभावका ज्ञान जसे 
नही बनता इसी प्रकार इन्द्रिय प्रत्यक्षके द्वारा सर्वश्वरहित सारे विश्वका भी ज्ञान नही बनता । भौर 
यदि मान लिया जाय कि ये चार्वाक सब जगह सब समय जीवोमे सर्वज्ञपने के श्रभावके प्रत्यक्षसे जाते 
रह है तो इसके मायने यह हुआ कि ये चार्याक रव्य सर्वज्ञ हो गया और ऐसा मानने पर चार्बकिका यह 


(१५७-१४५८) आधप्तमी भांसाप्रवचन ३, ४ भाग ( ४५३ ) 


कथन निराकृत हो जाता है कि सर्वज्ञ अथवा अनुमान श्रादिक प्रमाण है ही नहीं। स्वयं सर्वज्ञ बन 
गया। सर्वेज््का अभाव कैसे सिद्ध करोगे ? अथवा प्रत्यक्ष ही एक प्रमाण है ऐसा जो चारुबोरकेका 
श्रभिप्राय है वह निराकृत' हो गया । जब अन्य देश अन्य लोक अन्य पुरुषोकें प्रत्यक्षकों स्वय प्रत्यक्षसे 
प्रमाण मान लिया तो वही सर्वदर्शी बन गया । ' हम 
। (२५७-२५५) आप्तमीमासाप्रवचन (भ्रष्टसहस्री प्रवचन) ३, ४ भागे 
इसमे आप्तमीमासाकी चौथी कारिकासे लेकर ८ वी कारिका तक पृज्य श्री मनोट्र जी वर्णी सहजानन्द 
* भहाराजके प्रवचन हें ॥ आप्तकी मीमोसामे आप्तपनेके परीक्षणका मूल आधार यह स्थ(|पत किया गया है कि जहां 
दोप और आवरण ( भन्ञान ) रच भी रहे और न कभी हो सके वह आप्त है। इसकी सिद्धि के- प्रतुच्चत .४ वी 
कारिकामे हैं। उनमे से एक प्रवचताद देविये-पृ " ३-४ दोपो और  प्रावरणोकी हानिको नि.श्षेपताकी 
साधवा-इस अनुमानमे, सिद्ध यह किया जा रहा है कि दोपावरणको 5हाति किसो; पुरुपमे निशेषरूपसे 
होती है श्र्थात्‌ किसी आात्मामे दोषो व श्रावरणोका पूर्णतया हानि है, | बिल्कुल झ्रभाव है। यह यहा 
सिद्ध किया जा रहा है। जो वादीको इष्ट हो, वादो प्रतिवादी दोनो को श्रवाधित हो, किन्तु प्रतिवादी 
' का जो असिद्ध हो वह साध्य कहलाता है । तो दोष व आवरणकी:सामात््य हानि वादों भी मान रहा है, 
' प्रतिवांदो भी मान रहा है, किन्तु किसी जगह पूर्णतया,हानि हो जातो है, द।प और अवरणोका, श्रभाव 
हा जाता है, यह यहा सिद्ध क्रिया जा रहा हे, क्योकि प्रतिवादी को समग्रहूपसे दाघो व आावरणाका 
श्रभाव होने के सम्बन्वमे विवाद है। ,तो इस श्रनुभान प्रयोगमे दोपावरणको हानि,यह तो पक्ष है ओर 
कही सम्पूर्णतया हानि है, यह साध्य है और हेतु दिया गया है यह कि क्याकि इसका श्रतिशायन प्राया 
जाता है | अर्थात्‌ हानि का श्रधिकता पायी जाती है॥ कही हानि कम है,,किसी पुरुवमे ह/नि अधिक है, 
'' किसो पुरुषमे उससे भी अधिक हैं तो यह सिद्ध हैं कि कही हानि (पूर्ण, रूपसे भी है। इस श्रन्न॒मान प्रयोग 
में हष्टान्त दिया'गया है कि जिस किसो स्त्रण पाषाण आदिकमे किट्ठ कालिमा भ्रादिक बढ़्िरव ग्तरम 
दोषोका क्षण पूणतया है सा यह हदृष्टान्त प्रसिद्ध ही है । अनुमानप्रयोगमे हृष्टान्त यह दिया जाता है कि 
जो वादी और प्रतिवादो दोनोके द्वारा सम्मत हो । दृष्टान्त एक असिद्ध वात को सिद्ध करने के लिए 
माध्यम होता है। सो ये दृष्टान्तवादी और प्रतिवादी दानोके प्रसिद्ध है । तो जसे स्वर्णयापाण श्रादिकमे 
किट्टकालिमाकी हानि बढतो हुई देखो गई है तो कहो सम्पूर्ण रूपसे भो हानि है। यह बात भी द्वेववी 
जातो है । इसी कारण दोप और श्रावरणोको हानि भी बढ बढ कर जब हम लोगोमे दोष श्रावरण ही 
ह्न अधिक प्रतोत हो 'रही है तो यह किस परम पुरुपमे सम्पूर्णतया है इस बात को सिद्ध करती हैं। 
इसका भाव यह है कि रागादिक भाव होना औ्रर पदार्थों का ज्ञान न, होना याने अज्ञान श्रादि होना दोष 
है ? ज्ञानावरण दर्शवावरण मोहनोय व अन्तराय ये श्रावरण है तो जब भा।वोमे यह बात देखी जा रही 
है कि रागादिक दाप और ज्ञानावरणादिक आवरण ये किसी मे कम है किसी मे और कम हैं। जब 
कमतीका अ्रतिशय देखा जा रहा है तो उससे यह सिद्ध होता है कि कोई परम पुल्प कोई आत्मा ऐसा 
भो होता कि जिसमे 'राग्रादिक दोष रच मात्र भी नहीं होते और ज्ञानावरणादिक भी रच मात्र नही 
रहते । इस कारिकामे यह सिद्ध किया जा रहा है कि कोई पुरुष टोता है ऐसा जो वीतराग और सर्वेज्ञ 
हा, इसकी सिद्धि इस कारिकासे करनेके बाद अगली कारिकामे यह बताया जायगा कि हे वद्ध मान प्रभो 
सकलपरमात्मन, है श्ररहत देव, ऐसा श्राप्तपना आपमे ही होता, शत आप ही श्राप्त हो झौर इसकी 
कारणपूर्वक सिद्धि की जायगी । यह सामान्यतपा सिद्ध किया जा रहा है कि कोई आत्मा ऐसा भ्रवश्य 
है जिसमे अज्ञान रागादिक दोष रचमात्र भो नही रहते । 


। 


( ४५४ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


कोई दाशंनिंक सर्वज्ञ को ही नही मानते है उनको ५ वी कारिकामे अनुमानप्रयोग द्वारा सर्वज्ञका अस्तित्त्व 
सिद्ध किया गया है । उसमे हेतुके समर्थंक प्रवचनोमे से एक प्रवचनांश पढ़िये-पृ० ४प-अनुमेयत्व हेतुमे सदिग- 
घानेकान्तिकत्व दोपका परिहार-भ्रव यहा मीमासक शका करते हैं कि ये सूक्ष्म आदिक पदार्थ श्रनुमेय 
हैं तो रहे श्रार्यें । भ्रनु मान द्वारा अनुभेय हो तो और श्रृतज्ञानके द्वारा अधिगरम्य हो तो झनुमेय रहा आ्राये' 
झौर किसोके प्रत्यक्ष न रहे, इसमे कौन सी बाधा श्राती है ? जिससे कि अ्नुमेय हेतु देकर इन पदार्थों 
को किसीके द्वारा प्रत्यक्षभ्ुत है यह सिद्ध किया जा रह। है । उत्त रमे कहते है कि ऐसा कथन तो अग्नि 
श्रादिक सभी साध्यो मे लगाया जा सकता है। भ्रग्नि वर्गरह भ्रतुमेय तो हो भौर किसी के प्रत्यक्ष न हो, 
इसमे कया दोप होगा ? जब केवल बोलने से हो किसी की सिद्धि श्रसिद्धि मान ली जातो है तो यह भी' 
कह सकते हैं श्रोर इत तरह फिर अउुवान प्रमाण का उच्छेर हो ही जायगा, क्योकि सभो श्रनुमानों मे 
यह उपालम्भ समान है । ऐसा कह सकते हैं कि घूम तो रहो कही पर अ्रर्नि मत रहो । इस तरह.सभी 
अनुमानो मे साध्य का सन्देह, साध्य का अभाव यह सव कहा जा सकता है, किन्तु अनुमान का उच्छेद 
तो नहीं । तब झनुमान से भो प्रवल रूपतते मानना होगा कि सूक्ष्म श्रन्तरित और दूरवर्ती पदर्थ किसी के 
प्रत्यक्ष हैं । | ' 
सामान्यतया किसी के निर्दोपत्वक्ी व मतएवं असर्वज्षत्वकी सिद्धि करने के पश्चात्‌ छठो कारिकामे वताया 
है कि वह निर्दोष आत्मा तुम ही हो, क्योंकि आपका वचन युक्ति और शास्थके अविस्द्ध है। अब इस ही अविरोधके 
सम्बन्धमे एकप्रवचनांश पढिये-पृ० ७०-७१-श्राहेत वचनमे श्रविरोधताके कारणका प्रतिपादन-पग्रब प्रश्न 
युक्ति भर शास्त्रोसे श्रविरुद्ध वचन वाले हैं यह कैसे सिद्ध हुआ ? श्रथवा इसको यो अ्रलकार रूपमे 
समभिये कि यहा मानो परमात्मा भ्ररहत ही कह रहे हो कि मेरा वचन युक्ति और शास्त्रसे पूर्णतया 
श्रविरुद्ध कँंसे है ? जिससे कि मेरा बचन प्रमाणधिद्ध माना जाय ? तो इसके उत्तरमे इस ही कारिकामे 
कहा गया है कि जिम कारण से श्रापका इृष्ट मतव्य, उपदेश, सिद्धान्त मोक्ष श्रादिक प्रसिद्ध प्रमाणसे 
बाघे नही जाते हे इससे सिद्ध है कि श्रापका वचन युत्ति और शास्त्रोसे अविरुद्ध है। किस प्रकार अवा- 
धित है इस सम्बन्धमें प्रयोग करते हैं। जिस सम्बस्धमे जिसका श्रभिमत तत्त्व प्रमाणसे वाधा नही जाता 
वह उस सम्बन्धमे युक्ति भर गास्त्रोसे श्रविष्ध वचन वाला कहलाता है। जैसे कि रोगके स्वरूप श्रौर 
रोगके कारणके सम्बन्पमे स्व्रास्थ्यका स्वरूप और स्वास्थ्यके कारण के जानने बताने के सम्बन्धमे वेच 
युक्तिधास्त्रसे अविरोधो वचन वाला है, क्योकि उसको कही हुई वात प्रमागसे वाधित नही होती है, 23 
श्रभिमत तत्त्व प्रमाणसे वाधित नही होता है । जा प१्रभुने' मोक्ष, मोक्षका का रण, ससार, ससारका इ 
का स्वरूप कहा है वह किसी प्रमाणसे वाधित नही होता । इसका कारण हे प्रभो, भ्ररहृत, तुम मुक्ति 
श्रौर ससारके कारण तत्त्वरूपदिकके सम्बन्धमे युक्ति और गास्त्रोसे श्रविरुद्ध वचनवाले सिद्ध होते हो । 
इस प्रकार जब यह सिद्ध हो गया कि मुक्ति, सार, वस्तुस्वरूपमे ये सब मुक्ति भ्रौर शास्प्रोसे प्रविरुद्ध 
हैं। तो भगवानका वचन युक्ति और भास्वरोसे भ्रविरुद्ध है, यह सिद्ध हो जाता है । जो बात कही गई है 
वह बात यांद सत्य उतरती है वो वचनका भ्रविरोध कहा जाता है। जैसे कोई पुरुष कुछ भी वचन 
बालता है देखो वह वहा सोप पडी है और परख लिया कि यह सीप ही है, तो सब कहने लगते हैं कि 
इस पुरुपका ज्ञान सहो है, भ्रविरुद्ध है। तो ज्ञानकी प्रमाणता बाह्य वस्तुकी परखके बाद हक 
है । यद्यपि ज्ञान तो जिस समय हुग्रा उस ही समय प्रमाणश्रत है, लेकिन लोकनिणय तो तब होता ० 
जवकि ज्ञानमे किसीके सम्बन्धमे जेपता जाना गया वेस्ता स्वरूपमे पाया गया हो । तो प्रभु आपकी दिव्य- 
घ्वनिमे, आपकी परम्परासे प्रणोत उपदेशमे जो बात कही गई है वसा ही बाह्य पदार्थों मे तिरखा गया 
है। अ्रतएव ग्रायका वचन युकव्ति और शास्त्रसे श्रविरोधी है ! 


(१४३७-२४८) झाप्तमीर्मासाप्रवचन 3, ४ भाग ( प४ ) 


एकान्ध वादमे वस्तु एकघर्भात्मक मानी गई है, किन्तु तथ्य यह है कि चाहे वस्तुका सव॑स्व जानकर उसे 
अग्यक्त कह दो या अनेकघर्मात्मक कह दो, सौ तो काम बन जायगा, लेकिन एक वस्तुमे अधिरोधरूपसे रहने वाले 
सप्रतिपक्ष अनेक धर्मोमे से एक धमंका ही आग्रह करनेमे वरस्तुत्व सिद्ध नहीं होता, इस प्रप्तगका एक प्रववर्ाश 
पढिये-परृ० १६१-१६२-पदार्थके अनेकान्तात्मकत्वकी रिद्धिका समर्थन-यहां यह समझ लेता चाहिए कि 
जैसे चित्रज्ञान ग्रतेक विशेषात्मक होता हुपा एकात्मक माना गया है, क्षणिक्रवादियोने, क्यीकि उसमे 
नील पीत आदिक प्रतिभास झ्नेक हैं, श्रतएवं अनेक्ात्मक है। और, वह ज्ञ'्न एक अपने स्वरूपसे है 
अत, एकात्मक है । तो जेसे चित्रन्नावक़ों प्रनेकात्मक एकस्वरूप माना है ऐसे हो चेतन भी सुखाद्यात्मक 
एक स्वरूप है श्र्थात्‌ उनमे सुख ज्ञान दर्शन श्रादिक अनेक गुण है फिर भी अपने स्वरूपसे एक है। सो 
केवल अन्तस्तत्त्वको हो यो तल निरखवा कि यह अनेकात्मक एकस्वरूप है, किन्तु वर्णसस्थान श्रादिक 
स्वरूपस्कध भी एकात्मक हैं । स्कथ अपने स्वरूपसे एक पिण्डझूप है, किन्तु उनमे बणे, गर्ध, रस, ॥र-- 
कार आदिक अनेक बातें हैं। तो यो वहिस्तत्त भा एकानेक्रात्मक है। अन्नस्तत्त्व भी एकानेकात्मक 
है! विश्वमे ऐमा कोई पदार्थ नही जो सर्वथा किसो एकान्व्रस्वरूप हो और इस कारण यह बात जो 
कही गई है वह पूर्णतया मुक्त है कि विश्वमे ऐसा कुछ भो नही है जो रूपान्तर से विकल हो, अर्थात्‌ 
किसो पदार्थमे सत्त्व समझा जा रहा हो तो वह असत्त्वसे विकल नही है । सत्त्व हे तो साथ ही वहा 
अ्सत्त्व भी है। किसी अपेक्षासे अल्तित्त्व भी है तो भन्य अपेक्षासे नास्वित्त्व भी है। तो जैसे न कोर्ड 
केवल सत्त्वरूप है न कोई केवल असत्त्व रूप है। इस ही प्रकार कोई भो पदार्थ न केवल मित्यरूप है 
श्रौर न केवल श्रनित्यरूप है । जैसे पदार्थ एकानेकात्मक है, सद्सदातध्मक है इसी प्रकार नित्यानित्या-- 
त्मक है । इसो तरह यह भी जानता कि कोई भी पदार्थ अ्रद्व॑त एकान्तरूप् नहा है और साथ ही द्वंत 
आदिक एकान्तरूप भी नही है। चाहे अ्रन्तस्तत्त्व हो, सम्वेदवात्मक पदार्थ हो, 'हे बहिस्तत्त्व हो 
कोई भी सर्वंथा एकान्त स्वहृूप दार्शनिको ने प्रतिज्ञा की है कि पदार्थ केवल क्षगिक है, केवल तय है, 
केवल अद्व॑त है अथवा हं त है । यो किसी भी प्रकास्से एकान्तस्वरूप कुछ भो नही है । 


एकान्तवादका विस्तृत निराकरण करने के प्रमगय्गी भूमिका रूप ८ वी कारिका में बताया हैं कि एक/न्तका 
आग्रह करने वालोके सिद्ध'न्तमे पुण्य, पप, परबोक आदि कुछ भी सिद्ध नहीं हो सकते है, उदाहरणाथ «वी 
कारिकाका एफ प्रतचनाश देखिये-पृ० २००-२०१-एकान्तवादके आग्नहमे पुण्य पाप क्रिया परलोक झआदिकी 
सिद्धिका अनुपपत्ति -हे नाथ, जा एकान्तवादके आरग्रहसे व्यासक्त है ऐसे वादी एकान्त श्राग्रह के ही 
कारण अपने ही बरी है भौर दूत रोके भी बैरी हो रहे हैं। उन एकास्तके झाग्रहीयोमे किसीके भा पृण्य 
पापकर्म श्रौर परलोककी सिद्धि नहीं होतो । कम तोत प्रकारके हाते है। घारीरिक क्रियाभ्रूत कर्म, 
वाचनिक क्रियाश्वुत्र कर्म, मानसिक क्रियाभ्रत कर्म । इसी को लोग कहते हैं और यह तीन प्रकार का 
याग, वचनवोग, मवायोग ये भ्राश्नव कहलाते है। ग्राश्रव उसे कहते हैं कि जिस योगसे कर्म आयें, 
याने कर्मो के श्रानेके कारणको आख्व कहते है । वह आख़ब दो प्रकारक। है । एक कुशलाख़ब श्रौर 
दूमश अ्रकुशलाखव । श्र्थात्‌ शुभ श्राख्व और अ्रशुभ श्राख़व । सो यह सब व्यवस्था और परलोककी 
व्यवस्था एकान्तवादमे यथाथ रूपसे नही हा सकती । परलोक उसे कहते हैं कि मरण क रके उत्पन्न 
होवा, एक भव को छोडक र दूस री गरतिके प्राप्त क रनेका नाम है प्रत्याभाव उसे ही कहते है परलोक | 
और परलोकका कारण है धरम, श्रवरम । सा बम श्रधरम का भी नाम कारणमे कार्यका उपचार 
क रनेसे परलोक रख दिया गया है। सो एकान्ताग्रढ़ रक्‍्तोमे न तो शुभ अशुभ आख़बकी सिद्धि है 
ओर न धरम अधरम परलोक को सिद्धि है। और न मोक्ष स्वर्ग आदिको सिद्धि हे। जो अ्रनित्य 


१ 


४५५ ) हे न 
( ४४९ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


एकान्त चित्य एकान्त आदिके अ्रभिष्रायोके परवश हुए है उन पुरुषोर्मे किसीभी प्रकारसे इन तत्त्वोकी 
सिद्धि नहीं है । 
(२५८--२६०) आप्तमीमासा प्रवचन (अ्रष्टसहस्रो प्रवचन) ५, ६ भाग 


आप्ममीभासाकी ६ वी कारिका तक पूष्य श्री मनोहर जी वर्णो सहजानन्द महाराज के प्रवचन हैं । नम- 
स्कार के योग्य आप्त कौत है इसकी परीक्षामे यह आवश्यक है क्षि अपने को तीथ्थकृतु प्रसिद्ध करने वालोके वजन 
देखे जावें जिनके वचन पूर्वापर विरोधरहित, युक्तिग्षम्मत व आत्मपहतकारी हो वे आप्न है। इसी सिलसिलेमे 
देखिये जो दार्गनिक सत्तादत अर्यात्‌ भावेक्ान्त नते हैं उस एकान्तमे क्या विडम्बनायें होती हैं उनके अनेक प्रव- 
चनो के वीच उदाहरणर्म एक प्रवचनाश देखिये कारिका ६ मे-पृ० ६-श्रत्यन्ताभाव न माननेसे होने वाली 
विडम्बनाका पिर्देश-ग्रव ग्रत्यन्ताभावके न साननेमे क्‍या आपत्ति श्राती है इस बातको भी परखिये। 
श्रन्यन्ताभाव कद्तते हैं द्रव्योका द्रव्योपते श्रभाव होनेको याने किसी भो द्रव्यका अन्य द्रव्योमे अभाव होना 
अ्रत्यन्ताभाव है सो जब ऐसा अत्यन्ताभाव नहो मानते तो भावेकान्तका भ्रभाव होना श्रत्यच्ताभाव है। 
सो जब ऐसा अत्यन्ताभाव नही मानते तो भावेकान्तवादियोके यहा दो द्रव्य माने गये हैं-प्रकृति और 
पुरुष । सो प्रकृति भ्ौर पूरुष में जन्र अत्यन्ताभाव नही मानते तो प्रकृति बन गया पुरुषात्मक | तो इस 
का अर्थ यह है कि सर्वात्मक बव गया । अ्रब वहा फिर कुछ भी द्रव्य न रहेगा । प्रकृति बन गया पुरषा- 
त्मक, पुरुष वन गया प्रकृतात्मक, फिर रहा हो क्या ? शौर तब प्रकृति और पुरुपके सम्बन्धसे लक्षणमेद 
का करना व्रिल्कुल विरुद्ध पड जाता है| भावेकाग्तवादियोने कहा है फ़ि व्यक्त तो होता है सत्त्व रज 
तप्र , इन तीन युणो वाला, व्यक्त होता है भ्रविवेकी अर्थात्‌ भेद रहित व्यक्त होता है भ्रात्माके भोग्यरूप, 
ऐसा सामान्य अचेतन प्रसव घमंवाला व्यक्त होता हैं, जिसको कि प्राप्ति हो गई और अव्यत्तः प्र्थात्‌ 
प्रत्नान हुआ व्यक्तसे विपरीत, और पुरुष हाता है उन दोनेपसे विरुद्ध | भ्र्थात्‌ केवल चिन्मात्र | इसतरह 
नन सबके लक्षण का भेद कहना ग्रसगत है, क्योकि अत्यन्तामभाव न साननेसे सर्वे सर्वोत्तक हो गया, 


फिर लक्षणमैदका ग्रवसर ही क्या ? 

भावेकान्त माननेवाले अनेक द'्निक है उन सबकी कल्पनाभी प्रागभाव भाने बिना पार नही पा सकतो, 
इसका चित्रण कारिकः १० वी के एक प्रवचनाश पे देखिये-पुृ० ५६-प्राग भावके भाने बिता अ्भिव्गवितव दे 
व सत्कार्यवादमे भी वस्तु व्यवस्थाको अशक्यत्ता-यहा प्रकरण यह चल रहा है कि घट पट आदिक को 
पड़िले से ही सत्‌ मात्र जाय और उसकी अर भव्यक्ति हाती है और वे प्रवानके परिणाम हैं यह सब 
मप्नना युक्तिसगत नही हो सका है और इस तरह साड्यसिद्वान्तके श्नुमरणके द्वारा भी प्रधानात्मक 
समस्त घट पट आदिऊ पदार्थों का अभिव्यगपना मानना युक्त नहीं है ' जैसेकि मीमासक सिद्धान्तमे 
शब्दको झ्राकाशका गुण मांनकर उसे सुननेके योग्य बतानेके लिए अभिव्यक्तिवादकी कल्पना की है और 
वह कल्पना सगत न बन सक्री । इस प्रकार केवल एक प्रकृति और पुरुष इत्त दोर्ना तत्तोका ही सत्तय 
मानकर जो प्रकृतिके विकार महान होकर शब्द रूतादिक मानते है, और उसको अविभत्रि तिरोभाव- 
रूपसे मानते है, तो घब्दकी तरह उसको भी अभिव्यक्ति प्रमाणनिद्ध नही हातो है। क्योंकि सर्वदा जब 
प्रागभावका लोप कर दिया तो कायको अभिव्यक्ति भी श्रादि व। बैठेगो ? जंसे कि चार्वाक जोग पृथ्वी, 
जल, अग्नि, वायुको कार्यद्रव्य मानते है और प्रागभाव नही मानते तो जैसे उनके सिद्धान्तमे यह दू पण 
आ्राता है कि फिर तो ये पृथ्वो आदिक समस्त कार्यद्रव्य अनादि हो जायेगे। इस प्रकार साख्य श्रौर 
भीमाक जो क्रि झ्रभिव्यक्तवाद मानते हैं कि चीज सव पहिले से ही है। कारणोके द्वारा केशल उसकी 
अभिव्यक्ति की जातो है । तो उनकी यह अभिव्यक्ति भी प्रागभ प्वके न मानने पर अनादि बन बंठेगी । 


(६५६-२६०) य्रातमीमासाप्रवचन ५, ६ नाय ( ४५४७ ) 


प्रत कार्यद्रव्यवादी हो अबवा अभिव्यक्तिवादों जोप्रांगभाव न मानेगे उनके यहा परिणामोकी व्यवस्था 
नही वन सकतो । 
भाग्कान्तकें निरफ़रफ परवचमोम देखिय इतरेलराबावकी 3प्रयोगिता, कारिफा ६११ के एक प्रवचनाइमे- 
पु० ८१-इतरेतरामावके मल्तब्यको उपयोगित।-तात्पर्य सबका बह है कि वस्तुमे ज्ञानमे, सभोमे एका- 
नक स्वभावता पाई जा रही है । खाली साधत और सामगीके भेदसे उपचारत उनमे भेद बताना झोर 
वस्तुमे मेद वताना और वस्तुमे एक वर्म॥ हुठ बनाना यह युक्त नही हो सकता । असेकान्नके विना, 
सततिपक्ष धर्मके बिना किती पदार्थका अरितत्व नही रह यकता ज्ञान है वढ़ एक है तो अनेकान्ता- 
त्मकताकों तेकर ही एक है । कोई द्रव्य है, घट पट आदिक है तो वह अनकास्तात्मक्ताकों लेकरही एक 
है । केवल याने एकानेकात्मकतासे रहित कुछ नही हो सकता + जैसे वताइये (क रूप, रस, गन्ध स्पर्ण 
के बिना घट यया चीज है ” एक मान जितना अनेकृताका बोध ते हांगा ' अनेक माने- बिना एकात्मकता 
का बोध न होगा । जब वस्तु एकानेकस्पभावरूप है तब उसमे इतरेतराभावक। निराकरण नहीं क्रिया 
जा सकता । - 
कोई दाणनिक वात्रेकान्तके दोपोकों सुनकर अमावे काल मावने जय्े दि बस अपाव ही तथ्य है, घुन्य ही 

तन्त्र है तो देसिये वद्ा क्या समस्या बन जाती है, कारिका १४ वी का एफ प्रवचता ।-]० १०<-प्र भावे कान्‍्त 
मानने पर स्वेष्ट तत्वकी तिद्धि-फी निरुपायता-श्र भावका एकान्त स्व॑ कार क ने पर उसका भश्रर्थ यही 
तो हुम्मा कि भावका अ्पन्हव किया गया अ्र्थात्‌ अक्ितत््व माच ही नहो। कोई पदार्थ सर्दत् न रहे तो 
भावका अपन्हव करने वाले शुन्यवादिमोके यहा ज्ञान, वाक्य, प्रमाण ये नही वन सकते, फिर किसके 
हारा साधनमे दूपण क्रिया जा सकेगा। सर्वशून्यवादियोने अपने शुन्यवादीकों ऐसी प्रतोन्मा की है कि 
जिस एकत्व अनेकत्य स्वभावमें भावोका निरूपण किया जाता है वस्तुत वह स्वरूप नहीं है। जिससे 
कि एक और झनेक रूप उन भावोमे घटित होता है । इस तरह स्वका चुत्य है ऐसो प्रतीज्ञा करना सो 
प्रभाव एकास्लका पक्ष है। उस श्रभाव एकान्‍्तके पक्षमे भी जो अपने ग्रथेका सन और दृपण रूप बने 
गिसे ज्ञानका झौर वावयका वहां होना सग्भव ही नह है । ने तो दूसरेके साधनतें दुघण दिया जा सकता 
है श्लारन अपने सावनगे कोई युक्ति दो जा सकतो है। तव फिर कुछ प्रमाग ही न रहा, फिर फसे 
प्रभाणके हारा नेरात्म्यपरी सिद्धि का जाय । ” न तो अपने समझने के लिए नरक्तम सिद्ध किया जा 
सकता ने दूसरेके समझनेके लिए नेरात्म्यकी सिद्धि को जा सकती । भला बतलाओ जा भावका अप- 
न्हव ऊरता है, केवल अभावको हो तत्त्व मानता है वह किस वाक्यके द्वारा दूबषण दे सकेगा ? यदि कोई 
भी दायतिक अपने पक्षका साधन मानता 3 ओर परपक्षकों इृधण देना मानता हू तो उसके मत्तव्यगरे 
सावथनको सिद्धि बरावर सिद्ध हांतो हे । 


खिवेकार्त, जभाईयानन्‍व, उभवव्गस्त थे जवाचयतेवबानपक्ता सिशकरण करने के याद 2४ थी कर्तरफा मे 
रिपुरवाय समय खिदान्त बताया हू, उसका दिखशन कीजिये १४ थी काहिहा के एश प्रवववागगे-प्राहंतल शासनस 
वी व्रारम्भिक दिखदर्यन-है एभो, तुम्हारे सिद्दान्‍्ममे वस्तु क्थचित्‌ सत्‌ ही है और वही वरतु कबन्तित 
शत हो है तथा बही कपबियस्‌ उनयरूप है शव चही वस्तु कथजित्‌ अवाच्य है। ये सव परिन्नान नया 
पे भो*स हाते ठै । संदि इस बर्मा को किंसीझों सवंधा साख लिया प्यप्र तो बह बावित होना # । ४ैसे 
प्र संब्रता सात हो हे झबतबा सर्ववा आया ही है ता निरमेशख्यसे सन्‌ झ्लीर प्पत्‌ दोनी रूपी 
7 सबब पद व से ॥ सवधसस्य ही है, ऐैया कथन दाजित हो जाता है । उस के रिकागे चार भगःकी 
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( डेधू८ ) रुहूजानन्द साहित्य ज्गोति प्रथम थाग 


उस कारिका मे आ्राया हुआ च शब्द दे रहा है । व गब्दसे श्राग्रह करना कि पदार्थ कथचित्‌ सत्त प्रेवा- 
ज्य ही है कथचित्‌ श्रसत्‌ अवाच्य ही है, कथचित्‌ उभय अवाच्य ही है, ऐसा प्रभो श्रापका घासने है 
से कारिका मे सत्त्व धर्म की अपेक्षा तेकर सप्तभगीका वर्णन किया है | सप्तभगीका स्वरूप है-प्रश्नवे 
वशसे एक वस्तुगे विता विरोधके विधि और प्रतिपेधको कत्पना करता सप्तभगी कहलाता है । इस 
क्तारिका मे नये योग से इन सगो थी सिद्धि को गई ह्ठै । तो नययो गसे, इस वचन द्वारा यह सिद्ध होता 
है कि तय वाक्य ७ हो हुझा करते हूँ। उनसे अतिरिक्त 5 वा या श्रन्य प्रकार किसी प्रकार भी भग 
सम्भव नही 
मत्त्वकी मप्तभगीमे प्रयुक्त प्रथमभग-स्यात्‌-सत्‌, के दोनो शब्दोकी सा्थकता देविय १६ वी क्तारिका कै 
एक प्रवचनाणमे-पृ० २०४-प्रथमभगमे प्रधुक्त स तू व स्थात्‌ यब्दका वाच्य उक्त विवरणोसे यहा सिद्ध हुआ 
कि शब्द एक ग्रथका ही प्रतिपादत करने को शक्तिका स्वभाव रखता है, क्योकि शब्दमे सूचता का जो 
सामथ्य विशेत है उसका उललवन नहो होता। सत्‌, इस जब्दमे सत्त्व मात्र को कहनेका सामथ्ये है 
असत्तत आदिक अमेक घर्मो के कहनेमें उस सत्॒यब्दका सामथ्य नही है। इसो प्रकार स्यात जब्द को 
बात सुनो-यहा सप्तभगीमे स्थात्‌ सत, अस्थात श्रादिक प्रयाग है ना, तो प्रत्येक शब्दोका यहा भ्रर्य 
घताया जारहा हे । सत्‌ शठ्दका अरे बनता दिया गया और सिद्ध किया गया कि संत गव्दका ग्र्थ केवल 
सत्त्वमात्रके कहनेते सामथ्य है। अरसत्त्व आदिक अनक अर्थो के कहनेमे नही । तो इसी प्रकार सात 
शब्द दो रूपोमे निरखा जाता है-वाचक और द्योतक | वाचकका अर्थ है इन अन्य गब्दीकी तरह किसो 
अर्थंकी कहने बाला श्रौर द्योतक का भ्रर्थ है कि जो बात स्पब्ट नही कहो गई है उपका भो द्योतन करते 
घाला | अर्थात्‌ न कहे गये अथ का भी जा कि न्यायप्राप्त है उसका सकेत करत वाला । तो जब स्याते 
शब्दकों वाचक दृष्टिसे देखते हैं तब स्थात्‌ का सामथ्य श्रनेकान्त माजके कहन मे है । स्थात शब्दका 
वाच्य श्रनेकान्तमात्र है, किन्तु एकान्तके वचन करने मे उसका सामर्थ्य नही है। जब हम स्थात्‌ शब्दको 
द्योतकपनकी हष्टिसे निरखते हैं तो स्थात्जब्दका सामथ्य व्शिष अ्रविविक्षित समम्त धर्मों की सूचना 
करने में है, याने जिन धर्मो का उस भगमे नही कहा गया है और उस भगमे वव्का भी नही है उत 
समस्त धर्मो को सूवित करता है स्यात्‌ गब्य । हा विविक्षित पदार्थ के कहने में स्थातुका सामर्थ्य नहीं 
है। जैसे प्रथम भग है सबस्यातुमत्‌ | तो उस भगमे सन्‌ धर्मका प्रयोग स्पष्ड किया गया है श्ौर यहा 
इस सगको विवक्षा है। तो द्यौातक स्यथातु जब्द सतुक़ो कहनमे सामर्थ्य रख रहा है। अन्यथा अर्थात्‌ 
यदि योतक स्थात्‌ शब्द विवक्षित का ही सत्‌ घर्मको ही कहनमे सामथ्प्र रखता हो तब तो स्यथात्‌ कहने 
फे वाद फिर सत्‌ शब्दका कहना व्यथध. क्‍योंकि स्थात्‌ शब्दन ही सत्‌ धर्मका बता दिय। है। फिर उस 
सत्‌ खमक या विवद्षित घर्मके वाचक शब्दका प्रयोग करता व्यर्थ हो जायगा | इससे सिद्ध है कि द्योतके 
स्थाद्‌ शब्द उन धर्षो को सूचनामे सापर्थ्य रखता है जो धर्म इस भगमे विवक्षित नहीं है भर जिल्हें 
कहा भी नहीं गया है 
वस्तस्वल्पका पसक्रान वाती संप्तसगीसे समस्त संगोकी सार्यकता वया है इसका दिग्दशन बोजिये २१ 

वी कारिकाक एक प्रवचताशमे -५० २७१-२७२ धर्मोके प्रत्येक धर्ममे अन्य अन्य प्रयोजन होनेसे किसी एक 
धम्रझ अधिलततर होन पर होप धर्मा की अगता होते से सभा भगोके कथन की सार्थक्ता बनाते हैए 
घक्ताओका समाधान-अनन्त धर्मात्मक धर्मों के धर्म धर्म मे, प्रत्येक धर्म मे जुदे जुदे ही प्रयोजन हैं, भत- 
एवं उन सब छर्मो का निशवण करना आवश्यक है। झह वहा यह एक रहस्य समझ लीजिये कि उन 
सन्न घर्मो मे विप्त किपी भी घर्म का वर्णन किया जाय, लक्ष्ममे लिया जाय तो वह्‌ उस समय बचे गया 


'(२ १०२६२) आप्तमी भासाप्रवचत 9, ८ भागे ( ४५६ ) 


वह.अगी धर्मी, और उस एक धर्म को धर्मी मान लिए जाने पर क्षेघ जो धर्म है उनमे सिद्ध होता है 
उसका घमपना । जैसे एक जोव वस्तुमे अभ्रतन्‍्त धर्म है, उन अनन्त धर्मो में से जब एक स्वरूप सत्त्वका 
वर्णन किया जा रहा /, स्वरूपसत्त्वको हृष्टिमे लिया जा रहा है तो इस स्थितिमें अब स्वरूप सह्त्व 
भगी बन गया । इसकीसिद्धि बनायी जा रही है। तो स्वरूपसत्त्वका समर्थन पररूंपके ग्रसत्त्वसे मिलता 
है ना । तो भ्रब पररूपका जो असत्त्व है वह सत्र असत्त्व भ्गीका धर्म बन गया । तो धर्मी धर्मी की व्य- 
वस्था लक्ष्य और लक्षणों पर निर्भर है। यहा धर्मी का श्रर्थ है अनन्त धर्मात्मक पदार्थ, इसके लिए 

, अनुमान प्रयोग किया जाता है कि श्रनन्त घर्मात्मक सत्‌ धर्मी न कहलाये तो इसकी प्रमेयता नहीं बन 
सकती है। चू कि ये अ्रनन्त धर्मात्मक जोवादिक पदार्थ प्रभेय है, प्रमाणके विषयभूत है इस कारण ये 

. वस्तु सव धर्मी कहलाते है । जो अ्रन्त धर्मात्मक वस्तु है वह हो प्रमेष होवो है । जो जो प्रमेय होता है 
वह श्रनन्त धर्मात्नक वस्तु है वह ही प्रमेय होती है। जो जो प्रमेष हाता है वह प्रतन्‍्त धर्मात्मक सत्‌ 
ही होता है । | 


(२६१---२६२) आप्तमीमांसा प्रवचन (अ्रष्टसहस्री प्रवचन) ७, ८ भाग 


इसमे आप्त्रमीमौसाकी २४ वी कारिकासे ५५ वी कारिका तक प्रृज्य श्री मेहर जी वर्णी सहूजाउन्‍्द 
सहाराजके प्रवचन है । अद्व त एकान्तका आग्रह करने पर क्‍या क्या प्रमग उपध्यित होते है, इभका दिग्दर्शन कीजिये 
२४ वी कारिकाके एक प्रवचनमे-पृ० €-अरद्व तकान्ताग्रहमे कमद्ठ त, फलद्व त, लोकद्व 4, ज्ञान श्रज्ञान, बन्ध 
मोक्षादि की असिद्धिका प्रसग- भ्रद्व तका एकान्त माननेपर न तो कार्यवत्त सिद्ध होगा कि ये पुण्य कर्म 
है, थे पापकर्म हैं, ये लौकिक कम है,' ये श्रलौकिक कर्म हैं। यो न तो किसी प्रकार का कमद्वत सिद्ध 
होगा और न फलद्वत श्षिद्ध होगा कि यह तो अच्छा फल है और यह बुरा फल है, यह श्रेयकर है, यह 
विनाशकर है, ऐसा फलभेद भो सिद्ध न होगा । और, न लोकद्वत सिद्ध होगा, यह लोक परलोक भी 
सिद्ध न होगा कि यह लोक है, यह परलोक है और न ज्ञान भ्रज्ञान सिद्ध होगा कि यह ज्ञानभरी वात है, 
यह अज्ञानभरी बात है | तो यो जब ये सभी सिद्ध न हो सके तो बन्ध और मोक्ष भो सिद्ध न होगा । 
झौर यदि ये बाते मानो जाती है तब तो श्रद्वत न रहा, हू त सिद्ध हो गया। श्रोर, यदि यह बात नही 
मानते तब तो धर्म किमलिए करना ? जब जोवक़ो बन्त नही है और न, उस बन्यसे छुटकारा होने का 
कोई उपाय है तब यह धमंप्रवृत्ति, प्रभुभक्ति, तत्त्वज्ञान, ध्यान, साधना श्रादि यें सब किसलिए ॥ राये 
जायेंगे ? ये सब व्यर्थ हो जायेगे । तब सब कुछ लोक में एक मनचली वृत्ति बत जायेगी । इस कारण 
है मानना हो होगां कि यह सब व्यवस्था है श्रौर जीव अभ्रनन्‍्त है। उन सब जीवोका इस समय बन्ध 
संफट लग रहा है तो बच्च सकट से मुक्त हाने के लिए तत्ताज्ञान यथार्थ श्रद्वात और सब प्रकार की 
धर्मवृत्ति करना ग्रावश्यक है, श्रद्व॑ंत एकान्तमे ये बात कुछ नही सिद्ध हो सकती, श्रत॒ अद्वेत एकान्त 
प्र्यक्ष आदिसे विरुद्ध है । 
है तका विरोध करने पर अद्व॑ तकी सिद्धि करना असभव है, देखिये २६ वी कारिक,के एक प्रवचनाअमे- 
पु० १४-६ तके वि रोधसे श्रद्व तको सिद्धिकी श्रणक्यता-शकाका र यह बताये कि हेत से श्रद्घवतसाध्यकी 
विद्वि होती है या हेतुके जिना ही अद्द तकी विद्धि होती है ? यदि हेतु से श्रद्नांतको सिद्धि मानी जाती 
है तो इसमे हेतु और साध्य ये दो तो मानें ही पड तो वहा द्वत सिद्ध हो ही गया। अगर हेतु से 
अद्वतको सिद्धि कर रहे हैं तो हेनु और साध्य भ्र्थात्‌ प्रतिभास समानाधिक रणत्व हेतु हुआ और अंत 
साध्य हुप्ना, तो यो दो भेद तो हो ही गये, एक ही कुछ तो ब रहा | हेतु हुआ और साध्य हश्रा । यदि 
हेतुके बिना 3 भ्रद्व तफी सिद्धि करते हो तो केवल वचनमात्र हो तो रहा। बोल देने का हेत को 


( ४६० ) 'सहजातन्द साहित्य ज्योति अरथम भाग 


श्रावदयकता तो ने हुई। अगर केवल बोलने मात्रसे सिद्धि हो जाय तो दुनियाके लोग जो कुछ भी बोल 
जाये तब उनकी बात सिद्ध हो जायगो । 
अद्व तकान्तके एकान्तत विरोधी दाशंनिक प्रववत्वका एकास्त करते हूँ कि सभी तत्त्व जो जो भी ज्ञात हो 
परस्पर पूर्णतया भिन्न ही हैं। तो ऐसे पृथवत्वेकान्तव।दमे देखिये युन्यताका प्रसंग आ जाता है, पढ़िये ३० वी 
कारिकाके एकप्रवचनाशमे-पुथवत्वेकान्तमे सर्वग्रन्तस्तत्त्व बहिस्तत्त्वका श्रभाव हो जानेसे शून्यताका प्रसग- 
पुथकत्वेकान्तको हठ करने वाले शकाकार यह बतलाये कि शेयसे ज्ञान वे भिन्न मानते हैं तो ज्ञेय से ज्ञान 
क्या सत्त्वस्वरूपसे भी भिन्न है ? अर्थाव्‌ ज्ञानमे श्रौर ज्ञेयमे दोनोमे सत्त्व तो माना ही गया है। तो जब 
दोनोमे सत्त्व पाया जा रहा तो सत्त्वकी अपेक्षासे ही सही, ज्ञान और ज्ञेय पुथक न रहे । तो ज्ञान झौय 
शेय यदि सत्त्वस्वरूपसे भी भिन्न हो जायें, क्योकि भिन्नताका एकान्त कर रहे ना। कुछ भी समभमे 
आया, चलो कह दो विल्कुल भिन्न है, ऐसा उनका नियम बन गया है। तो जेयसे ज्ञान यदि सत्त्वस्थरूप 
से भी भिन्न हो गया तो दांनो अ्रसत्‌ हो गये । न ज्ञान सत्‌ रहा न ज्ञेय, क्योकि सत्त्वस्वरूपसे दोनों को 
भिन्न मान लिया है। तो ज्ञान क्या सत्‌ रहा ? तो है प्रभो, जा तुम्हारे शासनसे द्वेप रखते हैं श्रर्थात्‌ 
जो स्याद्वाद शासनका नही मानते है उनके यहा न श्रतरगतत्त्वकी सिद्धि होगी और न वहिरग तत्त्वकी 
सिद्धि होगी । 
अद्व तकान्त व पृथवरत्वकान्तका निराकरण करके उन दानो पक्षोका स्थाद्रासे जो समन्वय किया है उसे 
परखिये ३८ वी कारिकाके एक प्रवचनाशमे-एकत्व और पृथक्‍त्वके ज्ञानके सविषयत्वका समर्थत-सत्त्व सा- 
मान्‍्यको हृष्टिसे सर्वमे ऐक्य है, श्रभेद है और द्रव्यादिकके भेदसे उन सवमे पार्थक्य है जैसे कि प्रसाधा- 
रण हेतु समोचोन हे ]मेद विपक्षामे और अ्मेद विवक्षामे पुथकत्वस्वरूप हो ऐक्यस्वरूप है। जब सर्वे 
पदार्थों का सत्त्व सामान्यसे देखे तो सर्वे सत्‌ प्रतोत होता है । सत्त्वको दृष्टिसे सबमे श्रभेद है, पर जब 
धहा देखते है कि यह द्रव्य है, यह ग्रुण है, यह पर्याय है तो इस भेदकी दृष्टिसे वहा पार्थक्य है तत्र नि- 
विषय कैसे रहा ? एकत्ब व पृथवत्वपना ज्ञान सत्‌ सामान्यविधेषका श्राश्नव लेकर ही तो सर्व जीवारदिक 
पदार्थों में ऐक्य माना गया है। तो ऐक्य का जो ज्ञान हुआ है उस ज्ञानका विपय है सत्त्वसामान्य । या 
प्रतीति मे भ्रा ही रहा कि सत्त्व सामान्‍्यकी हष्टिसे सव एक है तब एकत्वका ज्ञान निविषय न रहा। 
उस एकत्वके ज्ञानका विपय है सत्सामान्य, इसी प्रकार सर्व जीवादिक विशेष जब द्रष्यादिक पदाथ 
भेदका श्राश्नय करके न निरखा जाय तो वहा पृथवत्व प्रतीत होता है। तो पृथक्व॒का ज्ञानभी निरतरिपय 
न रहा । पथक्त्वके ज्ञानका विपय है द्वव्यादिक भेद | तो इस तरह जब एकत्वका ज्ञान पृथक्वका ज्ञान 
विषय द्रव्यादिक भेद । तो इस तरह जब एकत्वका ज्ञान पृथक्त्वका ज्ञान विषयरहित न रहा, उत्तका 
विषय है तो सिद्ध हो गया कि वस्तु एकरूप भी है शोर अनेक रूप भी है । 
नित्यत्वैकान्तका आग्रह करने पर दोपापत्तियोंकी कवक कीजिये ३७ थी कारिका के एक प्रवचनांशमे - पु० 
६६-इस कारिकाने नित्यलके एकान्तके निराकरणकी सूचना दी है। नित्यत्व हक क्या है ? 
कुटस्थयनेका श्रभिष्रायरखना । सवथा नित्य है इसका अथ है कि वह सर्वया क्ृटस्थ है और ऐसा भ्रभि- 
प्राय रखनेका नाम है नित्यत्व एकान्त उसका पक्ष करना श्र्थात्‌ झाग्रह करना सो उसे कहते हैं वित्य- 
त्वेकान्त पञ्ष । इस प्राग्रहमे नाना प्रक।र को क्रियाये जो परिणमन रूप हैं, परिस्पदरूप है वे कोई भी 
नही उलन्नहा सकती हैं, क्योकि नित्यत्वका एकाच्च्र माना है । अ्परिणामी कुटस्थ जब म न लिया गया 
ता वहा क्रिया कैसे सम्भव होगी ? क्रिया यदि बनती है तो कुटस्थता नहीं रहती है। और, रा बात 
य, सुनो कि क्रिया उत्त्तिसे पहिले ही जब उस पदार्थ की उलत्ति है तो इसके मायने यह है कि किया 
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उत्पत्तिसे पहिले कारका अभाव न बनेगा । श्रर्थात्‌ सदा कारक रहेगा। तो जो क्लेटस्थ पढाथे है वह 
जैसे पहिले कारक होता है उसी तरह यह आत्मा भोगनेका कारक हो जायगा । यदि पहिले ही कारक 
का अभाव माना जाय याने क्रटस्थ झात्पामे क्रियाकी उत्पत्तिसे पहिले ही कारक़का अ्रभातर है ऐसा 
स्वीकार किया जाय तो वहा किसो भो प्रकार का श्रनु भव, परिणति, सुख दूं ख॑ श्रादिकका बोध ये कुछ 
भी न बन सकेगे । और, यो फिर सदा ही आत्मा ग्रकारक रहेगा, क्योकि पहिले की तरह उत्पत्तिकाल 
मे भी कारकका अभाव सिद्ध होता है । जो एकान्त मानते है उनके यहा काय उत्त्न्न होनेसे पहिले जसे 
वह पदार्थ कर्ता नही, उसमें किसी प्रकारका परिणमत्र नही, तो यो ही कार्यक्री उत्तन्नि होने पर भी 
कारका अभाव ज्योक्ा त्यो प्रिद्ध रहेगा । 


क्षणिक एकास्तपक्षमे भी अमैक दोष उपस्थित होते हैं उनका सकेत लीजिए ४१ वी कारिकाके एक प्रव- 
चनाशमे-पृ० ११२-क्षणिककान्त पक्षमे प्रेत्यभाव कार्यारम्भ, फल झादिके अभावका प्रसग क्षणिक एकांत 
के श्राग्रहमे भी परलोकादिक असम्भव हो जाते है, क्योकि वहा प्रत्यभिज्ञान स्प्र ग्रादिक ज्ञान नही 
तो वहा न कार्य आरम्भ हो सकता और न उसका फल हो सकता | क्षणिक एकात्त पक्ष अर्थात्‌ सभी 
वस्तु एक समय रहती हैं, श्रगले समयमे उसका मलत याश हो जाता है, ऐसे मन्तव्पक्रे पक्षमें ज्ञानका 
कार्यारम्भ नहीं हो सकता। क्योकि इस क्षणिक एक्रान्त्मे प्रत्यभिज्ञान स्मृति, इ्छा आदिक कुछ भो 
कार्य नही हो सकते, प्रत्यभिज्ञान श्रादिक तभी तो होगे जबकि कोई एक श्रात्मा हो । उसो ने पहिले 
श्रनुभव किया हो, अब स्मरण हो रहा हो तो ये प्रत्यभिज्ञान स्मरण आदिक होते हैं प्रन्यथा नही । जैसे 
कि भिन्न भिन्न आ्रात्माश्रोके ज्ञानक्षणमे प्रत्यभिज्ञान आदिक तो नही होते । हममे कोई वस्तु अनुभूत की 
तो दूसरा कोई पुरुष उम्रका स्मरण करले ऐमा तो नढ़ी हो सकता । तो जैसे भिन्न भिन्न आत्माशओ्रोके 
जशञानमे एकका दूसरे को स्मरण नहीं इसी तरह एक देहमे भी उत्पन्न होने वाले अभेक ज्ञानक्षणमे भो 
स्मरण ग्रादिक नही हो सकते, क्योकि उन्हे भी तो भिन्‍न भिन्‍न ही माना गया है। जब तक जानने 
वाला श्रात्मा एक न माना जाय तब तक प्रत्भिज्ञान श्रादिक नही बनता । 


ज॑से स्वंथा सत्‌ मानने पर कायनिष्पत्ति नही, इसी प्रकार सर्वधा असत्‌ मानने पर भी कायेनिष्पत्ति नही 
तब कार्येव्यवस्था कैसे है इसका समाधान देखिये ४२ दी कर्ररिका के एक प्रवचनाझर्में-पृ० १४७-द्रव्यापेक्षया सत्‌ 
व पर्यायापेक्षया अ्रसत्‌ के कार्यपता मानने पर कार्यकरारण व्यवस्थाकी एक उत्पादव्यप्रस्थितिकी सिद्धि- 
कोई वस्तु है तब उस सद्भूत वस्तृमे नवोन पर्यायरूपका विकास होता है। वह तो है उसका उत्पाद 
ओर जो पर्याय व्यक्तरूप है वह पर्याय विलीन हो जाती है, क्योकि उसमे नवीन परिणति हुई है। एक 
पदार्थंमे पूर्व और उत्तर ये दो णरिणमन एक साथ नहीं ठहर सकते है। जब नवोच परिगमन होता है 
तो पूर्व परिणमन विज्ीनहों जाना है यहो कहलाता है विनाश और नवोन परिणमव होता है यहो कह 
लाता है उत्पाद | तो सद्भूत पदार्थेक्रों माने बिना उत्पाद व्ययकी कल्पना भी नहीं की जा सकती, इसी 
को अ्रनेक दाशेसिकोने ग्रुणपर्यायरूपसे वर्णन किया है। लेकिन एकान्त पक्षमे गुणोका श्रलग और पर्यायों 
का अभ्रलग सत्ताहपसे वर्ण किया है। किन्तु तथ्य यह है कि वस्तु एक है, सतस्वरूप है, शक्तिमान है 
मर उप्तको दक्तियोके जो विकास है वे परिणमन कहलाते हैं, यो यो ग्रण और पर्याप सद्भूत वस्तमे 
एक साथ बने हुए है और दोनोका उस सद्श्रुव् वस्तुसे तादात्म्य है। पर्याय तो जिस समयमे प्रकट 
है उत्त समय तादात्म्यछूपसे है और बक्तिया पदार्थमे गाववत तादात्म्यरूपसे हैं फिर भी इनका स्वरूप 
सममभोके िए भेद हृष्टि करके भैद समझा जाता है कि जो अमेद पिण्ड है वह तो है द्रतव्व और जो 
शक्तियां हैं वे कहलाती हैं प्रण, उनका जो व्यक्तहूप है, परिणमन है वह कहलाता है पर्याव | पर्पायका 
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कार्य कहते है । भेद इस तरह किया जाता है और कालमेदसे भी क्रिया जाता है जो गाश्वत है वह तो 
है द्रव्य और और जो कुछ समयको हुई है वह है पर्याय । 
क्षॉणकंकास्तवादम न तो हिसकसे हिम्ताहेचुत। सिद्ध हो सकतीं है और न मोक्षकी अप्टागेनुता पिद्ध ही 
सकती है, पढिये ५२ वी कारिकाके एक प्र चनाशमे, पृ० १८७-क्षेणिककान्तपक्षमे हिसकमे हिंसा हेतुत्वके 
अभावका प्रसग तथा मोक्षकी अष्टागहेतुनाके अभावका प्रस॒4-क्षणिकएकान्तमे वस्तुके विनाणकों भ्रहे- 
तुक माना गया है। सो जब वस्तुत नाश किसो कारण से होता ही नही है तो किसी जीवकी हिंसा 
करने वाला हिसक पुरुष हिसाका कारण न बन सकेगा। फिर हिसक पुरुष खराब क्यो कहलायगा ? 
ह ता किना को हि॥ का कारणभूत ही नही है । क्षणिकवादमे दूसरा दोप यह भी है कि वहा मोक्ष 
मात्रा गया है चित्त तवतिनाशकी, सा जब चित्तकी सततिका विनाश हो जाता है, जो प्रतिक्षण नये नये 
जोव उत्पन्न होते रहते हे उन चित्तक्षणोंमे जो सतति बन रही है उस सततिका हो गया इसीके मायने 
निर्षाण है और उस्ते बताया गया दे कि वह नियाण सम्पकक्‍त्व सज्ञादिक ८ अ्रगोके कारणसे होता है | तो 
यह बात तो परस्पर विरुद्ध हो गई कि जब्र चित्तसततिका नाश अहेतुक है, सभो विनाशोको क्षणिक- 
वबादी अ्रहेतुक मानते हैँ फिर उस ित्तसततिनाशको ग्रष्टागहेतुक कसे कह दिया गया ? सो ये क्षणि- 
कवादो लोग विनाशका सव्वेधा अश्रहे |क मानते है तो उस मतब्यमे ये दोप भाते हैं । 
पदार्थका निरन्वय विन श नही द्वोता। यदि निरन्वय विनाण होता तो सदश व विसरश कायक्री सिद्धि 
नही हो सकती, पढिय ५३ वी कारिकाके एक प्रवचनाशमे-पृ० १६२-और भो देखिये-निरन्वय विनाश मानने 
वाले के यहा यह भी विवेक नही बतर सकता कि यह विरूप कार्य है ग्रौर यह सहश कार्य माना गया है 
और विरूप कार्यमाना जानेका कारण यह है जि क्षणिकवादमे कारणका कथचित भी अन्वय नही माना 
है, भर्थातव्‌ द्रव्यकी अपेक्षासे भ्रन्चय जो सिद्ध हैं उसको नही माना गया, उनके सिद्दान्तमें प्रतिक्षण होने 
वाले पदार्थ परिपूर्ण हैं और अपने आ्रापके अन्वयके बिना हैं तो अन्वय न मानने पर सह कार्यकी सिद्धि 
नही की जा सकती है । जब द्रव्यापेक्षया पदार्थ पहिले क्षणमे भी हैं और उत्तरक्षणमे भी हो तब तो 
वहा सहृश कार्यको बात कही जा सकतो है, किन्तु जहा अन्चय किसो भी प्रकार नही है, वहा सहण 
कार्य्रा ज्ञान नही बताया जा सकता । ऐसो स्थितिमे जाननहारके ग्रभिप्रायके कारण स्रधू्ण और विरुद्ध 
कायंकी कल्पना करलो जाय तो ऐसी कल्पना करने वाला दार्शनिक जाननहारके श्रभिप्रायके कारण 
विनाथको स हेतुक क्यो नहो मान लेता है ? ल्‍ 
(२६३-२६४) अ प्तमीमास। प्रवचन (श्रष्टपहुस्रीप्रवचन) 5-१० भाग 
इसमें आप्तमीमासा की ६१ वी कारिका स ८७ वी कारिका तक के प्रवचन है। देखिये विशेषवाद मे 
भेद्रकात्त सिद्धि का सक्षिप्प दिग्दशन ६१ वी कारिका के एक प्रवचनाशम-विशेषवादियों ने काय कारण मे 
तानापन माना है। जसे काय॑ तो हुआ्ला घट, कारण हुआ्ना मृतपिण्ड तो इस कार्य कारणोमे सर्वेवा भेद 
है । गुण ग्रुगो मे भेद माना है। ज॑से गुणी हुआ श्राकाश और 'गुग हुआ महत्व इन दोनोमे मेद है। सा- 
मान्य स॒मान्यवात में भेद माना है सामान्य तो हुए पर सामान्य श्रथवा मे झौर सामान्‍्य- 
बान हुए पदाथ, द्रव्य, ग्रुम, भर कम । इस) प्रकार भाव और प्रभाव के विशेष्य में हे है। 
श्रभाव हुम्रा श्रभाव ही और जिस मे श्रभाव पाया जाता बे हुए पदार्थ झभाव के विशेष्य, जैसे घटवा 
श्रभाव, ता यहा दा बातें कही गई-प्रभाव भर घट । इस में भेद माता जाता है । इसी प्रकार विशेष्य 
झौर विश्षेपवान मे भो भेद, अवयव शअ्रवयवी मे भी भद इस तरह एक भद एकान्तका सिद्धान्त है। इस 
दाशनिकका नाम ही वँशेपिक है। जहा विशेई्व अर्थात्‌ भेद भेद ही माना जाता है। थोडा भी कुछ 


५ हि यन € भाग / रु 
(२६३-२६४) आप्तमोमासाप्रवयग €, (० भाग ४ ४६) ) 


बर्जिंग विशिष्ट प्राप्त हो रहा हो वहा भेदका एकान्त कर दिया जाता है। ऐसी वरजेषिकवाद सिद्धात 
की बात इस कारिका में सूचित की गई है । 
भैदेकान्त पक्षमे वया आपत्ति है इसका भी सक्षिप्त दिग्दशंव कीजिए ६३३ वी कारिका के एक प्रवचनाशमे- 
भेदैकान्त पक्ष भे गुण गुणी आदि में देशभेद व काल भेद हो जाने की ग्रापत्ति-जेसे कि पृथगाश्रत्रय वाले 
घट पट पदार्थों का देश मेद ग्रोर कालभेद से रहना । बन रहा है दसी प्रकार ग्रृण ग्रुणो अवयव ग्रवयवी 
ग्रादिकका भी भेद एकान्त मानने पर देश भेद मे और काल भैद मे उनका रहता बन्तेगा, किन्तु ऐस। 
तो प्रत्यक्ष से विरूद्ध है। मेद एकान्त पक्ष मातने पर समान देशता नहीं वन से कतो है । कोई यह सोचे 
कि भ्रवयव अवयवी का हम एक ही देश में आस्थान मान लेते है ता कहने मात्र से बात न बन 
जायगी । जो भूत है श्रवयव अ्वयवोी, कारणं कार्य उन्हे सर्वधा भिन्‍न-मि्त भो माने श्रौर समान देश 
में उनका रहना माने यह बात्त नही बन सकतो । भरत यह स्वीकार करना होगा कि ग्रुण गुणो अवयव 
अ्रवयवी कारण कार्य ग्रादिक लक्षण भेद से तो शिन्‍न है लेकिन श्राथ्ूय आधार सत्व ये न्‍्यारे न्‍्यारे 
नही है । 
भेद॑कान्त व अभेदंकान्त के प्रसंग मे तथ्य का निर्णय देखिये ७०१--५२ वी के रिकाफे एक परवचताशण मे- 
द्रव्य और पर्याय मे कथचित अन्यता व कथ चित श्रनन्यता की सिद्धि-यहाः प्रकरण चल रहा है इसका 
कि द्रव्य पर्याय में कार्य कारण में श्रन्यता है या एकता है सिद्ध किए जा रहे उस द्रव्य पर्यायमे लक्षण 
आदिक के भेदसे भिन्‍तता है और बस्तु एक है अतएव एकता है। इसको पुष्टिके लिए हृपादिक का 
उदाहरण भी उपयुक्त है। रूप, रस, गन्ध, स्पर्ण ये सब जो पाये जा रहे है झूर्त पदार्थों में सो यह 
बताये कोई कि रूप रस' गन्ध श्रादिक परस्पर मे अन्य-श्रन्य हो है या एक रूप है ? बहा पिद्ध यही 
होगा कि कथन्चित अन्य-अ्रन्य रूप है कथन्चित श्रनन्य हे । ता रूपादिक के उदाहरण में भी साध्य 
और साधन पाये जाते है । तो कथन्चित नानापन से व्याप्त जो भिन्‍न लक्षणापना है उसको यहा सिद्धि 
की गई है, परस्पर व्यतिरित स्वभाव सज्ञा, सख्या आदिक के द्वारा अर्थात उनमें स्व्रभात मिन्‍त है, 
सख्या भिन्‍न है, प्रयोजन भी सिन्‍न है अतएव द्रव्य और पर्यावध कथन्चित नानारूप है, उनसे मिन्‍मता 
है, रूपादिकका लक्षण और रसादिकका! लक्षण भो भिन्‍न भिन्‍न है ग्रतएव बहा पर भी कथन्चित 
नानारूप विदित होता है। रूपादिकका लक्षण है रूपादिकके ज्ञानके प्रतिभास के योग्य होता भ्र्थात्‌ 
यह रूप है इस तरह के प्रतिभास के जो विपय हो सकते है वह रूप है ऐस। रूप, रस आरदिक मे सब 
में अपनो-अ्रपती बुद्धि का भेद है, इस कारण कथचित रूपादिक मे नान;पन सिद्ध होता है। तो द्रव्य 
और पर्याय में लक्षण झ्रादिक के भेद से नानापन है इसकी सिद्धि मे रूपादिक के उदाहरण भी सहो 
हो जवे हैं । 


तरवमिद्ि अ'गम से होती है या हनतु से होती है उस विषय में कोई एकान्त नही करता चाहिए इस विपय 
फे समर्थन का उपसहार देखिये ७5 वी काररेका के अन्तिम प्रवतनताणमे-अपेक्षावजसे हेसु सिद्धता व झ्रागम 
सिद्धता का उपसहार-सर्व कुछ हेतु से सिद्ध है, क्योकि वह करण अर्थात्‌ इन्द्रिय और आप्त वचनको 
अपेक्षा नहा करता । इसी तरह सव कुछ कथ्चचित हेतु से सिद्ध है और कथचित सर्व श्रागम से सिद्ध 
है, वधोंकि इच्द्रिय श्रोर साधन को अपेक्षा न करने से । यहा हृष्टिया दो कही गई है आरप्त वचन की 
अपेक्षा न करना और इन्द्रिय साधनको अपेक्षा न करता इन दोनों हृष्टियों से ये उक्त दो बाते सिद्ध 
हुई । भ्रब क्रम से अधित इन दोनो दृष्टियों से उभय से सिद्धि सिद्ध हाती है। प्र्थात्‌ हेतु मे भी सिद्ध 
हुँ सौर आगम से भी सिद्ध हे । जब एक साथ दोनो हृष्टियो को लिया जाता है ता बहा अक्तव्यपना 


( ४२४ ) गहजानन्द सादित्य ज्योति प्रथम नाय' 


सिद्द होता है । शेय ३ भग पूर्वकी तरह राम कना चाहिए । इस तरह सप्वभगी की प्रक्रिया युक्त कर लेना 
चाहिए | इस परिच्छेदम यह बताया गया है कि जो उभय तत्त्व उस ग्रन्थसे परिणत किया गया है उस 
को समभने का उपाय तत्व बया है ? किस उपाय से उन प्रमेय तत्पों के स्वरूप की गमझ गये ? उस 
सम्बन्ध मे बताया गया है कि सत्नतत्व वधचित हेतु से रिद्ध होता है और ववन्चित श्रागम से सिद्ध 
होता है । 
कुछ लोग केवल ज्ञान मान अन्‍्तरग अर्थ ही स्वीकार कारते है और कोर्ट लोग मात्र बहिरग बर्य ही स्वी- 
कार करते है, किन्तु हवन दोनों मे से किसी एक को स्वीकार करने पर ट्सर का स्व्रीकारता अवश्यभावी भिद्ठ है। 
उस विपय का तथ्प देखि ८७ वी कारिका के एक प्रवचताणमे-ज्ञान ज्ञय में से किसी भी एकको मानने पर 
द्वितीय की श्रवश्य भातिनी सिद्धि यहुत दूर जाकर भो श्रर्थात बडी चर्चाय करने के घाद भी यह मानना 
ही पडेगा कि कोई ज्ञान अपने इष्ट तत्व का श्रालम्बन करने वाला होता है थ्रौर वही वेदाफ़ार वेदाकार 
ब्रह्म अर्य ज्ञान मे स्वरूप से अन्य किसी पदाथ के झ्ालम्बन को दिद्ध कर देता है श्रर्थात ज्ञान मे जब 
ग्राह्ययाकार ग्राहकाकार वन रहे है तो उससे बाह्य पदार्थ अवध्य है यह सिद्ध होता है न होते बाह्य 
पदाथ तो ज्ञान में यह विप यह झ्राकार करी प्रतिविध्वित हावा, इस कारण उक्त प्रकार से वाद्य श्र्थकी 
सिद्धि हो गई, तो बाह्य अर्थ को सिद्धि होने से वत्ता, श्रोता, प्रभात ये तीन सिद्ध हो गठ और फिर 
उन तोनो के बोध, वाक्य और प्रभा याने वुद्धि थे भो तीनो बिद्ध हा जाते है। यो मूच वात कही जा 
रही थी कि जीव गव्द वाद्य श्रर्य से सहित है याने जीव घब्द वानचक है और उससे जोब नामक पदाय 
वाच्य होते है । तो जीव शब्द से सत्राह्म श्रयेपना सिद्ध करने मे उस सज्ञापन का हेतु दि। गया है । 
उस हेतु में न अभिद्ध दोप है न अनेकातिक दोप है और न वहा जा हृष्टान्त बताया गया है जसे हेतु 
शब्द, माया शब्द, अ्रान्ति जब्द, प्रभाशव्द, किन्‍्णो भी हृष्टान्त तो मे कोई दोप नहीं हैं। काई भी हृ५- 
टान्ब साधन धर्म ग्रादिक से रहित नही है जिससे कि जोवको भिद्धि न हो। तो जीवणव्द से ही जीत 
पदार्थ की सिद्धि हों जाती है। जब जीव को सिद्धि हो गयो तव श्रर्य को जानकर पदाथ को समझकर 
प्रवृत्ति करने वाले सम्धाद और विसम्वाब की सिद्धि सिद्ध हो ही जाती है। इसी प्रकार यहा तक यह 
सिद्ध हुप्रा कि केवल अन्तरग पदार्थ ही नही है बहिरग पदार्थ भी है याने केवल ज्ञान ही है। सो वात 
नहीं है किन्तु घट पद श्रादिक बाह्य पदार्थ भी है, सभी ग्नुभव करते है कि हम जान भो रहे है भोर 
थाह्य पदार्थों को भो समझ रहे है । 
(९६५-०२६६) आप्तमी म/सा प्रवत्॒त (अष्टसट्ख्रीप्रवचत) ११-१२ भाग 
इरामे आप्त मीमास। की ५८ वी क,रिकास अन्तिम ११४ -ो कारिका तक के प्रवचन हैं। कोई दाशनिके 
कहते है कि भाग्य से ही कार्य सिद्धि होती है, कोई दाश,नक कहते & कि पुरूपाथ से ही कार्य सिद्धि होती है उनके 
पक्ष के समवत॒ के बाद जो निणय दिया गया हैं उसका दिशदशम कीजिए-देवोकान्तव व पौछपकान्त के विरा- 
करण का उपसहा"'-देव से अर्थ सिद्धि होती है या पौरूप से ? इम सम्बन्ध में किसो एकान्त कोटो 
नही कहा जा सकता हैं। इस दोनोमे कियो एकका अगर झभाव कर दिया जाय तो व्यवस्था न बनेगी। 
पुण्य पाप या अर्थ सिद्धि की व4वस्था अपेक्ष'क्ृत ही बनेगी । थोनो में परस्पर अपेक्षा रखी जायेगी, देव 
शोर पौएप को व्यवस्था एक दूपरे को अपेक्षा रख कर हा बनैगी । पौछूप की अ्रपद्षा न रखकर केपेल 
देव से ही तिद्धि मानो जाय अर्थात्‌ पौरूप वहा जरा भी नही है, पौरूप से अ्रथ सिद्धि नही होती है 
पिन्‍्तु मत्त्र देव से ही होती हे, ऐसो एक भी घटना न मितरेगी । अथवा जहा यह कहा जा सके कि 
पौछूयसे हो विडि हांती है, देव का जरा भो काम नहों है, ता ऐवो भो घटवा कोई जोकमे वे मिलेगी । 


(५६४५-२६६) आाप्तमीभांसाप्रवचत ११, १२ भांग ( ४६४ ) 


दोनो की परस्पर श्रपेक्षा रहती है तब अर्थ की सिद्धि होती है। दूसरे का. संग्रभाव ने मारे कर श्रथवा 
अपेक्षा न रखकर बात कही जाय तो न बनेगी । दूसरे का सदभाव मात्र कर अथवा श्रपेक्षा ने रखकर 
बात कही जाय तो न वनेगी + दूसरे काः सदभाव मात्र कर श्रपेषा रखकर श्रपेक्षों का अभाव व करके - 
परस्पर मे सहायता रूप से देव भौर पुरूष दोनो से ही श्रर्थ,की सिद्धि होती है जहा पीरूष प्रधान 
नजर आ रहा है कि यह मतुध्य पुरुषाथ के बल से यह काम बना रहा है तो वह उसके पौरूषसे देव 
सहाय पडा हुआ है। विधि भाग्य उसके ग्रनुक्ेल है.तब उस,अ्रकार का पौरूष उसका. सफन हो सका 
है । जहा यह दृष्ठिगत हो रहा हो कि हमे देव से ही सिद्धि हुई है ता वहा पर भी पुरूषाथ को सह *- 
"यता है, तो दोतो से ही अर्थ की विद्धिं होतो है.। उनमे एकान्त अ्रभिप्राय करना ,सिद्धान्त के प्रतिकृ 
है | जा ड़ ः हर 3 - [७५ + 
.. किसी दाशनिक का मत है कि दूसरे मे दुःख होने से पाप वैन्ध और सुत्र होने से प्ुष्यवन्ध होता है तथा 
किसी दार्शनिक का अभिमत है कि स्वम के दु ख से पुण्य और सुख से पाप बन्धता है । इय दौनो पक्षोसे स्पष्टी- 
कारक के बाद जो निर्णय दिया गया है उप्तका दिग्दध्वतं कीजि। ६५ वी कारिका के एक प्रतवनाझग्रे-विशुद्धि 
सकक्‍लेशाग स्वपरस्थ सुख दु.ख की परुण्यापापस्नंव हेतुता-अपने मे या परजीव मे सुख दुख होने से पुण्य 
पाप के आाश्रव बताये गए है सो यह बात युत्त नेही है, किन्तु उसमे यह रहस्य है कि यदि विशुद्धि श्रग' 
बनकर सुख दु.ख हुआ है तो विशुद्धि के कारण वहा पुण्य बन्ध हुआ है झ्ववा सकक्‍लेश का अ्ग न बन 
कर यदि सुख दु ख हुए है या अपने मे या पद जीत्र में तो वह पुण्य पापका आश्र व हेतु बने सकता है। 
' तो जहा विशुद्धि है वहा पृण्य है, जहा सक्‍लेश है वहा पाप है इसका स्पष्ट अर्थ यह है। पुण्य और पाप 
का प्राश्नव, क्‍्य। है ? सो सुतो, विशुद्धि के कारण का या विशुद्धि के कार्य का था विशुद्ध स्वभाव वाले का 
- वो पुण्याश्रव मे कारणता है भ्रर्थात विशुद्धि के कारण भूत जो भाव है, जो परिणत्ति है बह तो पुण्याश्रव 
का कारणभूत है और विशुद्धि के कार्यका विगुद्धि परिणति होने के कारण जो मत, वचन, काये की 
चेष्टा हुई है वह भो पुण्याश्रवका कारण होता है और विशुद्धि के स्वभाव वाले तत्त्व से विशुद्धस्वभावसे 
, विशुद्ध परिणाम से जिस परिणाम मे विशुद्धि है उस, परिणाम से पुण्य का झाश्रव होता है। किन्तु ऐसा 
सुख दु.ख चाहे खुद मे हो या पर मे या दोनों मिलकर जो सकक्‍्लेश का कारण है श्रथवा सक्‍्लेशका कार्ये 
है सक्‍लेश परिणाम करने के कारण हो जो सुख दु ख है वह स्त्रय सक्‍्लेश स्वभावरूप है, उस सुख दुख 
के वर्तमान होने मे सक्‍्लेशभाव बन रहा है तो वह पापाश्रवका कारण होगा। इसके श्राश्रव' मे मुख्यता 
विशुद्धि और सकक्‍लेश है, विशुद्ध परिणाम से तो पुण्य का आ्राश्रव होता है, वह चाहे विशुद्धि का कारण 
हो या विशुद्धि का कार्य हा। अ्रथवा वर्तमान ही सत्य विशुद्ध स्वभाव वाला हो, उससे तो होता 
पुण्य का आश्रव श्र अ्रने मे या दूसरे मे या दानो मे सुख हो,'दु ख हो यदि वह-सक्‍्नेश कारणपूर्बक 
- है, संक्लेश के कारण सुख दुःख है या उस' सुंख दु'ख के हाने से सक्‍्लेश बढ .रहा है तो उससे पाप बन्ध 
हता है । । 8 गत 
तत्त्वज्ञान की ऋमभाविता क अक्रमभाविता को सिद्धि में स्याद्राद के उपयोग का बल देखिए १० श्दी 
कार्ररका के एक प्रवचनाशमे-सोपयोग व निरूपयोग को दृष्टि से मातज्ञानादि चार ज्ञानो की क्रमभाविता 
अ्रक्रभाविता का कथन-जैसे चक्ष्‌ आदिक ज्ञानो का क्रम से ही उत्पाद माना गया है उसो प्रकार 
मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, भ्रवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान भी उपयोग सहित की दृष्टि से क्रम से उत्पाद होता 
है । यदि निरूपयोग की दृष्टि से चार ज्ञानो की बात कहो तो वह एक साथ होता है, इनमे किसी भी 
प्रकार का गिरोध नही है. कारण यह है कि ज्ञानावरण के क्षयोपञ्मम से यह ज्ञान प्रकृट होता है, 


है घर 


( ४६६ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


मतिज्ञानावरण का क्षयोपशम होने पर मतिज्ञान, श्रृतज्ञानावरेण का क्षयोपञ्मम होने पर श्रतज्ञान 
अवधिज्ञानावरंण को क्षयोपशम होने पर श्रवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञानांवर्ण का क्षयोपशम होने पर 
मैन पर्यय॑ज्ञान प्रकट होता है। सो ये चारो ज्ञात चारो ज्ञानावरणो का क्षयोपणम के होने पर एक जीव 
में एक साथ सम्भव है, परन्तु लब्धि की श्रपेक्षा से चारो ज्ञान तक एक जीव एक'साथ सम्भव हुए 

'उपभोगापेक्षया युगपत असम्भव है, क्योकि उपयोग की श्रपेक्षा एक कालमे एक ही ज्ञान होता है। जैसे 
कोई पुरूष हिन्दो, संस्कृत, प्राकृत तीन भाषश्रो का ज्ञाता है तो लब्धि की ,भ्रपेक्षा तीन भाषाओो का 
ज्ञान उस पुरूष मे सदा है। किन्तु जैसे जब संस्कृत मे लिखा कोई पत्र श्राया, उसको वह पढ, रहा है 
तो उपयोग की दृष्टि से तो संस्कृत भाषा का ही व्यत्र ज्ञान बन रहा है, उपयोग सस्कृत भाषा मे ही 

है। ऐसे हो समभिए कि लब्वि और व्यापार की श्रपेक्षा से इन चारो ज्ञानो मे श्रन्तर है, लब्धि की 
श्रपेक्षा चारो ज्ञान साथ होते: है, किन्तु व्यापार की दृष्टि से ये ,ज्ञान क्रमश. हुआ करते है। मतिज्ञान 
झादिका जो स्वरूप है वह स्वरूप अ्रनेकान्तात्मक है, लब्धि श्रौर उपयांग की श्रपेक्षा से, श्र्थात लब्धि 
की भ्रपेक्षा से चारो ज्ञान एक साथ सम्भव हो सकते हैं, किन्तु उपयोग की ग्रपक्षा से युगपत अ्रसम्भव 
है। चारो ज्ञान हो सकते है एक जीव मे परन्तु उनका उपयोग क्रम से होता है । _यो उपयोग सहित 

मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, श्रवधिज्ञान, और मन पर्ययज्ञान ये क्रम से हुआ, करते है... ह | 


,. शञाव के फल चार कहे गये है, जिनमे एक साक्षात फल हैं और शेप तीन परम्परा फ़ल है इस सम्बंत्ध का 
एंक प्रवचनाश १०२ वी कारिका में देखिए-ज्ञान का 'परम्परा' फल-ज्ञान का परम्परा से फल है त्यागने 
श्रौर ग्रहण करने का ज्ञान होना ब्रथवा उपेक्षा हो जाना किसी भी बात को जानकर यह निश्चय बनना 
है कि यह पदार्थ छोड देना चाहिए श्रथवा यह पदार्थ ग्रहण कर लेना चाहिए। तो ग्रहण करने और 
छोड देने का जो परिज्ञान होता है तथा त्यागना भौर ग्रहण करना है वह परम्पराफल है श्रथवा उपे- 
'क्षाभाव हो जाय, न उप्ते त्वागे, न ग्रहण करे, दोनो से हा उदासोन ही जाय, ऐसी उपक्षा भी मति 
आदिक ज्ञानो का परम्परा फ। है, त्याग करना श्रौर ग्रहण करना यह केवल ज्ञान का फल नही है क्यो 
कि वह सम्पूर्णज्ञान है वोतराग बिज्ञान है, कृतक्ृत्यका शान है, जिसको अबलोक में कुछ भी कार्य करता 
, शेष नही है, जो सबसे निराले.अपने केवल स्वरूपमे झा गया है उस हो श्रब ग्रहण करने धौर त्यागनेका 
बृत्ति नही जगतों । तो ग्रहण करने का ज्ञान होना अथवा स्पग्गनेका ज्ञान होना यह मति आदिक ज्ञानों 


$ 
(5 


का परम्परा फन है । तो यह है परम्पराफल । 
* कोई वस्तु का निदचर्य विभि वाक्य से मानते हैं और कोई निषघवावय से मानते हैं इस सम्पन्ध मे निर्णय 
देखिए १०९६ वी कारिक़ मे एक प्रवचनाशमे-विधिव।क्य और प्रतिषेत्र वाक्य द्वारा वस्तु के प्रतिमियमन की 
सिद्धिका निर्णय-उक्त विवरंण मे.यह सिद्ध किया गया कि विभि,वाक्य,और प्रतिपध वाक्य द्वारा वस्तु 
तत्व का प्रतिनियम बनता है श्र्थात पदाथ है इसकी सिद्धि विधिवाक्य और प्रतिषेष वाक्य से होती है, 
क्योकि पदार्थ ही स्वय विधिरूप भ्रौर प्रतिषेघषरूप है. काई पदार्थ यदि है तो वह अपने स्वरूप से तो हैं 
पर स्वरूप से नही है । तब स्वरुप दृष्टिमे बिघिरुप है और पररुष की हृष्टि मे प्रतिषेबरप है। तो जब 
पदार्थ ही स्वय विधि प्रतिषेवात्मक है तो उसका वर्णन करने वाले वाक्य भी विभि शोर प्रतिवेव वाक्य 
दो प्रकार के होगे हो, उन्‍्यथा श्रर्थात यदि विधिरुप से श्रौर प्रतिषेष॒ रुप से पदार्थ न हो'तो केवल 
विधि से या केवल प्रतिषेव से अर्थ सिद्ध त़् हो सकेगा । क्याकि विधि ऐथो कोई ये हे नटी जो प्रनिषेध से 
: रहित हो झौर प्रतिषेव कोई ऐसा है नही जो विधि से रहित हो। तथा प्रतिपेधरहित विधि किसी 
विशेषण नही बन सकतो, कित्ती का वर्णव नही कर सकतो और विधि-रात प्रतिषेष किसोका विशेषण 


(६ ७-२६६) पुरुपर्थ सिद्धयुयायप्रवचन १, २, ३ भाग ( ४५७ ) 


लही बन सकता और जहा विशभि प्रतिपेध दोनों ही न हो वह विजेष्य ही व कहलाये गा । पदार्थ ही नर, 
सत ही नही । जैसे कि आकाञका पुष्प उसको न विभि है और न प्रतिषेध है । तव यह निश्चय करना 
कि बद्धि श्रीर प्रतियेव को गौंण थ्ौर प्रधान रखकर सत और असत आदिक वाक्यों में प्रवृत्ति होती 
है | यह वात यूृत्ति पूर्वक सिद्र हुई, इसी कारण से सप्तभगी में जो अन्य भग है उनको पुनरुत नहीं कह 
सकते | प्रथम भग में स्थात अम्ति कहा । इसी की ही कमाफ़ार कहतर है क्रि इससे ही स्वाद नास्ति 
सिद्ध हो जाती है, फिर द्वितीय भग को अलग में वर्णन करने की क्या आवश्यकता ? सो पुनरुत्तपचा 
नही होता । क्योकि वस्तुतत्व का नियम विधिवाक्‍्य और प्रतिपेव वाक्य से होता है। तो कोई भो भग 
यहा पुनरुत नही है, इन ७ भगो में अपनी अपनी प्रथम दृष्टि हैं इस तरह सप्तभगी निर्दोष सिद्ध होती 
है, श्रौर जहा सप्तभगी है उसका नाम स्याह्याद है। स्यादह्वाद से वस्तु स्वरुप जाना जाता है भ्रव यहा 
कीई ऐशा एकान्त करे कि विभि के द्वारा हो वाक्य वरस्तुतत्व का वर्णन करता है और यह बात सर्व 
प्रकार से एकान्त रुप है। इस एकान्त मन्तव्य में श्रव दूपण देते है । 
(२६७---२६४) पुण्षाथंसिद्धयुपायप्रवचत १, २, है भाग 

इससे पृज्य श्री अमृतचन्द्राचार्य द्ृ।/रा विराजत पुरुपावं॑सिद्धयुपायकरे तीव भागोपर पूज्य थी मनोहरजी वर्णी 
शहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं। मगलाचरणमे सर्व॑वेदी परमतेज का जयवाद पढिये, पृ० १ के एक प्रवचनाशमे- 
सववेदी परम तेजका जयवाद-पुरपार्थ सिद्धि के उपायके प्रसगमे श्रो श्रमृतचन्द्र जी सूरि उस परम तेज 
का जयवाद कर रहे है कि जो पुरुष।र्थ को सिद्धि होने पर प्रकट हुआ्न। करता है वह परमज्योति जयवत 
हो, जिस ज्योतिमे एक साथ अनन्त पर्यायोसे समस्त पदार्थ ऐसे प्रतिवि बन होते हैँ ज॑से कि दर्पण के 
तलमे दर्षणके समक्ष जो आया हो वह सब प्रतिविस्वित होता है। आत्मा ज्ञानस्वरुप है। ज्ञानका स्व- 
भाव जानना है । जाना वह जाता है जो कि सत्‌ हो । तव जितन भो सत््‌ हैं वे सवके सब ज्ञानमे अवण 
हाफर प्रातवि म्बित होते हैं । यदि कुछ पदार्थ प्रतिविम्बित हो कुछ न हो, ऐसी व्गव रहे ता इसका अश्रथ 
सह है कि अभी ज्ञानमे कलक लगा है, कुछ मलित है तभो वह सब सत्‌ को नहो जा।ता। ज्ञावको 
जानने के लिए यह जरूरी नही है कि सामने पदार्थ हो तव जाना जाय । यह तो छुदनस्थ जीवीमे जिन 
के मतिज्ञाव और श्रृतज्ञान है उनको मत्िजानमे यह वात बनती है कि सामने पदाथ हो ता उसे जान, 
उस समय भी वह मतिन्नान ज्ञानके द्वारा जानता है, सामने है इसलिए नही जानता, किन्तु मनिन्ञानक्रा 
उत्वत्ति का निभित्त हो ऐसा है। ता ज्ञानके लिए यह जणरी नहीं है कि सामन काई पदार्थ हो तो उसे 
जा। । ज्ञानका काम जानन है श्रीर वह सत्‌ को जानता है ! तो कहो भी कोई सत्‌ हो बह सब नानसभे 
जात हों जाता है, चाहे भूतकालमे किसी पर्यायमे तत्‌ हो । सत्‌ जो कि सदा रहता है बह अ्र्नीतकालमे 
किसी पर्मायस्पे पदार्थ था, लिस किसी पर्यायमे पदार्थ हागा, जिसक्रिसी रुपसे पर्यावमे पदाथ वर्तमान 
में है उन स4को ज्ञान जान लेता है, हम आप नही जान पाते ॥ तो यह ज्ञानावरण क्म लगा है, उसके 
उदब मे ऐसा होता है, पर ज्ञानके स्व रुपकी ओर से काई प्रतिउन्ध नहीं है कि ज्ञान इनने को जाना करे, 
वन को ने जाने । ज्ञानका स्व भाव समस्त सतुको जानने का है । 

परम ज्योति प्री प्राप्ति का प्रवम परम उपाय देखिये छुन्द २ के एश प्ररयनाशते प्र« ८घ-प रम ज्योतिफो 
शाग्विक्ता प्रथम परम उपाय-उप परम ज्योतिफो प्राप्त कर लने के उपाय में यह स्थाद्वाद ही सम है । 
एस उस ज्यातिक् अन्य समस्त प्रमावो से एवक समझ सके ऐपो कला स्पाद्वादतों कवा से ही सो प्राप्त 
श्री है। शह अपने आपका सहज तत्|य के कारण अपना सहज स्वरप के । और समस्य वर बदार्च पर- 

उसे सगार है, ऐसी बात दे सदसे आगे तथा तो बह उपयबोग विक्रारोयो व महण वर्क्रे “बच एक 


( ४६४८  ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम थाग' 


ज्ञानस्वरूप का ही ग्रहण करेगा। यह सब स्याद्वादकी तो कृपा है। जैन शांसनका श्रगर कोई खास 
काम है, इसकी कोई खास विद्येषता है तो यह एक प्रमुख विशेषता है कि स्थाह्वादको विधिसे व स्तु- 
स्वरुप का यथार्थ निर्णय कराया गया हे जिस यथार्थ निर्णयके कारण जीव का मोह दूर होता है श्रौर 
मोह दूर हो जाना ही एक श्रेय चीज हूं, कल्याणभूत बात है । तो जो उस ज्योति को प्राप्त कराने मे 
उपायभूत हैँ परमागम का बीज अ्रनेकेन्त स्वरुप हैँ उस श्रनेकान्त स्वरुप को मैं नमस्कार करता' 
हर 

ु व्यवहारमे मुख्य व उपचार कथन को छाट कैसे करेंगे, देखिये ४ वें छन्दके एक प्रवचनाशमे, पृ० १०० 
वचन व्यवहारमे मुख्य व उतचार कथनको छाष्ट-श्रपनी बोलचालमें भी इस प्रकार की छाट करना यह 
भी एक ज्ञानकला हैं। इसमे मुख्यबात क्या हैं श्लौर श्रीपचारिक बात कया है ? घीका घडा उठा बावो, 
पानी का लोटा ले झावा, नहाने की वाल्टो ले आ्रावो श्रादि कितनी ही बाते व्यवहा रमे बोली जातो हैं, 
पर क्या यह मुख्य कथन है ” यह कथन उपचार का है। कोई घो का भी घडा होता है क्या ? श्ररे 
जिस घडे में घो रखा है उसे लाग घी का घडा बोलं*देते है। तो यह घी का घडा कहना उपचार 
कथन है । कोई बाह्य वस्तु हमे दु ख नही देती, यह बात बिल्कुल निश्चित है । हम ही श्रपनी कल्पनाये 
वनाकर किसी बाह्य वस्तु पर हांष्ट देकर दु ख्रो होते है घहा यह कहता कि इस पुस्प्त ने इसे दुखी कर 
दिया, यह मुख्य कथन है या उपचार कयव॑' है ”? उपचार कथन है, निर्मित्त नमित्तिक भाव ऐसा है कि 
जिसमे यह सारा विदृब गु था हुआ है । हम शुभ श्रयुभ परिणाम करते हुँ उसका निमित्त पाकर पुदुगल 
कम बन्ध जाते हैं श्लौर जब पुदूगलकर्म क। उदयकाग आ ता है तो यह ज़ीवे क्रोधादिक्र रूप परिणम 

जाता है। वहा यह कहना कि देखो कर्म ने इसे क्रोधी बना दिया श्रथवा कर्म ने इसे परतत्र कर दिया, 

यह कथन उपचार कथन है, तथ्य वहा यह द्वै कि कर्थो के उन्‍्यका निमित्त पाकर यह जोव अ्रपने में 

विकार भाव उत्पन्न करके स्वतन्त्रता से स्वय परतत्र हो जाता है। निमित्त न॑मित्तिक भावका निपेध 

तही किया जा सकता है, तिप्त पर भा प्रत्येक्त पदाथ स्त्रतन्त्र है अर्यात्‌ केबल अपने ही परिणमन से 

परिणमते हैं, तो इस सव कथनमे यह जानते रहता चाहिए कि यह सुरूष कथन है अ्रथवा यह उपचार 


कथन है । 


पुरुषार्थसिद्धिके उपाय का सक्षेतमे विवेचन करनेवाली <५ वीं गाथाके एक प्रवचनाशमे पढ़िये, सम्यर्दर्शोन 
के स्वरूपकी भाक़ी, पृ० ३६-मोक्ष भाग की ग्रान्तरिकता-इस इलोकमे तीन वात्रो का लक्षण किया है, वे 
बहुत विशेषताकी है | जीव श्र जीव, अाखब आदि ७ बानोका श्रद्धान हाता सम्यस्दशन है, ऐसा बताया 
है। ७ आतोका श्रद्धाव होता सस्यग्दशन नहों है, किल्तु सम्यर्दशनका कशरण है। किसी विवि रूपमे 
नही बताया जा सकता कि सम्यक्त्व है क्य। ” इसी करण ग्रन्थ 4रने इसे प्रनिवंचनोय कहा है । यह 
दब्दोसे नही उ.हा जा सकता कि सम्+ग्दशैन किसे कहते हैं ? परद्रव्योसे भिन्न अप्त्मतत्त्वकी रुचि करना 
सो सम्यग्दर्शन है । श्रच्छी जगह रुचि हो तो क्या, खोटी जगह रुचि हा तो क्या ? कोई कहे कि आत्मा 
की प्रतोति करना सम्यर्दशन है, आत्माका अनुमवत्र करना सम्यन्दर्शव है, तो अनुभवन्न भो ज्ञानका 
कार्य है। कौत सा शव्द आप कहेंगे जिसते विधिरूप देखा जा सके कि इसक। नाम सम्यब्दशंत है ? 
विपरीत अभिप्राय चलता आया था, उसका दुर करना इपका नाम सम्यर्दशत है, विपरोतत अधभिथामसे 
भिथ्यादर्शतको तो हम विपरीत रूप समझ सकते हैं क्योंकि वह श्रोपाधिक भाव है। 
परभावोको अश्रपन।ता यही है मिथ्य,दर्शन । श्रव उत्तको श्रपेक्षा 
हे वह है सम्यस्दशंन । इस प्रकार के लक्षण मे एक 


दूर हा जाना 
सिधिरूपसे उनका वर्णन कर सकते हैं । 
लेकर यह' भी कहते हैं कि परभावों का अनवाना ते ₹ 


(२६७-२६६) पुरुषार्थ सिद्धयुपायत्रवचन १, २, ३ भांग ( ४६६ ) 


काम के लिए उत्पादव्ययश्रौव्य इन तीनो की फलक आती है। इस प्रकार विपरीत॑ भ्रभिप्राय को दूर 
करके आत्मतत््व का तिश्चय करके आत्मतत्व से चलित न होना, यही है पुरुषार्थ की सिद्धि का 
उपाय । 


हिसा और अहिसाका स्वरूप क्या है, इसका वास्तविक दर्शन कीजिये ४४ वें छल्दके एक प्रवचनाशम । 
इसी लक्षणके आघार १२ १७ प्रकार की घटताओमे हिसा अहिंसा घटितकी, यह सब विवेचन अपूर्य है। भूल स्वरूप 
देक्षिये-पू » ७६-हिंस। और ग्रहिसाका स्वरूप--हिसा का स्वरूप क्या है और अहिसाका स्वरूप क्‍या है ? 
 उप्तका विश्लेषण इस गाथामें है ' वास्तवमे रागादिक भात्र उत्पन्न न हो तो यह अ्रहिसा कहलाती है | 
अपनेमें राग पमोह भाव न जगे तो क्या स्थिति होगी । निविकार केवल ज्ञाताहष्टाको स्थिति बनेगी । 
“वही तो अ्रदिसा है । रागादिक भाव न उत्पन्न हो उसको भ्रहिसा कहते हैं और रागरादिक भाव उत्पन्न 
, हो जायें तो उसे हिंसा कहते है। श्रव वह रागभाव चाहे सूध्मपने से जगे तो भी हिसा है । सूक्ष्मपनेसे 
जगने पर स्वरूप से तो च्युत ही हुआ” । इस कारण वह हिंसा कहलायी । लोग कहते है कि हमने इसकी 
, हिसा-कर दी, पर कोई किसी दूसरे की हिसा नही करता, खुद को हिंसा करता है। जेसे कोई जलते 
हुए कोयलेका अगार हाथमे लेकर किसी दूसरे व मारता है ता चाहे जिसे मारा है व। न जले, पर 
मारते वाला जरूर जल जाता है। तो अपने चंतन्यस्वरूपक। घात करना इसका नाम हिवा है। यह 
जिनेन्द्रभगवानके आगमका सक्तेप है। इस लक्षणसे शुमोपयो गका परिणाम जगा वहां भी रागभाव है 
तो वह भी हिसा हो गई । एक निविकल्प अतस्मत्त्वका उपयाग है सो तो श्रहिता है श्रार बाकी जितने 
भी विक्वत परिणाम हैं वे सब हसा कहलाते हैं । 


फ्रूंठ, चोरी, कुशील, परिग्रह भी हिसा है, इस आधार पर इनका अद्मुत् वर्णन है। जरा उदाहरण।र्थ 
* प्ोरी पापमे हिंसा कैसे है, दिग्दशंन कीजिये १०२ वें छन्दके प्रवचनमे, पृ० ११२-चोर्य पाप का स्रछूप और 
उसमे हिसा दोबका कथन-यहा तक मूठ बोलना नामक पाप का वर्णन किया, श्रव चारो के पाप का 
वर्णन कर रहे हैं कि प्रमाद कपषायके सम्वन्धस्ने बिना दिए हुए परिग्रहका ग्रहण कर ले॥ सो चोरो है 
श्रौर वह जीवबधका कारण है इसलिए हिसा है । जो मनुष्य किसी की चीज की चोरी करने का परि- 
णाम करता है तो वहविना कपाय किये चोरो नहीं कर सकता । उसे कितना सजग होक र रहना पडता 
है, कितती कपाय करनी पडती है ? इस कषायकै ही कारण दुखकी वह कितत्तो बडो हिम्मा करता है । 
चौरी करने मे हिंसा है क्योंकि वह चोरी करने वःला कषाय करके अपने चेतन्य प्राणोकी हिसा करता 
: है। चोरी क रने वाला श्रपने स्वरूपको सुध खो देता है। अ्रपने आपसे वह नही रह सकता ओर बाहरो 
» पदार्थों मे ही उसको दृष्टि रहतो है । तो चोरी क रनेमे नियमसे हिंसा है । चोरी क रनेका मदि पापका 
परिगाम न करता तो उसके ज्ञान और आानन्दका विकास होता । पूर्ण ज्ञान और श्रानन्‍्दको भोगता। 
तो ज्ञान और श्रानन्दका जो विकास रुक यया यह तो श्रपने श्रापकी बहुत्त वडी हिंसा करली । तो 
चारी करने मे भावश्राणका तो घात होता हो है श्रौर जिसकी चीज चुराया उसके द्रव्यप्राणका घात 
है । काई थोडा १०-२०-५० रूपये भो काट ले तो उसको कितना खेद होता है और श्रपने हाथ से 
दान दे तो उसमे कितनी श्रसन्नता होती है । दूसरे की चोज चुराने मे जिसकी चीज चुराई उसका भी 
प्राणवात होता हैँ और चुरान वाले के भावप्राणका घात होता है, इसलिए चोरीको हुई वस्तुमे नियम 
से हिसा हूँ । * 
रातजिभोजन भी हि्रा का रूप है, रातदित खाते रहता भी हिंसा का रूप छुँध इस सम्बन्पमे जब यह प्रश्त 
रखी जाता है कि रात दिन खाते रहने मे हिसा है तो दिनमे न खाया, रात को खा लिया यह तो हिपा न रहेगी, 


तर 


रे 
पर हा 
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ब्लड प्र 


देखिये इसका समाधान १३१, १३२ वें छन्दके प्रवचनमें, पृू० १३२-१३३-हिसा कम करनेके लिए दिन'भोणन 
त्याग कर राजिभोहत करने को शका व उसका समाधान-जब रात दिन खाते रहने मे रागादिक की 
विशेपता है और उस कारण हिंसा लग रही है तब तो यह काम करना चाहिए कि दिनके भोजनका 
त्याग करके और रात्रिमे भोजन कर लिया करे। इससे दिनंकी हिंसा तो बच जायेगी । शकाकार का 
कहने का मतलब यह है कि दिन के भोजन को त्यागकर रात्रि में भोजन ग्रहण किया करें तो उसमे 
सदाकाल हिंसा ता न होगो, दित को हिंसा तो बच जायेगी । केवल रात्रिकी हिसा रह जायगी । तो 
गकाकार को इस घका के उत्तरमे आचार्यदेव कहते हैं कि यह शक्रा ठीक नही है, क्योकि दिनके भोजन 
की श्रपेक्षा रातिके भोजनमे निइ्चयसे रागभाव भ्रधिक रहता है, और कुछ अनुभव करके कुछ चिन्तन 
करके भी श्राप सब समझ सकते है कि रात्रिके भोजन करने मे मनुष्य कितना राग करता हे, कितनी 
आसक्ति करता है। दितके भोज को श्रपेक्षा इसमे प्रधिक राग है। यहा श्रवरग से जवाब दिया जा 
रहा है। ज॑से कोई यह शक्रा करने लगे कि पेट ही तो भरना है, प्न्न खाकर पेट भरे श्रथवा मास खा- 
कर पेट भरे इन दोनो मे कुछ भी अन्तर नही है। बात एक है | तो देख ला ना, श्रन्न खानेमे जीव को 
रागभाव कसा रहता है, और मास खाने मे जीवको कैसा तांब्र राग रहता है ? उदर भरने की भपेक्षा 
से सब प्रकार के भोजन समात्त है। पर मास खानेमे रा।भाव विशेष हाता है, क्योकि श्रस्त तो सभी 
मनुप्योको सहज मिल जाता है और मास की जब बहुत अधिक इच्छा हो अथवा शरार श्रादिक का 
बडा स्नेह हो ता बड़ा प्रयत्व किया जाता है तत्र योडा मासका भोजन प्राप्त होता है। भ्रतएव मास 
खाने में रागभाव ग्रविक है। तो यह रात्िभोजन त्यागने याग्य है । इसके समाधानमे दो तीन धातों पर 
प्रकाश डाला है । प्रथम वात ता यह है कि दिनमें भाजन करने को श्रपेक्षा राजिमे भोजन करनेमे राग- 
भाव विश्येप होता है | दूपरी बात यह आती है कि दिनमे भोजनको सुतभता रहती है। राचनिमे भोजन 
बतानेमे और प्राप्त करममें उसकी अपेक्षा कुछ कठिनाई रहती ह अत राधिभाजन में राग्रभाव की 
तोब्नता रहतो है, उसे त्याग देवा चाहिए। तीसरी बात यह बतलाई है कि रात्रि मे भोजन करने में 
कामवासना आ्रादिक की तिशेषता अधिक रहती है! रात्रि माजन करने मे शरोर पर और रागादिक 
वासना पर विशेष स्नेह है, इस कारण दिनमे भोजन करचे की श्रपक्षा रात्रि भोजन में हिसा विशेष है । 
यह तो एफ भोतरी भाव का समाधान है । इसमे द्रव्यहिस।की वात अभी तक नहो कही है । 
शेप चार ब्तोकी भाति ७ णीलोमे भी अडि ॥ के विकास का प्रयोजन यहा बताया गया है। इसकी पुष्टि 
के प्रवसनोके अनन्तर सल्तेखना अर्यात्‌ समाधिमरण के प्रवचनोमे भी अध्सि। धम की सिद्धि की ई है, सल्लेखना 
का कितना महत्त्व है इसको काको कीजिये १ ४ वी गाथाके एक प्रवचनाश5, पृ० १७४- सववर्मत्व ले जाने के 
लिए सत्लेख्॒नाऊा समर्थ वाहन-यह >वाव्रक चिन्तन कर रहा है कि हमन मनुष्य रूपो देशमे एक झरु- 
ब्रत रूपा व्यावार किया उससे जो धर्म रूपो धन कमाया है श्रव उसकी हम साथ ले जायेगे जहा हम 
जा रहे हैं। ता कोई एक श्रावार हाना चाहिए जिसमे भरकर हम ले जाये। जैसे काई मनुष्य किततो 
देश में व्याय/र करके घन कमाता है तो धन ले जान के लिए रेलगाडो अश्वा जहाज श्रादिक कोई 
साधन चाहिए । इसी प्रकार हम ब्रत नियम पाल करके धर्मघतको परलाक देशान्तरमे लिए जा रहे है 
ता उसका झ्रावार सल्नेखना है। जिसका मरण समय में ऐसा वातावरण मिला, ऐसा परिणाम बढ़े कि 
मोह के. विल्कुल परित्याग हा, रागद्ग पह़ी श्रोर उपयोग न जाय झौर झात्मस्वभावकी ओर दृष्टि रहे, 
अ्रयने आपका प्रतोति ज्ञानमात्र रूप रख ऐसी स्थितिमे मरण समय गुजारे तो उसका यह क्षण घन्य है । 
ता अपना यह भावी जावन सफल करते के लिए अथवा ससार दु खसे छु:कारा पानिक लिए यह झ्राव- 
ध्यक्न है कि पः्ण समय में सत्लेखना हो, सत्वास॥ेंक मरण हो। जंसे कियो ने किसी देशमे पहुचकर 
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बडा कष्ट उठाकर बहत धर्व कमाया और चलते समंये वह किसी को यों ही सौप दे तों उसका वह 
धन, शीघ्र ही नष्ट हो जायगा और जीवन “मर उसने जो श्रम॑ किया वह व्यर्थ ही किया, इसी प्रंकार 
भ्रपने जीवन में तप, ब्रत, संयम, पूजन, स्वाध्याय श्रादिक को करके बहुत सा धर्म धन कमाया है 
और उसे-यो ही किसी को सौप दे अर्थात्‌ चलते समय अ्रपत्र परिणाम बिगाड ले तो वह सब्र घम 
धन नष्ट हो जायगा, दुर्गति हो जायगी, इस कारण मरण समय में सललेखना अ्रवश्य करना 
चाहिए । 
-,.. सल्लेखना ब्र्ती की आसल्तारिक भावना देखियें १७८ वीं गांध। के एक प्रवच॑नाशमे, पृ० १७६-१८०- 

_सल्लेखना ब्रतीं की आन्तरिक पात्रता-वहू कितना पूज्य पुरुष है जों समाधिमरण कर रहा है। “उसके 
अन्दर कितना आत्मबल है ? धन्य है वह ज्ञान, वह उपयोग जो मरण को कुछ न गिनकर समता 'परिं- 
णामको महत्व दे रहां हैं और मोह रागढे पसे हटकर अपने आपमे स्थिर॑ होना चाहता है, श्रस्त समयमे 
ऐसी धर्म-प्राराधना बनी तो जीवन भर किए हुए जो ब्रत नियम धर्म साघन हैं वे सब सफल हो जायें 
और जिसके जो सस्कार बना है मरण समय उसके बेंडोशो श्रा जाय, अथवा कुछ 'शारीरिक उपद्रवोके 
कारण वायु के जोर से बड़बडाने लगे, कुछ श्रन्य प्रकार को चेष्टा गरीरमे होने लगे, तिस पर भी ज्ञान 

» का सस्कार बसाया है तो उस जीव॑ के भ्रन्दर उस ज्ञान का प्रकाश बना हुश्रा है, जसे सोया हुप्रा पुरुष 
मुर्दा सा पडा दिखता है पर भीतर में उसके कल्पनायें भी जग सकती हैं, स्वृप्व भी आ। सकता है, ज्ञान 
भी चल रहा है। तो ज॑सा उस ने संस्कार -बसाया, उस सस्कार के माफिक सोई हुई परिस्थिति मे भो 
ज्ञान चलता रहता है । यदि ऐसी ही मृछित दशा हो जहा इन्द्रिया कान न करे वहा पर भी सस्कार के 
श्रनुसार ज्ञानकी बात चलती रहती है | दोनों दशाये एक हो हैं। सोया हुआ्ना पुरुष भो मूछित है, तो 
मूछित होते की स्थिति में भी इन्द्रिया काम नही कर रही, तिस पर भी जेसा 'सस्कार बसा'है वह 
बात बराबर चल रही है। ज्ञानी सम्यग्हष्टि पुरुषर जो तंत्त्वाम्यास बनाया है ऐसए तत्त्वाभ्यासो पुरुष 
मरण कालमें मूछित हो जाय तबं॑ भी उसका वह अ्रभ्यास बराउर वहा सस्‍्कार बनाये रहता है । उस 
में उपयोग बनना, आत्मतत्त्वकों छू लेना यह बात उसके श्रन्दरमे चल रहो है जिम ने जीवन मे तत्त्वा- 
भ्रास कियाहै।.. ' 


बज ः 
। ॥ 


४ (२६४) रक्षाबन्धनप्व प्रवचन - | 


मुजफ्फरनगर संच्‌ १६६६ वर्पायोगमे रक्षाबन्धन पर्व पर दो दिन सार्वजनिक प्रवचन हम्ना था 
वहो यह प्रव॑चन है । थ्रभी अप्रकाशित है । 


है 


£ 
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इस पुस्तक में सप्तभग तरगिणी ग्रन्य पर पृज्य,श्री सहजानन्द महाराज के प्रवचन हैं देखिए देय का 
पृर्ण परिचय सप्त भगोंमे क्यो हो जाता है देखिए पृष्ठ ,३ पर एक प्रवचनाश,-७ वाक्यों मे यह अधिगम कसे 
घना ? इसका कारण है सुतने समभने वाले के प्रश्न। प्रश्न कर्ता के जो प्रश्न हुए उसका ज्ञान हो 
जाय, उसका समाधान हो जाय, यह तो एक प्रयोजन रहता ही द्वै। तो उस प्रश्न के समाधान मे जो 
वावत कहा वह इस सप्तभगों में को ही बात है। देखिये, समझना है एक पदाथ की । उस पदार्थ मे 
अभिरूद्ध नाना धर्मोका ज्ञान किया जाना है। यथपि वे धर्म शब्दग विरूद्ध जब रहे है लेकिन वे 
सभो धंम एक वस्तु मे ही रह रहे है इस लिए वे अविरूद्ध कहनाते हैं। और न, इन दोतो का स्वरूप 
तो विरूद्ध है। है का अभ्र्थ विधि है, न का श्रर्थ निषेव॒ है तो स्वकूप यद्यत्रि इसके विरूद्ध है लेकिन ये 
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संभी धर्म एक वस्तु मे रहते है इतलिए श्रविरूद्धपट श्रपने स्वरूप से है, यह भी बात घटमे देखी जाती 
है भौर घट पर से नही है यह भी बात घट मे देखो जाती है । इस कारण ये दोनो धर्म परस्पर शभ्रवि- 
ल्ड्ध हो गंए। तो ऐसे प्रविरुद्ध विधि प्रतिपेघ नाना बर्म एक पदार्थ में रहते हैं। उस पदार्थ के विदे- 
6 है, ऐसे ज्ञान को उत्पन्त करने वाने जो ७ वाक्यों का समुदाय है वही संप्त भगी कहलाता 
| 
सप्तमगों में क्रमापित, सप्तवित ये स्वतस्त्र भर्गोज् समस्थय है, इस सम्पन्ध में एक चैवर्यर्नाथ पढ़िये पृष्ट 
२४-२५ ०-उदाहरणपूवक त्रमापित, सहापित व स्वतन्त्र भगोका समथन -जैसे दही, और श्रनेक मसाले 
मिलाकर एकपानक द्रव्य बनाया जाता ता उतत पानक द्रव्य में भिन्‍न-भिन्‍त कैवल दही, गुंड श्रादिककी 
श्रपेक्षा से श्रव कोई भिन्‍न जात्यन्तरका स्वाद उसमे श्राता है। जैसे चार-पांच चीजे मिलाकर कोई 
एक परानक बनाया गया, पंय वस्तु बनाई गई तो अश्रव उस पैय वस्तु में स्वाद उन केवल वही, गुड 
प्रादिक से विदक्षण है। और तव यह कह सकते है कि श्रव्॒ उस पानक का स्वरूप केवल दही गुड 
श्रादिक का चतुष्टय ही नही है, किन्तु उससे विलक्षण स्वाद है । श्लौर फिर यह भी कह सकते कि उन 
से विलक्षणस्वाद ही पानक का स्वरूप नही है, क्योकि उनके श्रन्दर दही ग्रुड श्रादि सबका स्वाद भी 
पाया चाता है ऐसे ही समभना चाहिए कि तृतीय-चतुर्थ भग का पार्थक्य तृतोय मगर मे कहा गया है 
कि स्वाद भ्रस्ति और नास्ति, इनका उभय वस्तु का स्वरूप है। सो ये दोनो एक साथ कहे नहीं जा 
सकते, क्रम से निरखेगे तो एक एक बात दीखेगो | ऐसो स्थिति मे यह कहा जायेगा कि उन दोनो से 
विलक्षण श्रव्तग्यपना वस्तुका स्वरूप है, लेकिन फिर यह भी नहीं कह सउते कि श्रव्तव्यपना भी वस्तु 
का स्वरूप है, क्योकि उस वस्तु मे भ्रस्तित्व नास्तित्व घम्म की भी प्रतोति हो रही है। तो न केवल 
श्रस्तित्व वस्तुका स्वरूप है, न नास्तित्व वस्तु का स्वष्प है श्रौर न केवल दोनों का उभय वस्तु का 
स्वरूप है न केवल अच्तव्यपना वस्तु का स्वरूप है। सो और आगे भगो मे पढिये । तव किश्ली एक धर्म 
को लेकर श्रन्य धर्मोका अभेद करके सप्तभगी की सरू। कम कर देना कंसे सम्भव है ? एक सत्व स्व- 
रूप तो यो नही है कि उसमे कथित असत्व पाया जाता केवल अमसत्व वस्तुका स्वरूप यो नही है कि 
उसमे कथचित सत्व पाया जाता है और केवल श्रलग-अलग ये रहे यह भी स्वरूप नही है, वयोकि वस्तु 
में श्रस्तित्व और नास्तित्व दोनो पाये जाते हैं। और अर स्तत्व नास्तित्वका उभय भी वस्तुका स्वरूप 
नही है, क्योकि उनसे विलक्षण' अवतव्यपना पाया जाता है श्रौर अ्वतव्यपना ही वस्तु का स्वरूप नहीं 
क्योकि वहा अरव्तव्यपना पाया जाता है और अ्रवतव०्पपना ही वस्तुका स्वरूप नही है, क्योंकि बहा कथ- 
चित सत्व और कथचित श्रस॒त्व की प्रतीति पाई जाती है इसी प्रकार शेष के श्रव के तीन घर्मो में भी 
बात लगानी चाहिए तो दृष्टिभेद से घमंमेद अनुभव मे आता है और इस प्रकार जब समस्त भगो का 
स्वरूप श्रपेक्षा में भिन्‍्त-भिन्‍न नजर आता है ता श्रलग- प्रलग स्वभाव वाले ७ धर्मो की सिद्धि हो गई । 
जब वस्तुमे ७ प्रकार से धम प्रासद्ध हुए तो धर्मविषयक सञय भी ठीक प्रकार से हुए भौर ७ प्रकार के 
सद्ययोमे जिज्ञासा भी ७ प्रकोरकी हुई । तो श्रब जिज्ञासा के समाधानमे ७ प्रक/रके समाधान रूप वाक्य 
हुए । यो सप्तमगोका स्वरूप ७ भगो मे ही युत्तित्तिद्ध है । ह 
,. स्थाद्गाद की सूचक ,सप्तभगो में स्यात शब्द की उपयोगिता का दिग्दर्शन कीजिए एक इस प्रवचनाशमे पप्ठ 
४५०४६ -भगो मे स्थात शब्द को उ।योगिता -देखिए, वाचकपना व द्योतकपना दोनों पक्ष अव्यय 
निपासोमे शास्त्रसम्मत है। यहा इस बातको स्पष्ट किया गया है कि इन भगो के प्रयोग में कुछ एक 
छब्द बोलने पर हो पूरी बात ध्वनित हो जाता है तथापि जितना समभना है, जो जो निपात चन्द 
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चोतक और वाचक दोनो होते है । कोई निपात शब्द केवल चयोतक श्रौर वाचक दोनो होते है । कोई 
निपात थब्द केवल द्योतक होते है-जेसे एव ये शब्द द्योतक ही है श्रौर एवं स्यथात श्रादिक गब्द द्योतक 
भी है श्र वाचकर भी जो केवल द्योतक है उससे मतलब तो यह है कि उन बब्दो ने अपना श्र्थ कुछ 
नही कहा केवल किसी दूसरे अर्थका समर्थन किया है शब्द वाचक हुआ इसका अर्थ यह है कि वह शब्द 
श्रपना अर्थ भी रखता है यहा स्थात शब्दका यदि प्रयोग न क्रिया जाय तो अनेकान्तरूप अ्रथंक्रा ज्ञान 
एकान्त पक्ष की व्यावृत्रि पूवक हो होती है यदि एकान्त पक्ष हटा दिय। जाय तभी तो अनेकान्त रूप 
श्र्थ का ज्ञान होगा। एकान्त पक्ष हटानेका सूचक है स्थाद शब्द | स्थाद अश्रस्ति एव, इसमे यदि स्थात्त 
का प्रयोग न हो तो अनेकान्त रूप अ्र्थक्रा ज्ञान नही हो सकता। जसे कि एवं जब्दका प्रयोग न हो तो 
विवक्षित अ्र्थका निश्वयरूप ज्ञान नही हो सकता है । यो प्रथम भग में जिते शब्द बोले गए है सभो 
शब्द उपयोगी है । स्थात श्रस्ति एव घट यहा चार शब्दों का प्रयोग है। घट कहने से तो मूल आधार 
श्राधार मालूम हुआ किस पदार्थ के सम्बन्ध मे वात को जा रही है अस्ति कहने से धर्म का बोध हुआ 
कि किस धम को प्रधान बनाकर यहा झनेकान्त कशा जा र। है। स्पात कहने से श्रपक्षा हृष्टि लग गई 
है कि यह बात किसी अपेक्ष' से है। सर्वथा नही बनता अ्स्ति । उसको निवृत्रि एक स्थात शब्द से है. 
श्रौर एक शब्द अवधारण के लिये है कि इस श्रपेक्षा से ऐसा ही 2 

भनेकान्त में भी सत्तमगी की प्रक्रिया है उसका दिग्दशंन कीजिए एक प्रवचनाश में पृष्ठ &४-६६- 
प्रनेकान्तमे मप्तभगी की विधि -सम्यक एकान्‍्त, मिथ्या एकान्‍्त, सम्यक ग्नेकान्त, मिथ्यां अ्रने की न्‍्तका 
स्वरूप समभकर अब यह-समभिये कि सप्तभगीकों योजना यहा किसप्रकार लगती है ? सम्यक एकात 
और सम्यक श्रनेकान्तका श्राश्नय लेकर जब प्रमाण और नयको योजना को श्रपक्षा की जाती है तो उस 
ग्रपेक्षा से ये ७ भग उत्पन्न होते है कि कथचित अते फ़ान्त है, कथित एक न्त है कथचित उभय, कथ+- 
वित्त अवक्तञ्य, श्रथचित एकात्त श्रवकतञ्य, कथ चित अनेकान्त अव क्तव्य औरकथचित एकान्‍्त श्रनेकान्त 
रुप प्रीर,अब अवतव्य है। इस तरह सप्तभगी की योजना ब्रन जातो है अब उनका विवरण सुना । 
नयको विवक्षा से तो स्थात एकान्त बनाता है, क्योकि स्पात नय एक एकान्त को विपय करता है। 
ता नयको अपेक्षासे स्थात एकान्त हुआ । और अमाणकऊी अपेक्षसे स्थात अनेकान्त हुआ, क्योंकि प्रमाण 
समस्त धर्मो का निः्चयात्मक होता है । प्रमाणसे एक वस्तु के सकल घर्मा का निणय होता है । श्रब 
इन दो भगो के प्रति परस्पर में ऐसा तर्क बनाये कि देखिये । यदि श्रनेकान्त श्रभेकान्त ही है, एकान्त 
रुप नहों भ्रर्थात एक श्रनेकान्त का हो श्राग्रह किया जाय और एकान्त का निपेध किया जाय ता 
देखिए, एकान्त का श्रभाव होने पर एकान्त का समूहरुप ही अ्रनेकान्त था सो श्रनंकान्त का भो 
अभाव हो जायेगा। जंसे कोई पुरुष वृक्ष को तो माने श्रौर शाखाओं का निषेध क रे । कहे-भाई वृक्ष 
हो है, शाखा कुछ भो नहीं है। तो शाखाप्रो का अभाव होने पर वृक्ष का ग्रभाव हो गया जहां 
भाखा, पत्ता पुष्व भ्रादिक कुछ नही है । वहा वृक्ष ही क्‍या है ? ता श्रनकान्त हाता है एकान्तका समृह 
रुप याने सम्यक एकान्त का जो समुदाय है वहो सम्यक एकान्त है। अब एकान्‍्त का किया जाय 
स्वधा निषेध तो झनेकास्त क हासे वनेगा ? तव माननाही होगा कि स्थात ग्रनक न्‍्त है, स्थाद एकान्त 
हैं, स्पाद एकान्त हू। इस तरह जब ये दो मूल भग सिद्ध हो जाते हूँ कि स्थप्त एकान्त और स्याद 
अनेकान्त । तब उत्तर भगयो को भो योजना वन सकती है बाने स्यात एकान्त अनेकान्त रुप, स्यात 
उभयसप याने अबव्तव्यकपादिक दोप के ५ धर्म भी बन जायेगे । तो प्रभाण और नयकी विग्क्षामे सप्त-- 
भी का सिद्धि होतो हू 

सवाहादका नाश्य करतेपर बरपु सपरूपणा सम्पक परिवद दतः है इसका दिग्दशंल कीजिए एक प्रवचनाश 


( ४७४ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम॑ भाग 


में पुष्ट (१३-११४-घट में पररूँप के नास्तितत्व की घटनिष्ठधर्मता होने से ट्वितीय भग के प्रयोग की 
निर्वाधता-श्रव॑ उक्त शका के समाधान में कहते है कि यह शका युक्त नही है । क्योंकि विचार करने पर 
यह शका निमू ल हो जाती है। देखिए भ्रापने पूछा है कि घट मे जो पररुप से श्रसत्व है कपडे में जो 
कपडे का असत्व है उसका वह अ्रसत्व॒ कपडे रूप से-न हाने को बातझूप असत्व है। पटका घर्म है या 
घटका यह बताओ्रो ? घटमे पटका असत्व है यो तो समभने की श्रौर बोलने की पद्धति है, पर यहा इसे 
सिद्धान्त का निश्चय करें कि घट मे पटरूप से जो अ्रसत्व पाया जा रहा है वह श्रसत्व घटका धर्म हैया 
पटका धर्म है यह तो नही कहा जा सकता । क्योकि पटका रूप अ्रसत्व पटकी श्रपेक्षा नहीं है पटरूपता 
तो पट में पायी ही जाती है अन्यथा पट छूुन्‍्य हो जायेगा । पट रूपता का श्रसत्व यदि पटका धर्म माना 
जाय कि पररूपता का असत्व है पट मे तो पट कोई चीज ही न रही, क्योकि श्रपना धर्म श्रपने मे नहीं 
है। यद तो कहा हो नहीं जा सकता । अ्रव पटरूप से भ्रसत्व को श्राप पटका धर्म मानते हो तो याने 
पटरूपता का श्रसत्व पटमे रहा, फिर पट ही क्या चीज रही, पटका श्रसत्व यदि घटका धर्म मान लिया 
जाता है तो पटका श्रसत्व पट में है, यह मानना ही पडेगा। क्योकि यदि नहीं मानते तो फिर वह पट 
का धर्म न रहेगा । पटका धर्म घट के भ्रावार से रहे, यह बात नही बन सकती । पटरूप से अ्रसत्व का 
होना पटका धर्म मान रहे हो तो वह पट में हो तो होना चाहिए। स्वका धर्म स्वघर्म के श्राश्रय ही 
होता है, पटका धर्म घट के आ्राधार नही हो सकता । यदि श्रन्य वस्तुका धर्म अन्य के श्राधार होने लगें 
तो पटका जो वितान श्रतान प्रकार है, उसका भो श्राधार फट बन बेठेगा । इस कारण यह नहीं कह 
सकते कि पटरूप से श्रसत्व होना पटका धर्म है। अ्रव यह स्वीकार यदि करते हो कि पट रूप रूपका 
असत्व होना घटका धर्म है तब सारे विवाद शान्त हो गये | तब्र युदे हुआ कि घट भावस्वरूप है और 
पट अ्रभाव स्वरूप है | जैसे कि घट का होना घटका स्वरूप होना घंट+ धर्म है, ऐसे ही घटके स्वरूप 
से घटका न होना यह श्रसत्व भी घटका धर्म है। यो घट भप्वस्वरूप और भ्रभावस्वरूप बन गया और 
इस तरह जब घट भावस्वरूप भी है, श्रभावस्वरूप भी है तो घट नहो है यह प्रयोग भी युक्तिमिद्ध हो 
जाता है। अन्यथा श्रभावरूप धर्म के सम्बन्ध ज॑से घट असत'न होगा, इसी प्रकार भावरूप धमंके सबंध 
से घट सतरूप भी न होगा । घट का स्वरूप से श्रस्तित्व होना घट का धर्म है और उसका आधार घट 
है और इससे ही यह प्रयोग बनता है कि घट है। इसी प्रकार घट'का पररूप से न' होना यह भी घट का 
धर्म है ऐसा यह पररूपसे नास्तित्व घटके श्राश्रय है'। और तभी यह प्रपोग युत्तसिद्ध हुआ कि घट नहीं 
है । यो घट भावाभावस्वरूप है इसके विरोध वी कल्पना श्रयुत्त है । 


(२७१-२७३) भ्रध्यात्मसहस्री प्रवचन १, २, हे भाग 

इसमे श्री सहजानन्द जी वर्णी महाराज क स्वरांचत अध्य त्ममहस्नी के आध्यप्रहारणोके प्रवचन हैं। प्रथम 
ही प्रथम यह वताया गया है कि सूख और दु ख दीनो हेय हैं, उपादेय तो आनन्द है, प्रतग के प्रवचनों मे से एक 
प्रवचनाश पढिय -आनन्दकी उपादेयता व सुख दु ख़ दोनोका हेयरूपता अभी कुछ दिन पहिले यह प्रकरण 
था कि सस्तार मे सुख श्रौर दु ख दोनो ही हेथ तत्व हैं। भौर इसके कारणभूत, साधनश्रुत, उपायश्रुत 
जो इष्ट समागम हैं वे भो हेय हैं । इष्टका सम।|गम हो तो उसको जरूर दु ख होगा। भोगमुमिमे क्यो 
सुख बताया गया है लौकिक हृप्टिसे ? वहा इप्टवियोग नही है । जुगलिया उत्पन्न होते हैं, वही दोनो 
स्त्री पुरूष बनते हैं ऐसी वहा को पद्धति है श्लौर उनके बच्चे तब उत्पन्न हो गए तब उनकी आयुका ॥ 
होने लगता है। वहा बच्चे गर्भ से बाहर निकले कि पिता को तो झ्ायी छीक और माता को आ' 
जुमाई तो दोनो गुजर जाते हैं। माता पिता ने बच्चो को नहीं देखा, बच्चो ने माना पिता को नही 


(२७(९>२७३) भ्रध्यात्मसहख्रीप्रवचन १, २, रे भाग ( ४७५ ) 


देखा | इसका मतलब, यही है कि.इष्ट समागम नही हुआ । इष्ट समोगम नही हुआ तो बस उन्हें किस 
बात का दु,.ख-हो ? जिनको इष्ट समाग़म होता है उनको अवश्य ही कष्ट भोगना होता है । जो-बाहरी 
पदार्थों के समागमको इष्ट समभते हैं उनको नियमसे वियोग होगा । चाहे कोई कितना ही * धनिक हो 
कैसा ही बुद्धिमान हो पर जो इन बाहरो समागमो को श्रपता इष्ट समभेगा उसके दु खको कोई सेट न 

सकेगा। उसकी अन्तिम दशा यही होगीकि दु.खी होना पडेगा तो यह इष्ट समागम, जिनके लिए 
निरन्तर ध्यान बना रहता है वह तो बरबादीका ही साधन है। तो ये सासारिक सुत्र जाकि दु खके 
कारण है वे भी हेय हैं, भौर सुख दु.खके निर्मित्तशूत्र' जो कर्मो दय हैं, पुण्य पाप हैं वे भी 'हेय हैं, और 
पुण्य पापके' कारण जो शुभ 'अशुभ भाव हैं, विकारंभाव'हैं वे भी हेय है । तो निष्कर्ष यह विकला कि 
शुभ और अशुभ दोनो प्रकारके विकार भाव होते है परकें झ्राश्न यसे | तो परावलम्बन यह भी 'हेय हैं । 
श्र्थ यहु निकला कि स्वका आ्राश्नय ही उपादेय है। जब यह जीव अपने इस स्वतत्र श्रविक्रार सहज 
ज्ञानस्वभावका ज्ञाता होता है तो श्रपने' ही ' स्वभावका श्राश्र ये करता है ॥ स्वभावका आश्रय करने से 
सहज श्रनाकुलता उत्पन्न' होगी श्नौर भ्रानन्द जगेगा। यंहीं है श्रानन्‍्द पानेका उपाय । 


, ,, सैद्धान्तिक वृद्धिशब्दाथेपद्धति,:आध्यात्मिक आदि पद्धतियो से नयो का विवरण करके अन्त में बताया है 
कि नयो की निर्ष्पत्तिका मूल आध्रार भेद व अभेद है । इस प्रयृंग को एक प्रवर्चेनांग में ब्रताया है.-देविये . तयाके 
प्रकारोकी .निष्पत्तिता मूल ,भाधार मेदनय व- अमेदनय-यहा तक 'सभो पद्धत्तियोसे नयोका सक्षिप्त 
दिग्दशंन कराया-है। इसका वर्णन करने के बाद एक जिज्ञासा यह॑ होती है कि नयोका विस्तार जो 
पहिले किया. सतक्तेपमे उसे मुलत. समभ्रना चाद्ठे तो यें सभी नय किसमे गभित होगे ? ऐसी सक्षिप्त 
हष्टिया कितनी हो सकती हैं. इस जिज्ञासाका समाधान यह है कि संब नय'भेद और अभेद इन दो 
प्रकारो.में ग्रभित होते: है ।.किसो भी पद्ध तिसे, किसो भो 'प्रकारसे कोई भी क्रम वीला'जाय, या तो वह 
भेदको प्रधानतासे कथन करने वाला होगा या अभेदकी प्रधानतासे कथन करने वाला हांगा। तो वे नथ 
या तो अभेदनय होगे या मेदवय ।. वंसे तो नयोकै _ विस्तार की बात यह है कि जितना कुछ अब तक 
बताया गया उतना ही, नयका विस्तार नही है किन्तु जिब्रने वचन हो सकते हैं, जितने श्रभिप्राय हो 
सकते है उतने ही नय जानना चाहिए । यो प्रयाजनवश और और प्रकारसे भो नय समझ लेना चाहिए। 
तो नथ कितने है ” जितनो हृष्टियां हैं, लेकिन कितने ही तय हों, उन सब नयोमे यह कला अवश्य है 
कि कोई नय तो भेद की प्रधानता से कथन करने वाला है और कोई श्रमेदकी प्रधानतासे कथन करने 
बाबा है । 


उपादात और निमित्तका अथं-उपादाव शब्दका अर्थ है-उप मायने अभिन्नरूप से श्र श्रादान 
सायने घारण करना। श्रर्थात्‌ जो अभिन्न रूप से धारण करे उसे उपादान कहते हैं श्रभिन्नरूप से पर्याय 
का जहा घारण होता है उसे कहते द्वै उपादात “चु-कि द्रव्य अपने अपने पर्याय के सम्बन्धमे पर्याय से 
तन्मय होता है । इस कारण उपादान कारण वही कहलाता जिस द्रव्य मे कार्य है और निमित्त कारण 
वह कहलाता है कि जो कार्य से तो भिन्न हो याने जिसमे:कार्य बताने की चर्चा की जा रही है उस कार्य 
के कारण से तो पृथक हो, यान उपादान रूप तो नही है, पर जिसकी अनुपस्थितिमे यह कार्य न हो सके 
उन्हें निमित्त कहते है, हुआ क्या कि विकारपरिणमन के होने वाले किन्‍्ही अ्रन्य पंदर्ष्यों मे स्‍्तेह किया 
मित्रता की, सहयोग हुआ उपस्थिति रूप, निजके कार्यके बतने रूप | ऐसा जिन-जिन ' पदार्थों की उप- 
स्थिति में कार्य, वही हो सकता वे पदार्थ सब निभित्त कारण कहलाते हैं। निमित्त शब्दका भी यही भ्रर्थ 
है, निमित्त शब्दमे तीन बातें पडी हुई है-उपसर्ग, घातु श्री प्रत्यय । उपसर्ग तो नि है, और धातु मि है, 


४ बा न 


( ४७६ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


प्रत्यय कृदन्तका लगा हुआ है जिसका श्र्थ है कि जो नियम से स्वीकार किया जाय 'उसे निमित्त कहते 
है। जो अज्जीकार किया जाय श्रथवा जो स्नेह करे वह निमित्त है। उपादान में काये हो रहा, जैसे जल 
गर्म हो रहा, अब उस जलको गर्म होने रूप कार्य में स्‍्तेह कौन कर रहा ? इस कार्य का स्तेही कौर्त 
दे ? भ्रग्ति | तो भ्रग्ति निमित्त कारण है। स्नेह दिखाने वाले उस कार्य मे समर्थन करने वालो, पृषि 
करने वाला उस कार्य का सहाय श्रन्य द्रव्य कहलाता है |. ' कि । 
मोक्षोपाय के यत्नमे सब कुछ न्यौछावर कर देने के साहस>की-अवद्यकता-देखिये आ्राप अगर मोक्ष- 
भार्ग मे लगने के काम मे आये और वहा कुछ घतलाभ कम हुभ्ना तो इसका दु ख न माने । मिटता है 
तो सब मिट जाय । जब जोवन है, भ्रायुक्ा उदय है तो शरीर टिकने का साधन मिलेगा जरूर। और 
विलक्षणता तो यह है कि ज्यो ज्यों आ्ात्मा के उद्धार के काम मे लगेगे त्यो त्यो जब तक ससारमें रहना 
होगा ठाठ से रहेगे । अ्रज्ञानी मिथ्याहष्टि जन कितना ही.तप कर ले वे चक्री तीर्थंकर जैसा वैभव नही 
प्राप्त कर सकते । इसको प्राप्त करने का अधिकार सम्यर्हष्टि ज्ञानी को ही है, पर उसके लिए हिम्मत 
यह होना चाहिए कि सब मिटता है तो मिट जाय, कोई हर्ज नही, किसो भी बडे काम मे सफल होने 
चाहिए कि सब मिटता है तो मिट जाय, कोई'हज नहीं। किसी 'भी बडे काम 'मे सफल सफल होने का 
साधन हिम्मत ही तो है। बहुत बडे व्यापार के काम के लिए लोग बडी भारी रकम लगा देते है, उन्हें 
साहस करनापडता है कि लाभ, मिलेगा तो ठीक न मिलेगा न सही इतनी हिम्मत लगाकर वे उस भारी 
रकम को लगा देते है तब वे लाभ पाते हैं । इसी तरह अगर अ्रपने श्राकिन्चन्य धर्म मे अपने को समा 
देना है, मोक्षमार्ग मे अपने को लगाना है तो यह हिम्मत बनानी होगी कि मैं तो अ्किझचन हू, मेरा मेरे 
“स्वरूप के सिवाय कुछ नही है । जब कुछ नही है तो दुनिया की हृप्टि मे जो कुछ मिर्ला है वह सारा 
का सार। न रहे तो मेरा कोई बिगाड नही है । तो दुनिया को हृप्टि मे जो कुछ मिला है वह सारा का 
सारा न रहे तो मेरा काई बिगाड नही है ।.मेरा मेरे स्वरूप के सिवाय मेरे मे कुछ न रहे यह बात तो 
भैरे मे शुरह सेहीहै। ऐसो स्थिति आतो है तो आये, उनका स्वागत करें, उसकी हिम्मत बनाये तब 
जाकर भात्मा का मोक्ष लानेको सी युक्ति घनपायगी । यहचीज बनान। है। क्या करना है मोक्षके उपाय 
के लिए ? केवल अपने भ्रापके स्वरूप को जानते रहना है। श्रक्तिजचन चेतन्य ज्योतिमात्र श्रमृतत ऐसे 
स्वभाव को अपने ज्ञान मे लेना यह काम करना, फिर तो जो कुछ होता होगा, अपने श्राप होगा । +िसे 
मुक्ति मिलेगो ? अर नें को मिलेगी । क्या उपायो को हृष्टि में लेकर काम बनेगा ? श्ररे बाहर के सारे 
लक्ष्य छोडने से काम बनेगा । जो ऊचो श्रणिप्रा मे साधुनन चढते है श्राजकल तो श्रणिया नही है, 
सोघुजनो में इतनी क्षमता नहों है कि वे अ्रगत को घीर'बना सके । तो श्रेणी नहीं होती लेकिन जब 
श्रेणिया मिलती था साधन से, तो श्रेणी मे क्या रहता है क्‍या उसका लक्ष्य रखते थे, क्या उससे लाभ 
मिल रहा है इसका कुछ वे ध्यान न रखते थे । उनका लक्ष्य तो केवल चैतन्यमात्र भ्रन्तस्तत्त्वका रहता 
था, जो होना होता था | वह स्वयमेव होता था। तो मोक्ष पाने के लिए श्रपन आपके उस स्वरूप का 
विन्तन बनाना होगा | उसका लक्ष्य बनाश्रो नि्मित्तका लक्ष्य न रखो । 
उदाहरण पूर्वक स।मान्ययोग्यता और विशेषयोग्यता का कथन-उदाहरणमे यो समझ लोजिए कि जैसे 
भिट्टी में घठा होन की शक्ति है तो सभो मिट्ठयोमे घडा होने की शक्ति है। श्रौर किसी भी हालत में वह 
मिट्टो चाहे जमीन मे पड़ी हो बाहर पडी हो, निकलो हो, सूखी निकली हो सभी मे घडा होने की शक्ति 
॥ तो वह कह्दनायेंगी एक सामान्य योग्यता, पर विशेष योग्यता हृष्टि से तो घडा होने की शक्ति उस 
मिट्टी में है। जो घडा होने से पहिले की जँसो हालत हो । जैसे मिट्टो रूप में समझ्िये कि जो मिट्टी साव 


(२७ १-१७६) अ्रध्यात्मसहस्री प्रवचत १, २, ३ भाग ( ४७७ ) 


फेरके चाक,पर रखी है भर चाक घुमाकर उस मिट्टी को दबाकर कुम्हार ने घडां बनाना शुरू किया 
तो घडा बनने से पहिले जो,हालत रहती है मिट्टी की, जिसे कहते है कुसूल पर्याय । एक छोटी कीठरी 
जैसा भ्राकार बन जाता है, उसके पश्चात घडा बनता है। तो घडा बनने की विश्ञेप योग्यता उस कुसूल 
पर्यायवाली मिट्टी मे है। तो इसको नाम विशेष योग्यती है । तब जो परिणमन होता है उस परिणमनसे 
तुरन्त पहिले जो परिणमन होता है उस परिणमन वाली वस्तु को विश्वेब योग्यत्ता _कहा जाता है। 
सामास्ययोग्यता तो है ज्यो मेरू पंत की जड़ के नीचे की मिट्टी है उसमे भी घंडा बनने को योग्यता है, 
मगर क्या उस मिट्टी मे कोई घडा बना देगा ? नही बना सकता । उसमे विशेष योग्यता नित्य है, सदा 
रहती है । सामान्य और विशेष दोनो योग्यता परिणमन का आधार है। सामान्य योग्यता तो सदा है, 
इसलिए वह कमी हो, कभी न हो; यह कहने में आयेगा ही नही जब सामान्य योग्यता वाले पदार्थ मे 
बिशेष योग्यत्ताभी ग्रा जाती है। तब काय बनता है । द्रव्य परिणमनरहित कभी नही होता । इसकारण 
यह सिद्ध है कि वस्तु की मूल योग्यताका पदार्थ में तादात्म्यं है। अनादि श्रनन्त स्त्ररूप से वस्तु में सा- 
मान्य योग्यता पायी जाती है। किसी प्रकार के पदार्थ में क्या कार्य बनने को बात हो सकता है ? ऐसे 
प्रदनके समाधानमे जो उत्तर हो उसमें सामान्य योग्यता का ज्ञान हाता है। जेसे मिट्टों मे घडा बन 
सकता है और काठ मे घडा नही बन सकता, श्रथवा पत्थर का घडा बना दा उसको छेद करके काठ 
मे काठ का घडा बना दो । तो दृष्टान्त ले लो । जेंसे वजत्र मे घंड। नहीं बन सकता आकाशमे घडा नही 
बन सकता, जीव का घडा नहीं बन सकता । श्रनेंक बाते ले ले ता मिद्ठ। मे घडा बन सकता है, यह है 
सामान्य योग्यता को बात, पर जब मिट्टी सानकर तेयार कर चके पर रख दया श्रीर उसको कुठिया 
पर्यायबन गयी उसके परचात हो तो घडा बनेगा ना ? तो बहा विशेष योग्यता प्रयट हुई । ये सब मोदे 
हृष्टान्त दिये जा रहे हैं । ला 
कुछ लोग निमित्तका अन्यलाभ करते है, तो कुछलोग उपादानकों पराघधीन मानते है । इस विषयमे देखिये 
एक प्रतचनाक्ष-नि्मित्तत्मित्तिक भाव होने पर भी निमित्त उपादानमे कृतूंकर्ममाव को अनुपपति- 
“निमित्तनेमित्तिक भावकी बात सुनकर चित्तमे यह शक/ न करना चाहिए कि इस तरह तो कर्ताकर्मे- 
भावकी बात निमित्त उपादानमे जुट जायगी । देखो ना-जैसा भ्नुकुल निमित्त मिला वेसा उसमे परि- 
णमन हुआ फिर तो कर्ता कमंभाव एकका एक ही मे रहता है, यह व्यवस्थ। न बनेगी । ऐसी शका न 
करें, कारण कि प्रत्येक पदार्थ मे किसी भी १रका कोई कार्य त्रिकाल भी नही होता प्रत्येक पदाथ' 
श्रपने स्वरूपको लिए हुए है और अपने ही शीलसे परिणमन करता रहता है श्रौर इस प्रसगमे निमित्तके 
साथ कर्ता कमे भावकी ब्रात भी नही आयी । निमित्त+मित्तिक सम्बन्धकी कुछचर्चा चली है कि उपा-- 
दानमे श्रने+ प्रकारसे परिणमनकी याग्यता होने पर भी जैसा अनुकुल निमित्त प्राप्त किया उस प्रकार 
से वह विभावरूप परिणम गय। । इसमे निमित्तनमित्तिक भाव और उपादानकी परिणमत स्वतत्रता ये 
दोनो बातें निरखतो चाहिए, और ऐसा निरखने पर वस्तुका सब्यक्‌ बोध बनता है। ऐसा होता ही 
रहता है । हम आप सबके साथ ये ही घटनाये चल रही है । कोई जीव पाप कार्य करता रहता है तो 
उसके उपाद।नमे उस उस भश्रकार को योग्यता बन जाती है। जो अपन आपमे समृद्ध रूपसे अनुभव नही 
कर पाता, जो अपने आपमे उत्कर्ष भाग को नहीं निरख पाता, योग्यता बन जातो है ऐसी, जो जीव 
निष्पाप रहता है अपने आपके ज्ञानके उपयोगमे रहता है उस पुरूपके इतनी योग्यता है कि सल्ले विशि-- 
ष्ट चेतन्यमात्र निज तत्वका अनुभव करनेकी उप्तकी ऐसी योग्यता होतो है कि जब उसके जो में ऐसी 
बात श्रायी, स्वानुभवकर लेता है। श्रन्यथा बडे बडे यत्न करने पर भी मच नही लगता, स्वका उपयोग 
तही बन पाता । विशेष उलभन व होन पर भी श्रन्त ऐसी योग्यता नही हो पाती कि वह स्वका प्नुभव 


( ४७६८ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योत्ति प्रथम भाग' 


कर सके और एक शातरी सम्यसहृष्टि पुरूष बाह्ममें श्रनेक उल्मने होने पर भी ऐसी 'योग्यता पा लेता है 
कि वह क्षण मे कुछ था भौर क्षण मे स्वानुमवी बन जाता है। जो चक्रवर्ती छह खण्डका घनी होता है 
जिसमे उ-,भने को बातें भ्रनेक साधने पडी रहतो 'है लेकिन जब अपने को सबसे निराला जान लिया 
तो उलभते समय उल्भने स्वमे श्रनुभवमे उसका उपयोग लग जाता है। तो पदार्थ की स्वतन्त्रता /का 
परिज्ञान होने पर ऐसी ही शक्ति आत्मा मे प्रकट होती है और वह बात तब बन पायगी ज्ञानमे कि जब 
पदार्थों मे योग्यता स्वीकार करें, निजी समृद्धि सर्वस्त्र'स्वोकार करें । ज॑सा कि वह अपने आपमे परिपूर्ण 
प्राप्त होगा । बस प्रांत्माका उत्कषं इसी पर्यायमे है, भ्रन्य' कुछ भी यत्न किए जाये, उनसे प्रात्माकी 


कुछ भी सिद्धि नहीं है.। ... , 9. 

» स्वभावदर्शनका पौरूष--हम श्रपने आपके स्वभाव पर दृष्टि दें तो इस दृष्टि के प्रसाद से हमे 
श्रात्मस्वरूपका भान होगा । स्वभाव कैसे ज्ञत होता ? जल है, गर्म है, पर हम गर्म जल के स्वभावका 
ज्ञान कैसे कर लेते-है ” भले हो गर्म है यह जल, मंग्र जनका स्वभाव गम है, ठडा है। जैसे हम जलके 
गर्म रहते हुए. भी, गर्म जलमे ज़लके स्वभावका ज्ञान कर लेते है इसी प्रकार पारखी लोग ऐसी'विकार- 
पर्यायमे, चलते हुएको स्थिति मे भी स्वभाव का बोध कर लेते द्वै। जंसे एक्मरा यन्त्र मतुष्यके चाम । 
खून श्रादिक को न ग्रहण करके एक हड्डी को ही ग्रहण करता है, फोटो ले लेता है, इसी प्रकार पारखी 
जीव देहको, कषायो को, क -को-इन सबको ग्रहण न क्रंके एक स्वभावको ग्रहण कर लेता'हैं। उसके 
लिए चाहिए भेदविज्ञान । उस भेदविज्ञान के बलसे इन सब॑ पैर्यायोसे पार'होकर एक स्वभाव का ग्रहण 
करें, यही भात्माके श्रानन्दको प्राप्ति का उपाय, होता | इस प्रकार मोह रागद्व ष दूर हो, श्ञान की 
समृद्धि बन, बस यही उपाय करने योग्य है और उससे ही हम श्रोपका कल्याण है ।: आज यह € वी 
परिच्छेद पूर्ण हो रहा है। इसमे कुछ नयोके ज्ञानके ज्ञानसे ऐसा लगता होंगा कि कभी कुछ कथन 
झ्ाया, कभी कुछ, कुछ विरूद्ध जचता होगी, पर विरूद्ध नही है । यहाकिस नयकी दृष्टिमे निरखनेपर 
क्या नजर गश्राता है, वह विषय बताया गया | भ्रयोजन सबक।' यह है कि जिस किसी भी उपायसे शुद्ध 
ज्ञेयतत्व, शञानमें झ्राये श्रीर मोहराग द्व घादिक विकादिक विकारपरिणमन दूर हो, जिससे आत्माके 
शुद्ध आनन्दको प्राप्ति हो। हम श्राप सधारके सभो जीवोकी एक वाच्छा है कि शान्ति 'प्राप्त हो । 
श्रत, सत्म सहज स्वाधीन शान्तिको उ 328 अर्थ हमारा क्‍या कर्तव्य है 'इसके विचारमे श्रभी चल 
'रहे थे । सर्वप्रथम, यहबोध क रना श्रावश्यक है कि वास्तिविक शान्ति क्‍या होती है ? फिर दूसरी बात 
यह जानना है कि ऐसी शान्ति जिसे चाहिसे वह परमायंत क्या है ? फिर दूसरी बात यह जानना'है 
कि ऐसी शान्ति| जिसे चाहिये वह प्ररमाथत्र क्या है ? इन्हो दा त्त्वोको स्पष्ट क ने के लिये क्षण, 
प्रमाण, नय । निक्षेप, निर्देशादि उपायोका कथन किया । फिर शान्ति परिणति कैसे होतो है उसके 
श्रस्त व बाह्य साधन कया है, इन उपयागगां तत्त्वोके जाननेंके लि ये निमित्त, उपादान, निमित्त नैमित्तिक 
भाव । परिणामनस्वातन्त्रय झ्रादिका वणन किया है। इस समस्त वर्णनके निष्कर्षमे यह बात निचोड 
की श्ायी कि अविकार श्रन्त स्वभ।वको शोर हमारा उपय ग हो, ऐसा प्रयत्न करे। इससे ही समस्त 
सकट मिटेंगे, शाइवत आनन्द होगा, सदा शुद्ध पवित्र रहेंगे । ह 

, (२७४- ७ ,) अध्यात्मसहस्नः प्रवचत ४, ५, ६ भाग _ । 

' इस स्वरचित अध्यात्मसहल्लीके १०, ११, १२ वें- परिच्छेद पर पृज्य श्री मनोहर जी वर्णो सठजानन्द 
महाराजके प्रवचन हैं । चतुर्ये भागमे करीब ७० नयोमे आत्मदशनक्की विधि बताई गई है । उदाहरण।र्थ नेगमनयमे 
भात्मदशनका प्रकार देखिये, पृ० २ पर एक प्रववताशे-व वतथमे ग्रात्मदर्शनका प्रकार-सर्वप्रथम देगमनय 


+ 


(२७४-२ ६) अव्यात्मसहसीध्रवचत ४, ५, ६ साग ( ४७६ ) 


से आत्मतत्वके परिज्ञानकी बात कही जा रही है । नैगमनयसे यह श्रात्मा अनन्त गुण और वर्तेमान भरत 
भविष्यकी अ्रनस्त पर्यायोका पु ज है, इस प्रकार दृष्टि मे श्राता है । नैगममन॒य सव नयोमे विशाल विपय 
वाला नय है। यह नय श्रतादि अ्रनन्त समस्त णुण पर्यायोके पु'ज रूपमे श्रात्माको दिखाता है । तो नैंग- 
भनयकी हृष्टिमे आत्मा अनन्त ग्रुगोका पु ज है, और शरतमे जितनी पर्पायें हो चुको, भविष्यमे जितनी 
पर्यायें होगी वे हैं श्रनन्‍्त और वर्तंमानका एक परिणमत। इस तरह अनन्‍्तानन्त पर्यायोका पुज यह 
थ्रात्मा है, यह विदित होता है | नैगमनयकी व्युत्पत्ति है न एक गम , जो एकको प्राप्त न हो, जो अनेक 
को, विद्ञालको दृष्टिमे ले उसे तैंगमनय कहते हैं। श्रथवा निगम सकल्‍प. तन भव नैगम, अर्थात्‌ जो 
सकलपमे होवे उसकानाम न॑गमनय है । सत्ल्‍प करके जो तत्त्व परिज्ञात हीता है वह नैगमनयका विपथर 
है। दोनो प्रकार के भ्रर्थों से जब आत्माको निरखा जा रहा है तो यह आत्मा अनन्तग्रण और अनन्त 
पर्यायोका पुज है, इस प्रकार दिखता है। द्रव्य कितना है, यह वात कभो एक समयमे नही बत्तायी जा 
सकती, द्रव्यकी विभालता किसी एक पर्यायकों लेकर नही कहो जां सकती । नंगमनयमे सत्‌ अ्सत्‌ दोनों 
फा सग्रह हैं। श्रसत्‌ के मायने सवंथा श्रसत्‌ नही किच्तु जो पर्याये झ्रभो नही हैं अथवा हो चुकी हैं वे 
वर्तमान हृष्टिसे श्रसत्‌ हैं श्रौर जो वर्तमानमे हे वे वतमान हष्टिसे सत्‌ हैं। सबका पु ज यह झात्मा है । 
ग्राविभूत तिरोभूत समस्त गुणपर्यायोका पिण्ड आत्मा है ! यह नैगमनयने समझाया । 


उपचारक उपचरित असदभूत व्यवहारतय तो मिथ्या वातकी ग्रहण करता हैं, पर इस नयकी उपयोगिता 
दर्खिये आत्मदर्शनकी विधि पुृ० १६, १७ पर एक प्रवचनाश-उपचरित असद्भूवव्यवहारनयमे श्रात्मपरिचय 
का प्रकार-अब उपचरित अस्दुभून व्यवहारनयत्त झात्माका परिचय किया जा रहा है। उपचरित 
प्रसदभृत व्यवहा रनयसे झात्माके विपयमें कह सकते हैं कि यह जीव राग्र, विरोध और मोह से परेशान 
है । यहा व्यवहारनयसे मतलब है कि क्रिसो दूसरी चीजको जोड करके कथन करना श्रौर अ्रसद्भूतसे 
मतलब है कि जो झात्माके ग्रुणमे सदभ्त नही है और उपचरितका अर्थ है किसी प्रपदा्थंका नाम ले- 
कर उसकाकथन करना । तो यहा असदुभूत है रागढ् पमोहभ।व, वयोकि ये आत्मामे ग़ुणके स्वव विलास 
नही है, ये विकारभाव है और जो विकार है वह प्रसदभूत्र तत्त्व कहा जाता है। उसका यहां कथन 
किया गया है श्र स्पष्ट है, ग्रहणमे आता है, एसे भावोका नाम लेकर उपचार ऊफ़िया गया तो इस 
दृष्टिमे आत्मा परिचित होता है कि यह रागविरोध और मोहसे परेशान है । 


अब देसिवे कर्मो पाधि सायेक्ष अद्युद्द द्वव्याधिकनयमे आत्मदर्शनविधि वताकर उस अवगमसे हमे कया 
शिक्षा व प्रेरणा मिलती है १० ३२ पर एक प्रवचनाष्च-कर्तो पाधिसापेक्ष अशुद्ध द्रव्याथिकनयके श्रवगमसे 
प्राप्त शिक्षा व प्रेरणा-यह झात्मा कमविपाकनिमित्तसे उत्पन्न होने वाले रागादिभावों रूप है। इसमें 
कितने ही सिद्धान्त श्राये है तथा हितकारी थिक्षा प्राप्त होतो हैं। श्रात्मा रागादिभावोरूप परिणम नहा 
है । यहा डबल श्रश्ुद्धताकी चात कही जा रहो है। पर्याय को द्रव्य मे जोडना पहिली श्रशुद्धता तो यहां 
है । द्रव्य को द्रव्यरूप मे उपस्थित करने का नाम शुद्धता है और उसे पर्याय के साथ जोडकर बताने का 
नाम प्रशुद्धता है, फिर मलिन पर्यायकों ही जोडा जा रहा है, इसलिए यह प्रकट प्रश॒द्द दृव्याथिकमय 
है ( झौर, इसमे कम व्रिविकी अपेक्षा को बात वतायी जा रही है । इस नवमे हमको यद दात थिक्षा में 
वितती है कि हम रागादिकभादों रूप परिणम तो रहै है, लेकिन यह परिणमन *माँदण्का निमित 
पावार हो रहा है। आत्माके स्वप्न, स्वभावमे, घोलमें विभावरूप परिणमनकी बाल नहीं पड़ी हुई 
हैं । जब अपने भ्ापको भीतरी श्रतलियतका पता पटत्ता हैं तव तक ऐसी उसके उत्पन हावी है कि 
जिसके बलार अधुद्धताके वातावरणकी यह खत्म कर सकता है। ज॑सेदितनो पृरपकी यह पता पट जाय 


( ४६० ) 'सहंजानन्द साहित्य ज्योति प्रथंम भाग 


कि मेरे मकान में इस कमरे मे धन कां हंडी गडा हुआ। है, तो वह यद्यपि श्रभी गडा ही है, उसका 
उपयोग भो नही हो पा रहा है, लेकिन भावमे यह बात भरा जाते से उसकी उसे ठसक होती है भौर 
उसके व्यवहा रमे प्रसन्नता भी रहती है। तो ऐसे ही जत्र जीवको यह॒ विदित हो जाता है कि भले ही 
मैं रागद् ष वाला हो रहा हु लेकिन ऐसा होना मेरे में शील नही है। यह कर्मों का निमित्त पाकर हो 
रहा है, वो उसे भीतर में एक ऐसा बल प्राप्त होता है कि जिस बल॑ पर वह यथाशीघ्र कर्मो का क्षयभी 
कर लेगा । | ह ह ह ॥॒ 
देशिये विक्ल्पतयसे आत्मपरिचयका प्रकार-पृ० ४६ का एक प्रवचनाश-विकल्पनय से श्रात्म)रिंचय 
का प्रकार-अन्न विन्मात्र ब्रह्मकों जब समझाने चलेगे तब ही तो तोथ्थप्रबृत्ति बनेगी। पाप छोड़ें, धर्म 
फरे, सदाचारमे लगे, ध्यानादि बनायें, ये सब व्यवहार श्रौर परिणतिया तब ही तो बन सकेगी कि जब 
हमे उह इयका पता पड जाय । उद्दंश्य यह है कि उस चिन्माच्र भावमे समा जावो | फिरि ससार का 
कोई सकट न रहेगा। ठीक है। उस विन्मात्र भावका परिज्ञान भी तो चाहिए। तो परिज्ञान करना 
कराना, यह भेददृष्टि बिना न होगा ।,, उस एक अखण्ड चेतस्म्मात्र ' चिन्मात्र, ब्रह्ममे मेंद करके जंब 
परखा जायेगा, यह आप्मा भनन्‍्त गुणमय है, पर्यायोमय है; द्रव्य, क्षेत्र, कानकी भ्पेक्षा इस प्रकार है, 
जब यो समझा जायगा तब ही तो परिचय होगा कि आत्मतत्त्व क्या हैं ” तो एक श्रखण्ड आत्मब्रह्मका 
परिचय करने का उपाय विकल्प है, भेदीकरण है। यो विविध प्रकार का परिचय विकल्पनयमे प्राप्त 
होता है, अन्यथा आत्मा श्रात्मा इतना ही' कहते जाये कोई तो वे क्या समझे ? जब तक विश्लेषण 
करने न कहा जाय, जो जानता है वह श्रात्मा, जो देखता!है वह श्रात्मा, जो सदा रहता है और श्रपनी 
भसावात्मक पर्याये बनाता रहता है वह आत्मा तो द्रव्य, शुण, पर्याय आदिकका विश्लेषण करके आत्मा 
को समभाया जाय तो उसका परिचय होता है। श्रात्मा, ब्रह्म, केवल इतना कह देना तो उन जीवो के 
लिए सार्थक्र है, जिसने भ्रनुभव किया है और बडे अ्रभ्याससे सब कुछ 'परिचय पा लिया है, भ्रव वह 
एक शब्द सुबवकर हो उस पूरे भात्मतत्त्वको भ्रवधारित कर लेता हैं। लेकिन जिनको इस स्वरभावपरि- 
चयका श्रभ्यास नही है, उसका जि हे बोध नही हैं उनके लिए उस जिविकल्प ब्रह्ममें विकल्प उठाकर 
प्रयास करना पडेंगा । ््ि 6 
पढिये शुन्यनयमे आत्मपरिचयका प्रकार, पुं० श८ का एक प्रवचनाझ-शू न्‍्यनयमे आत्मपरिचय का 
प्रकार-शून्यनयमें आत्माका किस हगसे परिचय होता है ? यह बात अ्रत्र बता रहे हैं। शून्यनय से तो 
सुगमतय। सोधी बाते यह विदित होती है कि 'प्रात्मतत्त्त समस्त परपदार्थोसि भौर परभावसि शून्य है, 
रहित है, सूता है। जैसे लोग' कहते हैं ना कि ? ह घर सूना है, ता इसका मतलब है कि इस घरमे लोग 
नही हैं। सिवाय घरके भौर कुछ नही है । वो यड अर त्मा सूना है, इसका भी यह श्र होगा कि सिवाय 
झ्रात्माके यहा और कुछ नही है। कर्म शरीर श्रनेक वर्गणारयें अन्य जीव कुछ भी तो तत्त्व इसमे नही 
है । यहां तक क्र जिस श्राकाशमे यह जीव रह रहा है वह भ्राकाश भी इस जीवमे नही है। जहां यह 
जोब है वहा छहों द्रव्य रह रहे है फिर भी जीवपे सित्राय स्वजोवके अन्य कोई द्रव्य नही है। शून्यनय 
से आत्माका इस भाति परिचय मिलता है । ॥ मी 
हु पचमभागसे ११ वें परिच्छेंदके जो प्रवचन हैं वे करगानुप्रोगसे विशेष सम्बन्धित हैं। इसमें विभावो का 
निर्देश स्वामित्व आदि उपायोसे परिचय कराया गया है। जैसे कपायोका निर्देश १7 प्रकार से किया गया है । 
उदाहरणार्थ देखिये समुत्पत्ति कपायका ८ वा प्रकार व समुस्पत्तिकपायके बर्णनका उपसहार, पु० ११४ पर एक 
प्रबचनाश-समुत्यत्ति कपायका आराठवा प्रकार व समुत्तत्तिकपायके वर्णनका उपसहार-८ वा प्रकार है 


(२७४-२७६) श्रध्यात्मसहस्री प्रवचन ४, ५, ६ भाग | थक -) 


समुत्पत्तिकषाय, कि वहुत जीव भर बहुत अजीव । जैसे सेन्यचक्र की चढाई सुतकर किसो राजा को 
विशेष क्षोभम होता हैतों उसके उस क्षोभमे कारण बहुत जीव और बहुत श्रजीव है | नाता प्रकार 
के अस्त्र शस्त्र और नाना सुभट इनका ही समुदाय तो सन्‍्यचक्र कहलाता है। तो उस सैन्यचक्र के 
आक्रमण को सुनकर जो क्रोधादिक क्षोभ हुए उनमे नित्त हुए बहुत जीव और वहुन भ्रजीव । ऐसी 
अनेक घटनायें होनी हैं जो क्रोष, मान, माया, लोभकी प्रकृतिमे, समुत्पत्तिसे नो+में सहकारों कारण 
होता है । करणानुयोगका सिद्धान्त है कि किसी प्रकृतिके उदयसे जीवमे विभावपरिणाम होता है, किन्तु 
प्रकृतिका उदय फलभूत तब हो पाता कि जब उसे नोकम भी मिलता है। नोकमैंक़ा फल प्राय ससार 
है, इसलिए ऐसी कम स्थितिया आत। हैं कि जहा कम का उदय हो शौर नोकर्म सामने न हो तो वहा 
फलमे श्रन्तर आ जाता है । लेकिन सारा ससारही तो नोकमे है । जो कुछ सामने समागममे झाया वही 
विभावका नोकर्म वन जाता है। तो करणानुयोगके सिद्धान्तमे कमंक्रा उदय नोकमंका - सुन्निघान पाकर 
जीवके विभावका निमित्त हुआ करता है । तो वहा कमंक्रा उदय हुम्ना वह तो है प्रत्यय कषाय, जिसके 
उदयसे जीवमे क्रोध, मान, माया, लोभादिक होते हैं श्लौर जो बाह्य नोकर्म सदक रा कारण पडे वह है 
समुत्पत्तिकषाय । कोधप्रकृतिके उदयमे क्रोधकपायकां निर्माण होनेमें जा विषय हुए, प्राश्रय् हुए वे सब 
समुत्पत्तिकषाय कहलाते हैं। यो समुत्पत्तिकषायके ये सब प्रकार नंगमनयके विषयश्चूत हैं, क्योंकि ये सब 
घटनाये एक स्थुवरूप है, उनमे सूक्ष्मता नही है । 


देखिये सम्यक्त्वका आश्रयभूत व निमित्तमूत साधन, पृ० १५६ पर एक प्रवचनाश-सम्यवत्व का 
श्राश्न यभूत व नि्मित्तभुत सावन-सम्यक्त्वकी साधनामे बताया जा रहा है कि सम्प्रक्त्वके आथ्रयभूत 
साधन तो जिनसूत्र और जिनसूत्रके ज्ञायक पुरुष हैं और निमित्त कारण दर्शनमाहनीय का उपशम, क्षय, 
क्षयोत्शम आदिक है । देखिये वात एक यहा यह भो समझना कि सुनने वाले निमित्तमे जब तक उप- 
देष्टाके प्रति यह भाव नही भा पाता कि यह वास्तविक ज्ञानी पुरुष है श्रौर यह वचन यथार्थ है तव तक 
वह तो सम्यक्त्वका साधन नहीं वन पाता और यह बात अनुभवगम्य ही है। श्रोता तो यह सोचता रहे 
कि ये तो सब केवल बाते कह रहे है, ज्ञान कुछ नही है, चित्तमे कुछ नही, सिवाय ऊपरी बातें कह रहे 
है, यदि इस तरह का विकल्‍प श्रोताके चित्तमे हा ता वह वचन क्या सम्यक्त्वका साधन बन सकेगा ? 
वह ग्रहण ही कैसे कर सकेगा ? इस कारण श्राताको श्रद्धामे ज्ञानीपनेको प्राप्त उपदेष्टा सम्यवृत्वका 
निमित्त हो पाता है । 


पहिचानिये शुभोपयोग और शुद्धोपयोगकी उपयोगिता, प्र' १७१ का एक प्रवचनाश-शुभोपयोग श्ौर 
शुद्धोपयोगकी उपयोगिता-शुभोपयोग और शुद्धोपयोग ये ढाल और अस्त्रकी तरह काम देते है। जंसे 
युद्वमे लड़ने वाले सुभटके पास केवल तलवार हो हो, ढाल न हां तो काम न बनेगा और उसके पास 
ढाल भो हो, पर तलवार न हो तो फिर वहा गया ही क्यो ? यो ही अ्शुभोपयांगके जितने विकल्प है 
उनसे बचाव करने के लिए शुभोपयाग ढालका काम करता है और उन द्रव्यभाव कममञत्रेओको नष्ट 
करते के लिए यह शुद्धोगयोग, शुद्धतत्त्वकी दृष्टि अस्त्रका क.म॒ करती है। ता कारणसमयसार का, 
सहजपरमात्मतत्त्वका, सहजस्वरूपका इस भावका अ्रभी तक श्रतुभव नही किया । इसी कारण यह 
बाह्य में हष्टि लगाकर यत्र तत्र भ्रमण करता है, ढु खी होता है श्रौर वास्तविक शान्ति प्राप्त नही कर 
पाता । इसके लिए करने का काम तो केवल एक है-निजग्न्तस्तत्त्वकी उसमे न रह सका ता 
जो कार्यसमयसार है, जिसका परम विकास हुआ है ऐसे परमात्मस्वरूपकी' भक्ति अनुराग करे । व्यव- 
हारसे बताया है पवगुछ्भक्तिका कतंव्य और निश्चयसे बताया है निज ग्रत. प्रकाशमान शुद्ध अविकार 


( ४८२ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


सहज चेंतस्वस्वहुपकी दृष्टि । है 

|. तियतंगर्याव व अनियत पर्यायका मूल मर्म॑ पढियें पृ० २३२ के एक प्रयचनादमि-सर्वज्ञ प्रभु के ज्ञान में 
श्रतियत पर्याव भी ज्ञात है श्रीर नियत पर्याय भी ज्ञात है। भनियत पर्यायका श्र्थ यह है कि जो पदार्थे 
मे 7 स्वभावसे निश्चित नही है किन्तु किसी परनिमित्त को पाकर उत्पन्न हुआ है, जिनको स्व- 
भावमे प्रतिष्ठा नह है, उनको कहते हैं श्रनियते पर्याश्र श्रौर जो उपायिके जिसा अपने ही स्वभाव मे 
उतन्न होते रहते हैं, जिनके बाद यह निश्चित है कि इसके बाद यह ही पर्याय हो सकेगी, श्रन्य पर्याय 
हो ही ,नहीं सेकतो, वे सब नियम पर्याये है । 'जेसे केव्लज्ञानके बाद ज्ञानमे केवलज्ञान केवलज्ञान हो 
होगा, अन्य कुछ हो ही नही सकता, क्योकि ज्ञानावरणकासम्पूण क्षय है वहा उपाधिका सदुभाव नहीं 
है तो यह नियत पर्याय कहलाती है | जी स्वाभाविक पर्याय है वह सब नियत है। तो सर्वश्देवकों ज्ञान 
में स्वाभाविक पर्याये और विभाव॑पर्योयें सभी ज्ञात हैं। जो हुप्रा है वह जान लिया । इस कारण निद्दि- 
चतवा[दके कथनसे श्रनियतवादके कथनका विरोध नहीं है । भ्रनियत भ्रूतियत है. +ियत नियत है। सर्वश्ञ 
के ज्ञानमे सब, विदित है, जो पर्यायें अवधिका निमित्त पाकर होती हैं वे अनियत कहलाती हैं, जो पर्याये 
उपाधिके द्रव्यके स्वभावसे होती हैं वे नियत कहलातो हैं | पर्यावके नियत होने मे श्रौर अनियत होने मे 
कारण है' उपायिके श्रभाव और उर्पाधिका सदूवाव, पर है सव ज्ञानियों द्वारा ज्ञात, किन्तु नियत 
पर्यायें नियतरूप और श्रनियत पर्यायें श्रनियतरूप ज्ञात है। जैसे कोई कहे कि भगवान ने अनन्त पर्यायें 
जान॑ ली तो'भ्रनन्त पेयाये जब॑ जीन ली तो सब ज्ञात हो गंया, ता इसका श्रर्थ क्या यह है कि इसके 
बाद ग्रव कोई पर्याय न रहो, तो क्या द्रव्य पर्यायरहित हो जायेगा उसके पद्चात्‌ । जितनों श्रनन्त 
पर्याय जानी हैं उप्तके'वाद द्रेव्ययर्यायरहित हो जयग्रेगा सो तो नही होता । भगवान ने श्रनन्‍्त जाना 
तो श्रनन्त रूप से जाना कि सान्‍त रूप से:?- जब ग्रनन्त रूप'से जाना है तो उनका कभी अन्त नही हो 


$ 


सकता। *  ' हर ५ 

।क्‍ शिक्षाग्रहणका हद इय रहे तो कही भी विवुद न उठेगा, इसकी सीख लीजिये. पृ० २५३-२५४ के एक 
ध्रेवच॑नाशके दिग्दर्शनमे-व्यर्थ ही लोग कुछ अपने जीवनका उहद इय चर्चा बनाये रखते हैं। भरे उस चचसि 
हमे कुछ अपने में शिक्षा लेन। है। यदि यह बात चित्तमे श्रा जाय ता एक बच्चे की बात से भी शिक्षा 
मिल सकतो है. किंसी' के भो कंथनसे हमे शिक्षा मिल सकती है। जो एकदम विपरीत वात हो उसकी 
बात तो अलग है, मगर बच्चे के बोलने मे भो हमे बहुत से हितमार्गमे चलने की श्ररणा मिल सकती 
है। तो जी लोंग ऐवो मंननतै' हैं कि विभित्ते 'पपकर र,गांदिर् विक र होते हैं तो- इससे भी हम थिक्षा 
ग्रहण करें कि ये'विकार 'निम्ित्त पार हुए हैं, ये मेरे स्वरूप नहो हैं। और, जो यह कहते हैं कि स्व- 
कालमेराग'होता है तः बहा देखा भया एक हा पदार्थ को । वह पदार्थ है, प्रतिवमय परिणमता है, तो 
अपने कालमे अपनी अवस्थारूव परिणम गया । एक को ही देखा, ऐसे एक को हो देखनेमे जब ग्राश्रय - 
भूत पद्वार्थ १रम्उपयोग नहीं रहा ती यह रागें सूख जायगा3 फिर आगे राग न रहेगा। तो इस बात 
पर हृढ रहे कि'हम एक पदार्थ को निरखकर'बात कर रहे हैं। एक पदाथ को निरखनेकी हृष्टि बनाये 
हैं नर निमित्तकी चर्चा उठाये कि निमित्त है अ्रथवा नही.' सो हैं रपसे भी चर्चा करना गलत है भ्रौर 
नही झूप से भी चर्चा करनी गेलत है। कब” जब॑ कि तत्त्व को एक श्रमेद दृष्टि मेटविरखा जा रहा 
है । तो वस्तुत जो परिणमा सो कर्ता, जो परिणाम हुंप्रां सों कमं, जो परिंणति हुई वह क्रिया कहलाती 


है। * ' | 


आत्मपरिधियका प्रारम्भिक प्रदन और उत्तर पढ़िये पृ०ं २७४ पर एक प्रवचनाशमे-आत्मपरिचय का 


(२८७) अध्यात्मसहस्री प्रवचन सप्तम भाग ( ४८३ ) 


प्रश्न और उत्तर-किसी ने पुछा-भाई आप कौन है और क्या काम करते हैं ? तो आात्माकी जानकारी 
इन दो बातोसे भरी प्रकार होती है। किसी मनुष्यसे श्राप परिचय करते है तो दो बाते श्राप जानना 
चाहते है। उन दो बातो के जाने जिना आपको श्रत्य बात जननेकी इच्छा हो नही होती । वे दो बाते 
हैं-पह कौन है और क्या काम करता है ? श्रब इसके बाद यदि अन्य बात पूछी जाती हैं कि यह कहा 
रहते है, किसके रिस्तेदार हैं, कसा केसा सम्बन्ध है, श्रव इसकी क्या परिस्थिति है ? तो समझ लेश्रो 
भगर सारी समझ इन दो वातोकी समभके बाद चलती हैं! आप कौन है और वया काम करते हैं ? 
तो जरा उत्तर तो दीजिये ढगसे । उत्तर आप दे दीजिये कि मै आत्मा हु और निरन्तर परिणमन किया 
करता हू। यह है आपका परिचय । आपसे पर्यायका परिचय नही पूछा जा रहा, गरीरका नहीं पूछ 
रहे, जिसमे अ्रह श्रह प्रत्यय बन रहा है, मैं हू, मैं हू, यह बओत जिसके बन रही है, हम उसकी बात पूछते 
है कि आप हैं कौन श्रौर क्या काम करते हैं ” तो उत्तर मिलता है कि मैं श्रात्मा हु और निरन्तर परि- 
णमन किया करता हू । यहा छुट्टो नही है कि मैं ६ धन्ठे काम करता हू बाकी छुट्टी । या दिन भर काम 
करके श्रब रातको विश्राम ले और यहां कोई भाग भो नही है कि जैसे दो बार में शिफ्टमे स्क्रल लगता 
है। यहा तो निरन्तर परिणमन होता है। एक दिनमे होते २४ घन्टे, एक घन्टेम होते ६० मिनट, एक 
मिनट मे होते ६० सँकेण्ड श्रौर एक संकेण्डमे होती श्रसख्यातो श्रावलिया और एक आवली मे होते हैं 
अ्रसख्यात समय । जिसको आप समझना चाहे सुगम रातिसे तो इस तरह समभे कि जैसे अपने नेत्रोकी 
पलक बडा जल्दो जल्दी गिराचे उठावे तो उस उतने समयमे भी अनभिनते अवलिया और अ्रनगिनते 
समय बनते हैं । उनमे से ,रतिसमय यह आत्मा परिणमन् करता रहता है। तो इतना उसका तेज राज- 
भार है । कहता है यह कुछकाम नही करता है, बडा आलसी है, पर श्रालसो कोई हो कहा सकता है ? 


पदार्थ का स्वभाव है कि वह निरन्तर परिणमन करता रहे । तो यही है उनका परिचय । तो मै हू श्रीर 
निरन्तर परिणमन करता रहता हू । 


(२ ७) अध्यात्मसहली प्रवचन सप्तम भाग 
है इस प्रवचन ग्रन्थमे आध्यात्मिक तथ्य एवं महत्तवसे पूरित हितप्रे रक पूज्य श्री मनोहरजा वर्णी सहृजानन्द 
महाराजके प्रवचन हैं। इसमे आत्मा की ५६ शर्तिओके भाभिक प्रवचन हैं । इनमे प्र्व आत्मस्वभावकी रढ इंष्टि 
को रढ प्रेरणा मिलती है । इन प्रवचनोकी भूमिकामे बाह्न पदायों से सकट माननेका ऊधम देख्षिये पृ० १८ पर एक 
प्रवचनाश्ममे-बा ह्य पदार्थों से सकट माननेका ऊधम-हम आप सव जावोपर सकट जो छाया हुआ है वह 
सकट मुलमें जन्ममरणका है । इसके सिवाय और जो सकट माने जा रहे है वह सब ऊधम है, क्योकि 
अपने से बाह्य क्षेत्रमे रहने वाले पदार्थ चाहे वे किसी तरह परिणम रहे हो उनका उस मुभ आत्मा में 
प्रवेक्ष तो नही है वे तो श्रपने ज्ञेत्रमे रहते हुए ही परिणम रहे हैं, किन्तु यह मोही आत्म।/ उन पदार्थों 
को जानकर उनका आश्रय करके अपने मे कल्पनायें बनाता है, जिससे कि राजी होता है, कभी दुखी 
होता है। तो ऐसे जो विकार के भाव बनाये वह सकट हुआ न कि वाह्म पदार्थ | बाह्य पदार्थ यहा र हे 
या कही रहे, या किसी तरह रहे, वह सकट नही है। ता सकट है यह साक्षात्‌ विकल्पोका, और ये 
विकल्प जब तक बनते रहेगे तब तक जन्म मरणको परम्परा चलती रहेगी । तो हम आपको एक इस 
निर्णयमे रहना चाहिए, चाहे वीते कुछ, हो रहा हो कुछ, किन्तु निर्णय तो पक्का ही रहना चाहिए कि 
हम पर सकट है तो जन्मम्रणका । यहसकट मिटे तो सब सक्ट मिट जायेगे । तो ज म मरणका सकट 
पम्टे, इसके लिए उपाय क्‍या है ? उस ही उपायक्रो मोक्षमार्ग कहते हैं ! मोक्ष मायने छुटकारा, किससे 
छुटकारा ? जन्ममरण से छुटकारा ।: श्रव वहा सभी वाते समाविष्ट हो जाती हैं। जन्म मरण से 


( ४८४ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


छुटकारेका नाम मोक्ष है, कर्म से छुटकारा होने का नाम मोक्ष है, इस शरीर से छुटकारेका नाम मोक्ष 
है। वे सभी एक ही घरको बातें है। तो ह। आपका जिस प्रकार जन्म मरण छूटे वह उपाय 
यथार्थ उपाथ कहलाता है, बाको बातों के लिए कोई कपाय बनाना अथवा कोई विषय की चाह 
बनाना, ये सब बाते समभिये कि कुछ पुण्य का उदय मिला है उस समय हम यह ऊधम मचा रहे 


हैं । 
चार प्रकार की विपदा देखिये सक्षेपमे पृ० २३ के एक प्रवचनाशमे-चतु विकल्प विपदा हम श्राप जोवो 

पर यहा जो कुछ वियदा है वह केवल विकल्तकी विपदा है, क्योकि मुझ में ह्सो अन्य पदार्थ का गुण 
श्र पर्याय का प्रवेश नहो है, केवल उस बाह्य पदार्थ के विषय में कुछ सोचकर कल्यनाये करके अपने 
आपमे अतने हो गु 2 विकार बताप्रा करता हू, इसके ग्रतिरिक्त यहा दुमरा और कोई कारोबार नही 
हो रहा है । तो सकट विपदाये जो कुछ है वे सब विकल्प के ही है। उन विकल्पोक्का विश्लेषण करने के 
लिए चार विभागो मे देखते है-वे चार विभाग हैं श्रहकार, ममकार, क्तृ त्व बुद्धि और भोवतृत्व बुद्धि । 
इन चार प्रकार के विभावों मे से किसी न किसो विभावमे रहकर या सभी मे रहकर उपयोगकी अपेक्षा 
भले ही किसी विभावका उपयोग हो, लेकिन जहा गअहकार है, ममत्त्व है वहा चारो ही विभाव चल 
रहे हैं, उन विभावो के कारण हम दु खो हैं । 

० प्रथम तीन शक्तियोका वणन करके उनका स्मरण देखिये पु० ५५ के एक प्रवचनाशमे-श क्तियोके वर्णनके 
प्रसगका सेस्म रण-इस ज्ञानमात्र ग्रात्माको व्यवस्थित समभाने के लिए यहा शक्तियोका वर्णन चल 
रहा है, जिनमे यह बताया कि आत्मामे जावत्व गक्ति है, जिसके कारण यह चैतन्य प्राणोको धारण 
किए हुए है। जा उप्तका ग्रवावारणस्व॒रूप है उस स्वरूपसे वह अस्वि है, फिर बतलाइये कि जोवत्व 
शक्तिके प्रतापसे जो चैतन्य प्राण घ,रित हुए हैं उस चैतस्यप्रणणमे क्या खूबी है ? बताया है कि उसमे 
प्रतिभासने की शक्ति है। प्रतिभास उसका काय है। जो प्रत्तिमासरूप कार्य के परिणमनेको शक्ति यह 
चितिथक्ति है । श्रौर वह चितिगक्ति जब सामान्‍्यख्य भी प्रतिमासकर सकता है वह हशिशक्ति है और 
जो विशेषरूप प्रतिभास करता है वह ज्ञानशक्ति है । ज्ञानगक्ति ही रशिशक्ति है। अनादि अनन्त परि- 
मित॒ जहा ज्ञानका पूर्ण विकास है वहा तीन कालके पदार्थ प्रतिविम्बित हो रहे हैं। ऐसे उस समस्त 
ज्ञानम4 आत्माको प्रतिभासनेको शक्ति हशिशक्तिमे है। वह भो उस ही भात्ति अनन्तरूप है। उन 
शक्तियोके शुद्ध स्वरूपपर हथ्ठि पहुचने पर यह अनुभवमे श्राता है कि मैं वह हु जो है भगवाव। पर- 
मीत्मा, वीतराग सवज्ञदेव भी इत शक्तियोके पूण (कास हैं । इस शक्तिये पडा हुआ है, ऐसी पात्रता है 
मुँंकमे भो कि ऐशा समस्त प्रतिभास हो तो केवल इस महज स्वरूप पर दृष्टि हाने से यह सिद्ध होता है, 
यह अनु भवमे आता कि यह परमात्मतत्त्व इसा को कारण परम त्मतत्त भो कहते हैं। परमात्मा अणीत 
जीं उपदेश है उसमे जो सारभूत तत्त्व है उसवी परक्ष ज्ञानी जीव स्वयं अपने आपमे इन शक्तियों की 
हृ््टि करके एक निर्दोष विधिसे प्राप्त कर लेता है । 

जीवमे प्रभ्ुत्वशक्तिका प्रकाश देखिये पृ० ७४ के एकप्रवचनांशमे>जी वे प्रभुत्वशक्तिका प्रकाश-आत्मा 

में एक प्रभुत्वशक्ति है, जिसके प्रताप से श्रात्मा अ्रपच्र श्र 5ण्ड प्रताप, अखण्ड परिणमन व अखण्ड स्वत- 
भ्ता सयुक्त है। भत्येक पदार्थ अपने आपम परिपूर्ण सत्य है। अश्रनन्त।नन्‍्त जोव, अ्रनन्तानन्त परमाखु, 
एक धर्मद्रव्य, एक अधर्मद्रव्य, एक आकाश द्रव्य, असस्यात काल द्रव्य, प्रत्येक अरा, प्रत्येक पदार्थ स्वयं 
सत्‌ है। अनावि से है, अनन्‍्तकाल तक है । उत्पादव्यय प्रौव्यस्वरूप है। कोई है तो नियमसे उसमे 
उत्पादव्ययप्नौव्य है । जिस स्वरूपके कारण यह हो तो बात ग्रायी कि प्रत्येक पदार्थ नियमसे निरन्तर 


(२७७) अव्यात्मसहस्रीश्रवचन सप्तम भाग ( थैंप४ ) 


प्रतिक्षण नई नई अवस्थाश्रोके रूपसे परिणमता है और उसी समय पूर्व पर्याय को विलीच कर देता है 
सिस पर भी ग्रनन्त काल तक बना रहता है। तो पदार्थ मे नवोन् पर्यायरूप परिणमन की जो बात है 
वह पदार्थ के स्वभावसे हो है । तो पदार्थ अपने आपका परिणमन बनानेमे समर्थ है। प्रभु है। स्वतन्त्र 
है। पदार्थ एक अखण्ड है, उसको समभाने के लिए शक्तियोका भेद किया जाता है। तो भेद दृष्टिमे 
श्रनन्त शक्तियों का ज्ञान होता है लेकिन इन समस्त ग्रवन्त शक्तियोका जो एक पुज है वह सत्‌ द्रव्य 
है। सत्‌ अभेद है, अमेद भी किया जय, भेद न रखा जाय ता भी कोई भाव सानना ही होगा । तो 
पदार्थ अपने स्वभाबरूप है। जो श्रनादि अनन्त है वह भी अ्खण्ड परिपूर्ण है। यो तो प्रत्येक पदार्थ 
श्रपने अ्रस्तित्त्व अपने गुणोमे, अपने परिणमनोमे स्वय प्रभ्नु है। किसी पर पदार्थ के कारण यह प्रभुता 
नही भ्राती । 


आत्मामे अकार्यकरणत्वशक्तिका समीक्षण कीजिये पृ० ११६ पर एक प्रववनाशमे-पआ त्मामे अकाये- 
कारणशक्तिका समीक्षण-मेरा श्रस्तित्व मुभमे है, दूसरे का श्रस्तित्त उसका उसमे है। हम अपने सब 
कुछ करने मे स्वतन्त्र है, दूसरा पदायय अपना सव कुछ अ्रपने में करनेमे स्वृतन्त्र है। प्रत्येक पदर्थ बनता 
है बिगडता है श्रोर सदा काल बबा रहता है। यह प्रत्येक पदार्थ मे स्व्रभाव ०डा हुआ है। मुझ मे भी 
यही स्व्रभाव है। मैं किसो दूसरे पदाथ का कारण नहीं हू । याने प्रभु ने मुझे बनाया हो ऐसी बात नही 
है। प्रभु वह है जो ज्ञानानन्द से परिपूर्ण हो । प्रभुका अनन्त आनन्द है । अनन्त ज्ञान है, ऐसा जो स्व- 
भाव है प्ररहत भगवानका वही मेरा स्वभाव है। मगवात वह है जिसमे श्रनन्त ज्ञान और भ्रन तत 
आनन्द प्रकट हा। प्रगुु भी क्‍या कह रहे हैं ” अपने ज्ञान और आ्रानन्‍्दकों विजुद्ध बना रहे है और 
विशुद्ध ज्ञानावन्द में निरन्तर बरतते रहते हैं। केवल ज्ञान के द्वारा समस्व्र विध्यकों वे जानते है। व 
अपने उस आ्रानन्द के द्वारा सदा निराकुल रहते हैं। भ्रवाकुल रहना, समस्त विश्व का जाननहार रहना, 
यह है प्रभुका काम | ये उपासना करने वाले साधु अयवा श्रावक्र क्या करते है ? प्रभु की उपासना 
करते हैं तो प्रभु कुछ नही करते, किन्तु अपने हो परिणामों मे ऐसी विशुद्धि लाते हैं कि श्रपता भला 
कर लेते हैं । प्रत्येक जीव भ्रपता ही सब कुछ करने मे समर्थ है दूसरों का नही । ऐसी झ्रात्मामे श्रकार्य- 


कारणत्वशक्ति है। वह न दूथरी का कार्य है और न दुसरो का कारण । अपने आ्ापमे अपनी पर्यायों को 
बनाता है । 


आत्मामे त्यागोपादानशूच्यत्ववक्तिका निरूपण देखिये, पृ० १३२ १०३ के एक प्रवचनाशमे-आत्मा में 
त्यागीपादान शुन्यत्वश क्तिका निरूपण-आत्मामे त्यागोपादानणून्यत्वशक्ति है। इसका श्रर्थ है कि भ्रात्मा 
त्व!गसे भी बून्य है श्रोर ग्रहण से भो शून्य है । यह न त्याग करता है और न ग्रहण करता है, भ्रौर जो 
भाव आत्मामे हैं, जो श्त, जो स्वरूप आत्मा में गुण हो, शक्ति हो उनको यहा कोई त्याग नही सकता 
प्रौर जो बाह्य पदार्थ है, जो इतके स्वरूपमें नही है ऐसे किन्ही भी बाह्य पदार्थों का यह आत्मा ग्रहण 
नही कर सकता, श्रर्थात्‌ उस स्वरूप हो हो नहीं सकता । प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपसे ही श्रस्तितत्वरूप 
है और परवतुष्टयसे नास्तित्व है। इसका भग कभी न होगा। प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूप से ही ट, 
परके स्वछूपे न ब्रन सकेगा, श्रर्थातु अपने स्वरूपको त्याग दे, यह बात तन बन सकेगो । इसो प्रकार 
आत्मा पर स्वरूपसे नही है तो परस्वरूपसे नहो है, इसका कभी भग न हागा, कभो यह न हो सकेगा 
कि परस्वरूपका यह श्रात्मा उपादान करले, ग्रहण करले, तो इस प्रकार झ्ात्म|में त्यागोपादानशून्यत्व-- 
गक्ति है। भ्रव इन शक्तिप्रोको शुद्ध दृष्टिमि पहिचान कर निरखियेगा। यहा यह देखा जा रहा है उस 
शुद्ध दृष्टिको दृष्टिमे लेकर कि यू प्रात्मा श्रव विकारका भी ग्रहग नही कर रहा है, स्वीकार नही कर 


( ४८६ ) रोहजानरद साहित्य ज्योति प्रयम भाग' 


रहा है। स्वरूप नही बना रहा है। यह बात श्राप एक दृष्ठान्त से ले लें । जैसे दर्पणमे बाह्य पदार्थ का 
प्रतित्िम्ब आया, प्रतिविम्त्र आया, लेकिन वह वाह्य पदार्थ हटप्या तो प्रतिबिम्ब भी हंट गया, जब यह 
वात हम यहा दर्पणमे निरख रहे है कि निमित्ति सामने श्राया तो दपण प्रतिविम्बित हो गया और 
निमित्त सामने से हटा तो दर्पणमे प्रतिबिम्ब हट गया । तो इसमे एसा म।लूम पडता है कि दपंणने उस 
प्रतिबिम्बक्रो ग्रहण नही करना चाहा । उस प्रतिविम्बरूप अपने को नही स्वोकार करना चाहा, क्योकि 
अगर प्रतिबिम्बको ग्रहग करने को बात यह दर्पण स्वभवत, करता तो प्रतिधिम्ब रहना चाहिए था, 
फिर प्रतिविम्ब हटा क्यो ? इसी प्रतित्रिम्ब पर हप यह कह सकते हैं कि वह प्रतिवि"व दर्पणके बाहर 
ही बाहर नौट रहा है, श्रर्थात्‌ दर्पण के अ्रत स्वरूपमे नही लीन हो रहा ! स्वरूप नही वन रहा । इसी 
प्रकार यहा भी देखो, एक युद्ध शक्तिकी दिग्ञामे गआ्ात्यामे ये विकार गये तो है, मगर आत्माने इनको 
गहण नही किया । ता जप्ते यह श्रात्मा ज्ञानस्वभावको ग्रहण किये है, उसमे तन्‍्मय है। गाश्वतस्वरूप 
है, इस प्रकार उसे प्रगीकार नही कर सकता । निमित्त तो वह एक समयका हुझ्ना । उस क्षणके गुजरने 
पर यह पर्याय न रही तो आत्मामे ये बाते गुजरी, मगर आात्माने इन्हे स्वीकार नही किया । श्रव इसे 
हृष्टि मे यह भी नजर झ्ायगा कि तब तो ये' विकार श्रात्मा पर बाहर लौट रहे है, पर्याय मे श्रा 
रहे हैं मगर उतको स्व॒रूपरूपमे प्रगीकार नहीं क्रिया गया है। इसतरह यहा त्यागउपादानशुन्यत्वशक्ति 
है । ' 

अभेद पट्कारतासे अनुष्राणिता क्रियाशक्तिका परिवय कीजिये १० २६१ के एक प्रवचनाशमे-अभेदपठ- 
कारकतासे अतनुप्राणिता क्रियाशक्ति-करियाशक्तिपे बताया जा रहा है कि पदार्थ अपने ही कारण से अपने 
हो लिए अपने को आपको श्रपनी ही पर्यायरूपसे रचता है। यह श्रभेर षट्‌+रकता की बात कही जा 
रहो है। इस सम्पन्ध में मुख्यतया तो स्वभाव परिण्मन की बात लेना है क्योकि पदार्थ आत्मद्रव्य, 
श्रपनी शक्तियोके बलसे स्वभावत जो कार्यकर सके वही वस्तुत कार्य कहा जा सकेभा श्रौर जो विकार 
ग्राते है वह शक्तियों का कारण नही, किन्तु शक्तियोकी दुदंशा है । लोकमे भी तो कहते है कि जो स्व- 
भाव््त करे सो कार्य है और जो परकी उपाधिसे कुछ भी विपरिगमन हो उसके प्रतिक्ुृन हो जाय वह 
उसका कार्य क्‍या है ? वह तो एक्त दुर्दंशा रूप बात हो ज।ती है। ऐसी ही कुछ दृष्टि लगाकर शक्तियों 
का स्वरूप देखना है । शक्ति भ्पने आप »पने स्व्रभावसे विकार करने का स्वभाव नही रखती, ऐसी 
योग्यता है. आत्मद्रव्यमे कि अ्रयुद्ध आत्सद्रव्य॒ उपायिकरा सन्निवान पाकर विक्ृत हो जाता है, किन्तु 
शक्तियोमे ऐ ॥स्वभाव नही पडा हुग्रा है कि वढ विकार किया करे, स्वभाव न होकर भी विपरिणमत्त 
होता है ऐसे भ्रनंक हृष्टान्त हैं। जैसे जलका हृष्टान्त ले लोजिये। उसका स्व्रभाव ठडा ?, लेकित अग्नि 
के सम्बन्धसे उसका उष्णतारूप परिणमन हो जाता है| तो यह एक मोटा हृष्गन्त है। अश्रनक हृष्टान्त 
ले लीजिये दर्पणका स्वभाव स्वच्छतारूपसे स्वय व्यक्त रहने का है, लेकिन उपाधि का सन्निधान 
पृकर उसमे प्रतिब्रिम्बररूप विपरिणमन होता है, इसी प्रकार आत्मा की शक्तियो का काय स्वभ।|व 
'ता! विकारका नहों है, पर हाता हे। वह पर्यायगत्‌ याग्यताकी बात है। वह प्रकरण दूसरा 
है। यहा तो ज्ञानमात्र अत्यतत्त्व को प्रसिद्धि के लिए झक्तियोका वर्णन चल रहा है। यहा 
प्रमेदपट्क्ा रक रूप में हानको झवितिका नाम है क्रियाशक्ति । सहन आत्मशक्तिका कर्ष है स्वभाव- 
परिणमन | । 

आत्मामे व मशक्तिका प्रकाश देखिये पृ० २ ३ पर एक प्रवचनाशमे-प्रात्मामे व मेशकिति का प्रकाश- 
क्रियाशवितमे बताया है कि ब्रात्मामे जो क्रिया है, परिणति है वह आात्माका ही कतंव्य पाकर आत्मा 


। (२७७) अध्यात्मंसहस्रीअवचन सप्तभ भाग ( ४८७ ) 


को ही कर्मरूप करती'हुई आ्रात्माके ही.कारण द्वारा, आत्माके ही सम्प्रदान के लिए, आत्मके ही उपा- 
दानसे, आत्माधकरणमे प्रकट हुआ करती है। ऐसी < कारको के रूपमे क्रियाशर्क्तिका - वर्णन किया 
गया है। अ्रव उस ही प्रतिक्रियामे जो कृमकारक है उसके सम्बंन्धमे कहा जायगा कि कर्म क्‍या है। 
झौर कर्मशक्ति ग्रात्म/ में किस प्रकार की बतायी -गई है, सो आज कमंशक्तिका वर्णव है । कप शक्तका 
श्र्थ है कि पाया जा रहा है जो सिद्धरूप भाब है उस मय होने की शक्ति । झ्रात्मामे पाया जा. रहा है 
हुआ जो निष्पन्न भाव है तद्ूंप होन को गक्तिका कर्मशक्ति कहते हैं। आत्मामे क्या भाव पाया जा 
रहा है ” जो पाया जा रहा है वह भिद्धें भाव क्हलाता है। श्रामामे निस्पन्न हुझना है ऐसा भाव क्‍या 
है ? आत्मामे आत्माके स्वभावसे, आात्माके ही श्र।धार से, आत्माके आश्रयस्ते जो भाव प्रकट होता है 
वह भाव श्रात्मामे हो प।या जा रहा है और स्व्रयमे विद्धभाव हैं वास्तवमे वही आत्मा का कर्म है। 
ग्रात्मा ज्ञानमय है, तो ज्ञानस्वरूप आत्माका काम क्या' होगा!” परिणमन क्‍या होगा ? वह जानने 
परिणमन होगा । ता एक जानन परिणमनक्री मुख्यता है यहा निरखा गया- ज!ननभाव सिद्धभाव है 
भ्रपन आपमे । जानन हो रहा है, जान रहा है कह आत्मा ज्ञान' करता है, जानता है बह है आत्मा का 
कम । भौर, जो आत्माका वास्तविक कर्म है वहो है झत्माका 'घर्म ।१. » ००७ * 


कतृ त्वज्कक्तिके प्रवचनोके प्रसगमे पढिये भुतार्थपद्ध तसे ज्ञानदिशा बनाने की आवश्यकता, पु० ३१३-३ १४ 
के एक प्रवचनाशमे-भूतार्थप द्ध तिसे ज्ञनदिशा बसातेकी भव इप्कता-यहा यह बात निरखना है कि एक 
दूसरे का परिणम् नही कर पाता, इतना निरखने पर भो अ्रभीष्ट त मिर्नेबा। यो तो अशुद्ध निश्चय- 
नयकी कुछ पद्धति बिगाड॒ दो गई समभे । पद्धति ता यह थी कि एक द्रव्यको अभिमुखता,लेकिन पद्धति 
यदि यह बना लो जाय कि कम ने तो नही किया कुछ यह तो जोवने राग किया है,* जोवकृ। परिणाम 
है, बस यो ही निरखते जावो-ऐती पद्धतिसे अ्रशुद्ध निश्वयनय भी गर्त मे ढकेल देगा.।। जिनकी पद्धति 
भूतार्थ पद्धतिकी ओर देखनेकी नही है'उनके लिए यह व्यवहार और यह भेदनिश वृय-य कोई छपकारो 
नहीं हो सकते । और, जिनकी पद्धति स्ुतार्थथयका अ्रपनाने को, उसके श्राश्रयक्रा बनो है, उसके लिए 
यह व्यवहार भी बडा सहयोग दे रहा है, समंभा रहा है-अरे ये कर्म के विकार हैं, ये रागद् पादिक 
पौद्गलिक है, जिनका मुभमे स्वभाव नही है। तो सम्हलकर चलने की बात है । एक पदार्थे, दूसरे का 
कर्ता नही है। यह भी समझना आवश्यक हैं औरें साथ हो विकार परिणाम उस ही पदार्थ मे हुए, उस 
ही का सर्वेस्व है, इस प्रकार के अ्ज्ञानसे हटकर उस विकार और स्वभावमे भी भेद समफानेकों श्राव- 
इयकता है । ह | हक 


आत्मामे करणशक्तिक प्रकाश देखिये पृ० ३२३*के एक.प्रवचनागमे-क्रणशक्तिका ग्र्थ है फि हों रहे 

भावके होने मे जो साधक्तम हो, जिसके बिना हो हो न सके ऐसा जा सावक्तम हो, उस रूप होने की 
शक्तिकी करणशरक्ति कहते है। आत्मामे भाव क्‍या हो रहा है ? 'जिसका वणन पहिले भी क्रिया गया 
था पराश्र यके बिना निरपेक्षतया स्वतस्त्र ह'कर अपनी उसे शैक्तिके कारण स्व॒भावसे जो बात बने बह 
लाता है कर्म, और ऐसे कर्म के होने मे साधक्ंतवम क्‍या है ” तो यही झ्रात्मा । यहा यह बात सम- 
भानो होगो कि द्रव्यमें जितने भी परिणमन होंते हैं उत सब प॑रिणमवोका निश्वयत. कारण वही द्रव्य 
होता है, जिसको उपादान करके कहा उस हो का कारणरूंपसे उपादान करके कार्य प्रेकट हांता है । 
लेकिन कुछ कार्य होते हैं श्रीवाधिक और कोई कार्य होते है निस्याधि। चू कि यह श्रत्माकीं प्रसिद्धिका 
प्रकरण हैँ । झ्रात्मा कैसे जना जाय कि 5ह है, जिसका अनुभव किया जाने से कल्याण हो उस आत्मा 
“को जानकारी के लिए यहा ज्ञानमात्र मातरूपमे झात्माफा स्मरण क्रिया गया था। मैं ज्ञानमात्रे हूँ। 


( डेप ) सहज।नन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


शानमात्र ह्‌ इस भावमे सर्वे ओत्मतत्त्व भ्रा गया । कैसे श्रा गया, इस बात की सिद्धि के लिए यहा श्रत- 
न्तशक्तियोके वर्णवकी बात श्रायी । भ्रननन्‍्तका वर्णन कौन करे ? १०० का भो वर्णन होना कठिन होता 
है फिर भी उनमे जो मुख्य शक्तिया हे, जिनके परिचयप्ते हममे निर्मल परिणाम होने का अ्रवसर श्रा 
सकता है। उनका वर्णन यहा चल रहा है| तो निइ्चयत पदार्थ के परिणमनके लिए करण वही पदार्थ 
होता है किन्तु यहां ताकना है श्रात्माका निरपेक्ष परिणमनरूप कार्यका कारण । तो यहा शुद्धपरिणमन, 
निर्मेलभाव, सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्ररूप परिणमन, जिसमे रहकर श्रात्माकी स्पष्ट प्रसिद्धि 
होती है । उस निर्मल ग्रात्माका साधन क्या है ? एक अ्रखण्ड श्ात्मद्रव्यका श्रालम्बन । किसका श्राश्रय 
करें, उपयोगमे किसको जिया जाय क्रि यह निर्मल परिणामोक्रा ताता चल उठे । इसका निर्णय करो। 
इसमे जो उत्तर श्रायेगा वही करण मान लीजिये । 


सम्प्रदानशक्तिके प्रवचनोमे पढ़िये अध्यात्मप्तम्प्रदानकी विज्लेषता पृ० ३४६ पर एक प्रवचनाशमें-श्रध्यात्म 
सम्प्रदानको विशेषता-इस श्राध्यात्मिक सम्प्रदानके सम्बन्धमे तो देखो-लोकमे तो यह बात है दान, 
विधि, द्रव्य, दाता और पात्र | और इस झ्ाध्यात्मिक निमल भावके आदान प्रदानमे स्वय ही श्रादाता 
है, स्वेय ही प्रदाता है, इस सम्बन्ध मे वह केसा श्रलौकिक दाता है, श्रलौकिक विधि है, अलौकिक पात्र 
है और भ्रलौकिक देय है । तब ही इसे प्रदान शब्दसे कहा है-प्रकृष्ट दान, विधि भी प्रविधि है, देय भी 
प्रदेय है, दाता भी प्रदाता है श्र पात्र भी प्रपात्र है । यो सभो .त्क्ृष्ट हैं, और फिर ये सब बातें कहीं 
भिन्न भिन्न जगह नहीं हैं, एकीमावसे ही सब हो रहा है, जिसको सम्र्‌ उपसर्ग सूचित करता है। सम्रुका 
श्रथ है एकी भावरूपसे । जब यहा ही सम्प्रवित्रि है, यहा ही सम्प्रदाता है, यहा हो सम्प्रदेय है और यहा 
ही सम्प्रपात्र है तब यह है सम्प्रदान । इसकी क्या विधि है ? यह उपयोग ऐसे शुद्ध आ्रात्मद्रव्यका आश्रय 
करे जहा किसो विशेषका विकल्प न हो ऐसा एक शुद्ध जीवत्वभ/व उसके चिन्तनके सहारे, जहा एक 
उस आत्मद्रव्यका आश्रय हो, उसकी श्रोर उपयोगकी एकाग्रता हुई ऐसो विधषिमे यह मिलता है सम- 
प्रदान, दान, प्रदान, सम्प्रदान और इसका देने वाला है यही शुद्ध ज्ञायकस्वभाव, ज्ञायकभाव आत्मा, 
जहा से यह निर्मलभाव प्रकट हुम्ना है यह है सम्प्रदाता और वह नविमलभाव ज- क्षोभ नही, जहा 
परमपावनता है, जो बडे योगीनद्रो द्वारा पूज्य है ऐसा परिण,म है सम्प्रदेय श्रोर इसका लेने वाला भी 
यह है और प्रपात्र, सम्प्रदान मी यह यही अ्त्मद्रव्य है। इस तरह जिसको यह विश्वास है, निणय है, 
इस ही भोर जिसका कदम चल रहा हो कि मेरा भला एक इस शुद्ध परिणाममे है श्रौर यह परिणाम 
एक मात्र केवल आत्मद्रव्यके भ्राश्नयसे प्रकट होता है यह किसी भो भिन्न परवस्तुका ग्राश्य उपयोग 
द्वारा करते हैं, उस भश्रोर लगते हैं तो उस लगने का स्विनिआ श्रत भाव हा हाता है, शुभ भाव हो या 
श्रशुभ, किन्तु वह शुद्ध परिणाम स्वाश्रवसे प्रकट हाता है । 
अपादानश्यक्तिके प्रवचनोके प्रसगमे देखिये अपादानश क्तिमे ध्रू वताकी दृष्टि, पृ० ३७१ वे एक प्रवचनाशमे० 
श्रपादानशक्तिमे जो परिचय पाया गया है उस परिचयमे यह प्रसिद्ध हुआ है कि यह उत्वादव्ययप्रौव्या- 
त्मक है। उत्पादव्ययसे आलिगित होकर उत्पादव्ययरूप है, किन्तु यह तो हुआ वस्तुस्वरूप । वस्तु 
उत्पादव्यय भ्ौव्यस्वरूप ही है। उत्पादके विना व्यय ल्लौव्य नही ठहरते, व्ययके बिना उत्पाद श्रौव्य 
नही ठहरते, भ्रौव्यके बिना उत्तादव्यय वही ठहरता, इस अकारसे उलादव्ययश्रीव्यकी अ्रविनाभाविता 
है । यो पदार्थ उत्पादव्ययश्रौव्यलक्षणासत्तासे ही अनुस्युत है पर अ्रपादानशतक्तिमे भ्रपादानत्व के नाते से 
देखा जा रहा है तो उत्पादव्यय गौण हो जाता है और श्रुवता मुख्य हो जाती है, उत्पादव्यय होकर भी 
जो ध्ुवत' की शक्ति लिए हुए हो उसे कहते हैं अपाद।न । जहा “भी” लगाना है वह हो जाता है गौण 


(२७७) अध्यातसहस्री प्रवचन सप्तस भांग ( #८६ ) 


प्रौर उसे लगा करके नो कहा जाता है वह हो जाता है मुख्य । जेसे लोकव्यवद्ारमे ऐसी बहुत सी बातें 
बोली जाती है, हा ब्रात यद्यपि ऐसी ही है, लेकिन होना चाहिए यह, तो उसकी मुख्यता चाहिए वालेमे 
गई। "होनेपर भी” इसका जिससे सम्बन्ध है उ8 पर सुख्यता नहीं गयी । तो उत्पादव्ययसे श्राललगित 
है यह प्रव भाप्मद्रव्य । पर जो उसमे प्र्‌ वताकी दाक्ति है उस दत्तिको प्रगट यह अप्ादान शक्ति कर 
रही है। ऐसे इस णुद्ध श्रात्मद्रव्यम्रे जो एकता है भौर शुद्धता है वही सुदर है। बस्तुत देखो तो सभी 
पदार्थ अपने एकत्वके नि४चय मे आये हो तो उस रूपसे वे भले जचते है, विसम्वादरहित जचते हैं, वहा 
कोई क्षोभ नहो विदित होता है, शान्दि ग्रवस्थित रहती है, ऐसी एकता सभी द्रव्योम्े है । प्रत्येक द्रव्य 
अपने ही स्वरूपसे है, अपने ही ग्रेण पद्रायोके एकत्तरूप से रहता है, इस कारण,ऐसी एकता शध्रुबता 
सर्ब-पदार्थो में है, किन्तु यहा भ्रात्महिलकों बात चल रहो है । श्रत. आत्माके सम्बन्धसे हो यह सब 
प्रखा जा रहा है। 


अधिकरणशक्तिके प्रवश्चोके प्रसगमे विरत्चिय ज्ञानका आधार राग नहीं, रागके आधार ज्ञान नही, यु० 
४८६ का एक प्रवचनाश-रागादि विकार व ज्ञानमे अत्यन्त वैलक्षण्य हैने से १९६४२ झावार'घेय भावका 
अभाव-से इस बाह्य पदार्थों मे नही हू । इन बाह्य पदार्थों की चर्चा तो दर रहा, मैं अपने इन रागादि 
विकारोके आधार से भी नहीं हु। ज्ञाव्वाहृष्टा रहना, वोतराग रहना, केवल शुद्ध ज्ञान रहना और 
रागविकार होना ये दो बाते विलक्षण तो है ही । स्वरूप हो इनका उल्टा है। किसो राग विकार का 
कलक स्वरूप और किसो ज्ञाता हृष्टाका उत्तमस्वरूप ऐसे विभिन्न स्वरूप वाला यह ज्ञान क्या रागके 
शाधार से बतता होगा ? रागने क्या इत्त स्वभाविक धर्मो को प्रकट किया ? ज्ञाता हष्टा रहने रूप 
विकास यह राग से निकलकर नहीं आया। इसका आधार राग नहीं, किन्तु यह स्वरूप हु है तिज । 
यहा भी तो कहते है कि एकका दूसरा कुछ नहो लगता, क्योकि भिन्न प्रदेशों है भिन्न प्रदेश वाले पदाथ 
की एक सत्ता तो नहीं बनती । यहा यह देखिये कि इन दोनो का भिन्न स््ररूप है, और ऐसा भिन्न स्व- 
रूप है विपक्षरूप कि इनका मेल नही हो सकता परस्परमे कि शञानमे राग रहे और रागमे ज्ञान रहे । 
ज्ञान तो है आत्मज भाव गौर राग है कर्माश्रयज भाव, औपाधिक भाव, वेभाविक भाव । लता राग और 
ज्ञानमें श्राधारभापवेयकों वात नहीं कहो जा सकतो । तब बात कया हैं कि जो विकार है वह विकारस्व- 
रूपमे हा रहता है, वह ज्ञानस्वरूपमे नहों रहता, जानतपनमे नही रहता । जाननपनकी बात विलक्षण 
है, रागविकारकी बात विलक्षण है। तो ये क्राधादिक बिकार ज्ञानसे पुथकभृत है। इन कांघादिक 
विकारोमे ज्ञान नही हैं। इनमे वस्ठुत. आ्राधार आधेय सम्बन्ध नही | 


सम्बन्धदक्तिके वर्णनमे प्रारस्भमे यह बताया है कि सम्बन्ध विभकिकों कारफमे क्‍यों नहीं गिना है ? 
देखिये पु० ४१६ पर एक प्रवचाश-सम्बन्ध विभक्तिको कारकोमे न रखने का कारण-जेन व्याकरणम' 
बताया गया है-''ता शेप” पष्ठी विभक्ति शेप श्र्थ से श्रातो है। उस शेषका श्रर्थ क्या है ? जैनेन्द्रग्या-- 
करणकी सत्र फ्रमानुख्या वाली शब्दार्णवचन्द्रिकामे वहा है-“कारकाणामविवक्षा देषा” | फारको की 
वियक्षा न रहना, क।रकोसे बाहर की जो बात है चहु सब भेप कहलाती है। जसे अग्रेजी भाषामे मुख्प 
सम्बन्ध रखने वाले दो कारक है-(१) नोमिमेटिव श्रौर (२) श्रोग्जैचिटव । इनके झतिरिक्त श्रन्य सब 
शेष हैं श्रौर उतका प्रयोग टू, बाई फोर, इन, फ्राम श्रादिक दाव्दोकों लकर किया जाता है। सस्क्ृत 
व्याकरणमें भी यह बात सुनाई जाती है कि कारकपना ६ में श्ाता है, क्योंकि बताया है मृदर्थोदतिरिक्त 
स्त्रस्व मिसम्बन्ध' । प्रतिपादिकोमे वसने वाले भ्र्थों से जी भिन्न अर्थ है यह स्वस्वामिसम्बन्ध श्र्थ क्या 
हुआ ? पष्ठीका जबकि कारकोमे दो शब्दोके तालल्‍्लुककी आवश्यकता नही है। क्रियाका कारकभृत एक 


( ४६० ) 'राहिजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


ह हब + 

एक एक शब्दसे सम्बन्ध रहेगा, जेसें-पढा-किसमे पढ़ा ? पढ़ा-किसफो पढ़ा ?, पढ़ा-किसके द्वारा 
पढा ?, पद्ा-किसके लिए पढा ? , पढा-किसमें ५ढ़ा ? यो एक क्रियाका कारकभूत एक गब्दसे ताहलुक 
सीधा हो गया, लेकिन सम्बन्धमे दो शब्द ही बोले गये-जेंसे राजाका पुरुष, फलाने देशका राजा भ्रादि। 
उसका सम्बन्ध क्रिया से नही है, बल्कि शब्दका शब्दसे सम्बन्ध हैं। इसलिए हसे कारक श्रर्थ में नहीं 
लिया गया । फिर भी यह छोडा नहीं जा सकता, क्योंकि यह विभक्ति भ्रर्थ मे श्राता है। दो का भी 
मम्बन्ध हो तो उसमे भी श्र॒र्थ है । 

सम्बन्धदक्तिके प्रकाशके प्रवचचनोमे से पृ० ४५६ के एक प्रत्नचनांशमे पढ़िये-शायकस्वभाव आत्मा के 
साथ भावकर्म व द्रव्यकमंक्रा सम्बन्ध क्यो नही है ? ज्ञायकस्वभाव झात्माके साथ द्ृब्यकर्म व विभावका 
भावष्यभावक सम्बन्ध न होने से कर्म व विकारों से इस आत्मद्रव्यकी विविक्‍तता-यह ज्ञानस्वभाव यह 
सहज ज्ञानस्वभाव।र/गादिक से निराला है, क्यो।क इन रागादिक भावोके द्वारा यह ज्ञानरवभाव रजित 
नहीं किया जा सकता | श्रोह, इस भूमिक' में यद्यपि यह सब रागपरिणमन चल रहा है और इस राग- 
परिणमनके कालमे यह ज्ञानस्वभाव भो प्रपना मस्तक नही उठा पा रहा है, व्यक्त नही हो पा रहा है, 
इतने पर भी जो शभ्रात्माका सहज ज्ञानस्वभाव है वह, कितने हो तीन्न रागादिक हो, फिर भी उनके 
द्वारा यह ज्ञानस्वभाव रजित नही किया जा सकता है। यदि ज्ञानस्वभाव ही रजित हो जाय तब तो ये 
एागादिक ही स्वभाव बन जायगे। फिर तो कभो उद्धार नहों है! सकता, अथवा इसका स्वरूप ही ने रह 
सकेगा । देखिये-ज्ञान चाहे रजित हो जाय, पर ज्ञानस्वभाव रजित न होगा | मैं तो ज्ञानस्वभावरूप हूं, 
टकोरक्रीणंवत्‌ निशचल यह ज्ञानस्वभाव, मे, सो इन रागादिक भावो के द्वारा ज्ञायकस्वभाव मुझको 
रजित किया जाना अ्रशक्‍्य है । तब यह राग भावक नही हो सक्तता और यह मैं श्ञायकस्वभाव भाव्य 
न बन सका। यह तो हुई रागके साथ मेरी नातेदारो को बात) नातेदारों कहते हैं ते ना इति बारी, 
ग्राने तेरा कुछ नही है ऐसा सम्बन्ध । कहते हैं ना, कि हमारी तो इनसे नाहंदारी है श्रर्थात्‌ मेरे ये कुछ 
पही है, इस प्रक/र की बात इनके साथ है । देखो-नोग मुखये ता यह कह रहे हैं श्रौर भीतरमे विष्वास 
यह बनाये हुए हैं कि मेरे खास स बच्ची है, ये ही मेरे सब कुछ है । तो यह तो राग के साथ ज्ञायकस्व- 
भाव मुझ थात्माक्ती नातेदारी हुई, भ्रसम्वन्ध रहा। भ्रव परख दव्यकम के साथ तो यह द्वष्प कम के 
हारा यदि भाग्य हो सकता है तो राग परिणाम हो जायगा, पर द्रव्यकर्म के द्वारा यह जायकरवभाव 
“मैं” भाष्य नही हो सकता । तो राग मेरा क्या और रागका कारणभूत द्रव्यकम मेरा बया है ? तब में 
सर्व शोर से ज्ञानमावसे निभर केवल चैतन्यमात्र ही अपने झ्रापका अनुभव , मेरा परद्रव्य कुछ नही, 
रागादिक कुछ नही | मैं तो एक ज्ञायकस्वभावमात्र हूँ । 

(२७८-२७६८६) अ्रध्यात्मसहलो प्ररचत ८ र भाग 

इसमें स्वरचित अध्यात्ममहखोके १४-7५४-१६ परिच्छेरो पर पूज( श्री मनाटर जी चर्गी सद्ज/गन्‍द 
भह्ाराणके प्रवचन है | शितने दश नोफी (मतोकी) उद्भूति हुई है ते किसी ने किया भयशर्त दी हुए है । मा 
पम परिष्छेदम कुछ उदाहरण देरों हि जिस तयशप्टि में पहिचागा अध्ता है हि डर एक टै-स ग्रह हृष्टिसे ईंदवर 
के एकत्व ही निरोक्ा-सम्रहृदष्टिकां प्रयोजन हे सर्वक्षा सगह करना । तो किसका सह करना ? सब 
जनोका ? सर्व झात्माणोंका ? यह सी नहीं, किस्तु सव विशुद्ध आत्मायोका संग्रह करता है । 809 देख 
तौरजिये कि जो भो विशुद्ध प्रांत्मा है वह सव एक सवान होता 8ै। तो पबम तो फॉपम बताया द्‌ ० 
समान बर्थ में भो एक" झब्दका प्रयोग होता है । एक है मायन है 0 परययियादी ३ हे ; 
कही "एक (१) सस्यावाची हो तो उसका प्र्थ दूसरा होता है, पर “एक समानोर्थक शब्द भी । 


(२७८-२१७६) अध्यात्मसहल्री प्रवचन ८, ६ भाभ (४६१ ) 


ईदवर एक है, ऐसा कहने में यह स्पष्ट ध्वचित होता है कि ईश्वर सब समान है, पर यहा झ्रभी समा- 
नताके माध्यमसे एकता की शोर जाने की बात कह रहे हैं। वढ़ है सम्रहहष्टिसे, संग्रह दृष्टिसि समान 
को न ग्रहण करना, किस्नु एक को ग्रहण करना है । तब सर्वेविशुद्ध आत्माओको विरखिये- भगवान 
वह होता है जो कि विजुद्ध हो । विशुद्ध वह कहलाता है जो कि श्रकेला हो । विशुद्ध कहो, शुद्ध कहो, 
अकेला कहो, केवल कहो, ये सब एकार्यवराचक गब्द है। जो केवल श्रात्मा है, खालिस श्रात्मा हो 
प्रात्मा है उसे कहते है विशुद्ध ग्रात्मा । गही विशुद्ध आत्मा परमात्मा कहां जाता है। परम आत्मा 
याने जो उत्कृष्ट भ्रात्म हो सो परमात्मा कहलावा है। उत्कृष्टता ग्राया करती है निर्दोषताके कारण । 
याने जिस आत्मामे दोप एक भी न र। सो उसे कहते हैं परमात्मा | भ्रथवा परम का * थे उत्कृष्ट 
नही है । उत्कृष्ट श्र्थ है परका । “पर” मायने उत्कृष्ट मायने ज्ञानलध्ष्मी प्र्थात्‌ जिसके ज्ञान पूर्ण उत्- 
कृष्ट है, विकसित है उसे कहते है परम । ऐसा जो झात्माहो उसे कहते है परमात्मा । तो जो निर्दोषहै, 
उत्कष्टज्ञानमय है ऐसे ग्रात्माको कहते है परमात्मा । प्रमात्माकानाम भगवानभी कहाजाता है। भगका 
अर्थ ज्ञान है, जो उत्कृष्ट ज्ञानवान हो उसे कहते है भगवान | ता ग्र्थ तिकला फ़ि जो श्रात्मा विजुद्ध 
हो, निर्मेल हो उसे कहते है परमात्मा । उसी का नाम ईइत्रर है। ईश्वर उसे कहते हैं ज) ऐश्वर्य युक्त 
हो । ऐडवर्य उसे कहते है जहा श्रपता वेभव पाने में दूसरे का मुख न तकना पड़े । जैसे एक भाव का 
मालिक (मुखिया) श्रथवा जमीदार, उसे लोग ईश्वर कहते हैँ । उसे सब प्रकारको चीजें उसको जमीन 
से पेदा हो जाती हैं। कपडा चाहिए तो कपास खेतोमे बोकर उसका सूत कातकर कपड़े बुन लिय।, 
नमक भी खारी मिट्टी से तेयार कर लिया, सरगा का तेल चाहिए ता उसे भो सरसों बोकर पैदा कर 
लिया। यो उसे सभी वस्तुवे जमीन में से मिल जातो हैं। उसका किसो चीजके पाने के लिए किसी 
दूसरे का मुख नहीं तकने की जरूरत रहती, इसीलिए उसको लोग ग्रामका ईश्वर कहा करते है , तो 
जो अपमे ऐश्वर्य मे स्व॒तन्त्र हो, जिसे श्रपने ऐश्वर्य के लिए परकी प्रतोक्ष। नहीं करनी पडती है, जो 
केवल ग्रात्मा है, परम आत्मा है, उसका जो ज्ञानानन्द ऐंड्वर्य है श्रपोम ऐश्वर्य, उसके पाने के लिए 
बाहरमें किसकी प्पेक्षा करते हो ? अरे यह आत्मा रवय सुखमय है, ज्ञानमय है, भ्रानन्दस्वरूप है ' तो 
ऐसा स्वय ऐड्वर्य सम्पत्त जो यह परम थात्मा है, भयवान है वह ईश्वर है। भ्रब इसके स्वरूपको देखो 
ता इसका स्वरूप समान है, इसका विकास <- ल्कुल समान है । 
किस दृण्टिसे ईश्वर भावजगतका कर्ता सिद्ध होता है, इस वणनके पश्च तू द्रव्य जगतका कर्ता ईश्वर किस 
इष्टि से है पढ़ि-हृत्यमान जगतका कर्ता ईदवर है इस अन्तव्यक्री सभाविता आधारदृष्टि-अब इसो 
विपय से सर्बनस्बित दूसरा विक्रलय परकिये । द्रच्य जगत मप्यत्रे यह सब्र द्रव्यरूप । प्रिद्दों कोयला, भीट, 
जानवर, मनुष्य, यह सठ जो जो कुछ भी तजर आा रहे है, इनका करते वाला ईइवर है । यह फिस 
श्रभिष्रायसे चल चल कर धोरे धारे कुछ चिग चिग कर यह निकला है। मुनमे क्या ग्र घारभूत हृष्टि 
उनको हो सकता थी इस बात को धब निरख तो इसे निमित्तप्रवान हष्टि स देखता होगा । इस दृष्टि 
का नाम है सामान्य मर्वेनिमित्त हृष्टि । बात यहा यह साथो है कि जस इस राग हैं प सुख द खादिक 
भावोका कर्ता जीव है यह निरखा गया उपादान हृष्टि से तो ऐवा यहा यह निरखना है कि इन कार्यों" 
का करता जोब है । यह है निमित्त हृष्टि से । जो कुछ भी यहा देखा जा रहा है कायके भझ्तिरिक्त और 
कुछ यहा नहीं है । बस इनका समूह ही यहा सब कुछ दिश्व रहा है । यह भीड क्‍या है ? घृतकाय यह 
पहिले एथ्वी झूपमे थो, फिर उसे पीसकर मिट्टारूप बनाकर ई टाकार तेयार कर लिया गया त्तो यह 
मूतऋायका ही तो वात है। जैसे कोई मनुष्य सुजर गयः और मनुष्य वरार पडा रहा, श्रव उस छरीरको 
कोई घीध ले, टुकड़े टुडे कर दे, जला दे, उसे राखहूप वना दे या क्िसो भो हपमें वन जाय तो वह 
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मृतकाय की हो तो चीज है । तो जगतमे जो कुछ दिंश रहा है वह सव काय काय ही दिख रहा है-कोई 
मृतकाय हैँ कोई जीवितकाय है। भ्रव इन कार्योका करने वाला नि्मित्तिहष्टिसे जोंब हैं। सो यहा इस 
तरह बचत 35तो है कि एक भवसे मरण करके जोब झ्राया गौर नये शरीरको इसने ग्रहण किया, लो 
उसका निमित्त पाकर यह शरोर ग्रहणमे होने व बढ़ने लगा | अगापाग हुँए और जिसका जेसा कर्मों दय 
है उसका वहा शरीर बना। एकेन्द्रियके श्रगोपाग नहो होते । ता गरोरका जो यह श्राकार बना, पिण्ड 
बना इसका निमित्त दृष्टिसे कता यह जोव रहा, श्रर्थात्‌ जीवका सम्बन्ध पाकर ये सब रचतायें बनी । 
यद्यपि उन रचनाप्रोमे श्रतरग निमित्त कारण कर्मोदय है, पर उन कर्मो का निमित्त कारण जीवविभाव 
है । तो जोव उनका निमित्तभुत हुआ, इस तःह से यह कहा जा सकता कि जगतसमें जो कुछ भी दिख 
रहा है चाहे जीवित फाय हो, चाहे मृत घरीर का रचने वाला हो, सिमित्त दृष्टिमे जीव है, जीव के 
सम्बन्ध बिना ये कोई सकल नही ग्रा मकऊते । 
किस हृप्टिसे विज्ञानमा्र तत्त्वके सिद्धान्तकी उश्भूति हुई, पढ़िये-सवरविश्वकों विज्ञानमात्र तत्व मानने 
के मन्तव्यकी ग्राधारभुत हष्टिकी जिज्ञासा-प्रव एक नवीन चर्चा यह भा रही 6 कि कोई दार्शनिक 
कहता है कि यह सारा विद्वमात्र ज्ञानरूप है | ज्ञनकों छोडकर श्रन्य कोई भो सत्‌ नहीं है । सब ज्ञान- 
मात्र है। ऐसा दशन सुन करके श्रचानक लोग ऐसा सोचेंगे कि यह तो अस््यन्त अनहौोनी बात कही जा 
रही है, किन्तु इसको वे किस श्रभिप्राय से साबत कर रहे है ? सो उनका ग्रभिष्रा4 देखियें-विशान- 
धवादियोका यह कथन है कि सारा विदव एक विज्ञानमात्र है, क्योंकि इन समस्त परदार्थोंका और इस 
लानका एक साथ उपलब्ध हो रहा है। चूंकि ज्ञान और पदार्थ ये एक साथ ही उपलब्धिमे भा रहे है 
एस कारण से ये सब एक है और वे ज्ञानमाच | ज्ञानाद्व तवादियोको विज्ञागमात्र सतत्वके माधनकों यह 
युक्त देखिये-उन्का कहना है कि ये सारे पद।थ उपलब्धिमे झ्रा २ है है, इस कारण ये भिन्न भिन्न चोजें 
नही हैं, विन्तु ये विज्ञानमात्र है, श्रौर दृष्टान्त भी वे देते हें कि कभा दो चर्द्रवा है, लोगों को तो क्या 
थे दो चन्द्रमा है ” अरे बह को एक है, क्यो एक है कि चन्द्रमा एक साथ दिखते । एक साथ दो चन्द्रमा 
दिखे हैं इस कारण वह चन्द्र एक है। इतीतरह यह सारा विश्व, ये भोट, मकान, चौकी, काठ भ्रादिक 
पदार्थ व यह ये दोनो एक साथ पाये जा रहे, इस कारण ये दावों एक है। [विज्ञानाद्व तवादकी वाव 
फह रहे हैं) क्या किसी ने उपलब्बि की कि ज्ञानकों तो उपलब्धि ने हो और इन पदार्थों की उपलब्धि 
हो जाय ? ऐसा तो किसो के नहीं होत। । जब ये बाहरी चोजें ममभमे झ्रायी तब ज्ञान भी साथ साथ 
जुटा हुम्रा है। ता ज्ञान भर बाहरी पदार्थ ये दोनो एक 28 पाये जा है. है इस कारण मे एक शान 
माय हो है दूसरा कुछ नहीं । यह उनका सिद्ध'ल्त है। इस विपयमे यह जिगसा हो रही है, इपतरह 
का प्राशय कप हृष्टिका परिणाम था ? उन्हाने की। सो हष्टि का, ्रथवा किस हृष्टिका भाग्रह किया, 
तथ यह समभमे श्राया कि यह सारा विश्व एक ज्ञानमायर है। यह इुसरा कुछ भो पदार्थ नहीं है ” 
उक्त जिज्ञासा का समाधान यह है कि ज्ञानमात्रही सारा विश्व है। इस अभिष्रायक्ता कारण हें विन्ान- 
दृष्टि । 
अब एवा विशान्ाप्टिके एकास्तका मलतव्य देखिये-पव पिजञानहष्टिका एक्राल्त देखिये-जीव वास्तवमे 
अपने ज्ञामके परिणभन को हो जानता है। बाहरमे कुछ नही जानता । । चलो-श जमे श्रायी बा 
यह बाहरी पदार्थ, तब हम जाने सके कि यह भीट हैं। यह अस्ुक पदार्थ है। तो ज्ञानकी पर्याय जा 
उससे भिन्न नही है बाहरो कुछ चोज, लेकिन जी 


प्प् ५ 
भ्रहण हु, जो ज्ञान हुँग्ना, तत्त्व तो यही मात्र हैं, हे ५ ी गे 
गा आग उसके कारण बाह्य पदार्था के ताम लिए जाते हैं कि यह भीट है, यह चौकी है, यह श्रम 
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है। यो विज्ञावहण्टिका एकान्त दता । जैसे कि कोई पुरुष दपेग लिए हो तो द्ेग को देंब्कर हो वहे 
यह बतला पात्रा है कि देखा पीछे ये दृक्ष खड़े है, ये लड़के खेल रहे हैं, भ्र/दि तो यह वात उसने कब 
समझा ? जब उसने दर्पणमे पड़ने वाले अ्रतिम्रिम्बकों देख । तो तत्त्व त्रो उसके लिए यही दर्पण ही 
है । दर्पण प्रतिबिर्व है, वह एक उसकी हृष्टिमे है, पर उसे निरखकर जप वृक्षोक्री, बच्चोकोी, अन्य 
अन्य भी बाहरी चीजोकी सा बढावा है ऐसे ही गहाँ जानमे श्राये हुए आकारोकों समझकर बाहरी 
यदार्थों की सत्त। बत्ताया करते है। यह विज्ञानमात्र तत्त्व मानने वाले को चर्चा वतला रहे है । यद्यपि ये 
समस्त आकार जा ज्ञानमे आये है, जो अर्थ विकल्प हुए है वे उस पकार हुए है कि जप्ते बादर मे पदार्ब 
सौजूद है, लेकित जो मात्र विज्ञानहष्टि करके विज्ञानको हो देख रहा है ता बाह्य जगतझा सब प्रतोत 
नही होता है। विज्ञानाह तवादी चर्चा कर रहे हे-जप्ते कोई स्तृप्नमें निरखते है कि पहाड है, जगल है, 
लाग है, नदी है, आदि, लेकिन वहा कुछ है क्या ? ह उमके ज्ञानमे यह सब कुछ है । दो मोतर से इस 
चर्चाकार का (विज्ञानाद्तवादीका) यह श्राशय है कि इसके ज्ञानमे ही सब वृद्ध है ये ऐड खग्भा श्रा- 

दिक पदार्थ, लेकित ये वस्तुत कुछ भी चीज नही है । 


तुरीयपाद ब्रह्मके सिद्धास्वफ्ली आधारभूत एप्टि ५रखिये-तुरीयपाद ब्रह्मके अभिमतकी आधारभूल 
इृष्टि की जिज्लासा-ब्रह्मको दाह्मच्रिक तुरीयपाद १६ते है । बार पैरो वाला कहत है। चार पैरोके बिता 
न चौकी टिकती, त ठैबिल टिकती, ने जानवर टिकते « मनुष्य टिकते । मनुष्योके भो दो पैर हाते 
और दो हाथ होते, इस धरह इन चार के बिना दो कोई जीव जन्तु नजर बटो झा रहा है। पक्षियों के 
भी दो पेर हैं और पख है, इस तरह जगत॒को व्यवर॒था वे चार पायोमे बता रहे हैं। प्रथम पद हे जीव, 
ठूसरा पाद है भात्मा, तीसरा पाद है परमसात्मा और ठुरीयापाद (चतुर्थताद) है बहा । उनकी इस 
प्याख्यामे जोवका लक्षण तो दे जागूतविद्प दशा और आत्माकी अ्वस्थ। है अन्त प्रञ्ञ अवरणा, और ब्रह्म 
इन तीनोसे परे है । यद्यपि साधारणतया ऐसा कहना ठीक बैठ रहा कि जीव तो सुसुप्त दशाको कहना 
चाहिए | जो सोया हुआ हो वह वाहरारमा है ओर - हे ही हैं लोग कि मोहनीद मे साये हुए है, जेकिन 
यहां कहो गई जागृति झवस्था खोटे भावमे जगने को ग्रर्थात्‌ जो जीव जग रहा है इस बाहरी लोकमे, 
बाहरी परिणषतियोमें, बाहुरो विकल्प तरगीरें, वह हैं वहिरत्मा। सोया हुझा प्रगर कहे तो उसका 
प्र्थ यह निकला कि जो अयने अस्त, स्वरूपके जाननेमे प्रर।दी है, सोय। हुआ है वह है सुसुप्त । किसी 
भी शब्दसे कह ला-स्वृरूप सही नजर में ग्राना चाहिए | तो यह जीव जय रहा हैं विषयोमे, कषाथोमे, 
इससे उसकी चेतना नहीं रही है मो वह कहलाता है जीव और प्रात्मा है सुयुप्त याने बाहरो बातोमे 
जो नहीं जग रहा है किस्तु जसे साय। हुआ पुरुष ग न्‍्तर है, जैसा पडा है वेया हो पड़ा है, हिल डुल भी 
नही रहा है ऐमे हो जो ज्ञानो पृरप अपने भाप यह हृष्टि बनाये हुए है कि हिल डुन भो नही रहा है 
झोर प्रधिचल्ष सा बना हुआ है वह कहलाता दे झात्वा | भौर, परमात्मा है श्र त प्रन्ने, परमज्योति स्व-- 
रूप, (जमको प्रज्ञा बहुत दिशान है, सवन्न हैं, तीन लोक, तोद कालका जाननहार है, ऐा जो कोई है 
बह है परमात्मा, भौर वहा इनस परे है। वह बह क्या चोज है ? अ्रठ् तरूप हैं ग्रादिक कहकर ब्रह्मकों 
नुरीयपाद कहा गया है | तो बह अभिमत् किस दृष्टिका परिणास है कि ब्रह्म इस सबसे परे है ? यह 
हैं पारिणामिक दृष्टिका परिणाम । | 


! नयमसूहदे निर्णय से अपना क्‍या कर्तव्य तिश्चित करता घाहिए, पढ़िये-ननयचनकी गहसता व. तयचक्र 
से निर्णय करके तयपक्षारणुण्ण भ्रन्तस्तत्वमे मग्त होने के कतंव्यका स्मरण-जितने श्रश्िप्राय है सवकी 
वाधारभूत कोई मूलमे दृष्टि हमरा करतो है प्रतएव वड्टे +छेकपुर्वंक समझते सम्झाने का उद्यम करने 


प्‌ 
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वाले लोग ईमानदारों से चिग गये हो, यह तो विश्वास में नही आता, पर शानको, सथकी ही कोई 
चूक वन गई यह सम्भव है, क्योकि नयचक्र एक ऐवा घत्घोर जगल है कि इसमे चलते हुए पथिक कई 
जगह भूल भटक सकते है। केवल एक नयकी भूलके परिणाममे जो ऐसे अनेक वस्तुस्वरूपके बताने 
वाले दर्शन हैँ उनकी सम्भावित श्राधारभूत दृष्टिको निरखा जाय तो यह सव समन्वित हो जाता है। 
इन दृष्टियोके श्रतिरिक्त भौर भी इतने मत है कि जिनकी निश्चित कोई सीमा नहीं, क्योकि जितने 
विचार है उतनी ही दृष्टिया हैं और जितनी दृष्टिया है उतने ही मत है, लेकिन उन सव मतोका निर्णय 
थुक्तिब॒लसे, न्वायबलसे कर लेना चाहिए और उस विसम्वाद से हुट कर अपने आपमे अपना निर्णय 
बनाकर इस गन्वस्तवत्वकी उपासनापरे श्रपत्ा समय अधिक लगाना,चाहिए । हन सब दृष्टियोकी परख 
हो जाने से सत्य दृष्टि का दृढतम निणय हो जाता है। सही निर्णय मे पहुंचने के पदचात्‌ु निणय व नय 
के व्रिकल्पसे भी परे होकर भ्रखण्ड स ज ज्ञानस्वभावके दर्शनमे ज्ञानमे तंप्त होना चाहिए ।। प्राप्त बुद्धि 
का वैभव व सदुपयोग यही है । 
आत्मतत्वकी उपासना मो लिए कआत्माके घनर्थान्तर शस्दोके माध्यममे देखिये-क्रारण-समयसार-इस 
प्रतस्तत्त्वका नाम है कारणसभयसार । समयसार को दो रूपोम निरखियेगा-(») कार्यममयसार श्रौर 
(२) कारणसमयसार | कार्य समयसार तो हैं प्रभु अरहत सिद्ध परमात्मा । तो हुआ क्‍या वहा ? जंसे 
कोई मिट्टोका घडा बनाता है तो पानी भी मगाता, कुछ वारीख भूसा भी उसमे साननेके लिए मगाता, 
कुछ रग भी उसमे मिलातां और दड चक्र थपथपा झादिक साधन भी मगाता, और उसके ग्रनुक्ुन 
कुछ उत्साह भी जगाता, तब कही वह घडा बना पाता, तो इस तरह से जो प्रभु हुए, परमात्मा हुए 
उनके परमात्मा बननमें बताइये कहा से कौन सी चीज ला ला कर सचित का गई ! उस परमात्माका 
निर्माण करने के लिए बाहरसे क्या क्या साधन इममे चिपटान व जुटा) पड़े, जरा वताश्रो तो सही ? 
-परे बाहर से तो कुछ भी साधन लाने जुटान नही पडें। बाहर से कुछ वात नहों हुई । - तो क्या 
प्रभु तारोफ के लायक नहीं हैं ” हां है भी, और दिश्व रहा कि नहों भो हैं तारीफके लायक, क्योकि वह 
तो जो थे सो ही हो गये ! वहा कोई विलक्षण बात नही हुई। जो स्व्रभाव था वह रह गया। वहा 
हुटाव ता हुआ, प्रहण कुछनही हुआ । तो जो थ' वही रह गया, इस ही का नाम तो है कार्यस मयसार । 
बहा क्या रह गया ? जो थासों ही रह गया। “जोथा' ड्स हो का नाम है कारण समयत्तार । जो 
रह गया उसका नाम है कार्यसमयसार | तात्पर्य यह है कि जैसा जो सहजस्वरूप है, ज्ञायकस्वरूप है, 
चैतन्यमात्र हैं अपने आपके सत्त्वके कारण जा इसका सहजस्वरूप हैं वह हैं कारगसमयसार। याने वह 
ही तो भ्रव है। उसका प्रताप व्यक्त हो गया पकट हो गया । जो अयक्ट है बह प्रकट ही गया, यहां 
तो बात होती है परमात्मतत्त्वमे | तो हसी क रण उस्तकों का पध्षमयसार कहते है। उस परमात्मपद 
को प्राप्तिमे ्रनिवार्य कारणता इसो तत्समे है, अन्य पदार्था में नहों है। यह क्ारणसमयक्षार यद्यपि 
सब जीघोमे बस रहा है, लेकि। जब ऐसा सुवाव जिसका मिलता हैं तब उसका व्यक्ति होती है। जसे 
घटा बसमेफ़ी योग्यता सब मिट्टी में है लेकिन जिस भिद्ठा के तिए द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाषका योग मिल 
गया उससे बडारूप बने गया पर कारणता सब भिट्टियामे है भ्रीर ऐसी कारणना केारणस मयसा र 
स्वभाव हृष्टिसे तो भ्रभव्यमे भी पटो हुई है। सुमेदषबतको जडके सोचे की मट्टीमे भी घडा बननेको 
याग्वता पडो हुई है : वहां वे मिट्ठोंके कण मिल तो हा मगर योग्यता वहा भो पड़ी हुई है। भौर, 
इस मिट्ठोमे तो कुछ बाव बनावगे, करेगे, तब घडा बनेगा, किन्तु यहा समय आ तो हढ्तासे ५ 
रना भर है, केवल उपयागकों बदलना भर है। वह तो बडा सरल था काम हैं सोधा श्रौर स्वाधीन 
काम है। उप्त ही दूत्तिके द्वारा बह परमात्मा व्यक्त होता है, साध्य होता है । तो ऐसे इस अतरतत्वकों 
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कहते है कारणसमयसार है। इस अन्तस्तत्तव्वका वर्णत किया जायगा, इसके लिंए कुछ नामकरण को 
बात यहा कहो गई है । हे 


परमशक्ति अतस्तत्त्व-जेसे कहा करते हैं कि पानो मे मीन पियासी, भ्रचरज की बात है कि 
पानों से रहकर भी मछली प्यासी रह जाती है। रहती नही है, पर कोई मछली प्यासी रहे पानी में 
रहकर भो तो ज॑से इसका मूढता है, इमी तरह ज्ञानमय, झ्रानन्‍्दमय कल ।आणस्वररूत, श्रात्माका स्वरूप 
स्वय ऐसा है तिस पर भी ऐसे आत्मामे जिसका रहना हो रहा है ऐसा यह स्त्रय श्रथवा उपयोग दु.खी 
रहे, क्लेश भोगता रहे, यह एक अ्चरजको बात है, श्रथवा अवरजकी बात नहों, मछली मृढ हो जाय 
तो भले ही प्यासी रहे, ऐसे ही यह आत्मा मूढ है, मोहित है, पर्यायबुद्धिमे निरत है तो यह अवश्य ही 
दुखी रहा करता है । श्रात्मका स्वरूप तो परमशिव है, उत्कृष्ट कल्याणमय है। यह श्रात्मा 
स्वय परमशिव है। शिवका श्रर्थ है आनन्दमय, कल्याणमय । और परम झानन्दमय, परमकल्याणमय । 
जितने लोग आनन्दके पद मानते हो उन सब पदोमे उत्कृष्ट आनन्द तो यह हो स्तय है। जिसे लोग 
अपना बड़ा मगलस्वरूप समझते हो, कल्याण समभते हो उनमे सर्वोत्कष्ट कल्याण स्वरूप यह श्रात्मा 
है। जब अन्तः हृष्टि की जाती है तब यहा यह पता होता है कि यहा श्रन्त कुछ कारण नही, कुछ ढ़ । 
नही, कोई पिण्ड नही, श्रम्त॑ ज्ञानप्रतिभास है श्रौर बन गया कितना बतगड कि यह मूर्तिक हो गया, 
करमबन्ध हो गया, भटकता है, क्या स्थितिया हो गयी ? यह एक श्रचरज को बात ही तो हुई । वो जिन 
तत्त्वज्ञोने परमस्वरूप अपने झ्रात्मतत्त्वका निर्णय किया हैं श्रौर इस दर्शनके प्रतापसे यह निर्णय जिसका 
हढ रहा है कि मैं तो यह स्वय प्रतिभासमात्र कल्वाणमय हू, उसको ।फर व्यग्रता क्‍यों होगी ? हृढता 
इसका नाम है कि फिर कल्याण के लिए, आन द पाने के लिए बाहरमे व्यग्रता न हो । बाहर मे श्रानन्द 
पाने के लिए व्यग्रता है तो यह मेरी कमी है, कमजोरी है, हृढता का प्रभाव है, श्रथवा उसको प्रवा 
ही नहीं । वह आनन्दधाम चेतन्यमात्र आत्मा रवय परम शिवस्वरूप है। 


शुद्ध अन्तस्तत्त्की परख विना घमंभावकी असभवता, पढ़िये-यहा तो लोग धर्म करें, इस भायसे 
थाह्य को श्रोर खिचे जा रहे है। यद्यात्र किसी स्वितिमे यह साधन है, पर गूलमे कुछ घन ही पासमे न 
हो तो फिर ब्याज कहा से मित्र सकेगा ? यदि अपने आपके इस अभ्रव' स्वरूपका पता ही न हो ता 
भक्ति, बदन, पूजन भ्रादिक कार्यो से धर्म कार्यकी सिद्धि नही हा सकती है। जब घूलधन ही नहो है ता 
व्याज कहा से मिले ? अपने आपके अच्त' प्रतिभासमान उस चंतस्यस्वरूपकी अनुभूति है तो सब जगह 
हर परिस्थितियोमे रहकर भी वह धमंका अधिकारी है, और यही बात घूलमे नही है तो कितना ही 
बडा तपद्चरण किया जाय, कितना ही बड़ा ग्रन्य घामिक व्यवसाय हो तो भो वह व्यवसाथम्रान 
होगा । वहा धमका अधिकार नहीं मिल पाता | तो ऐसा अतुत पद इस अन्वस्तत्त्वके गवलम्बतसे धध्त 
होता हैं इसका ही इस परिच्छेदमे वर्णन होगा । इन प्रभुको भ्ररहत कहते हैं। भिन्‍्होते घुद्ध अतस्त त्वके 
अालम्बनसे ऐसा स्वच्छ स्वभावपद प्राप्स किया है प्ररहठतका अर्थ है एज्य | भ्ररहत कहो चाहे अल्यः 
कहो, एक हा प्र्थ है। इसी अन्यको लागो ने अल्ना कहा है । वे प्रभु लय हैं, जो वारघातिया क्यों को 
नष्ट कर चुके हैं और पूज्य हैँ । इन अग्हन्त भगवान के गुगातुवादमें श्लोर इनके साम्बन्यित वे व के 
फीतंसमें हो प्राचोन लोग झजान पढा करते थे-चत्तारिमगल, अरहन्त मगल, तो लोग उस श्रज न को 
तो भूल गये, क्या उनमें था, किसका स्मरण किया जाता था ? चार चीजें मंगल हैं-च,र लोको तम हैं, 
मैं चार को शरण को प्राप्त होऊ , लेकिन वह तत्त्व हो निकल गया लोगों की बुद्धि से । उस ग्रतस्तत्त्व 
की सुध न रही तो सररे भक्तिके कार्य सब उल्दे फल देने वाले बन बठे । तो ये प्रभु हम प्रापसे अधिक 


ह 
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सम्बन्धित है । कभी कभी तो इनका दर्शन कर सकते है, श्राज यहा नही, पर करते तो हैं मनुष्य इनका 
दशन । सिद्ध के दर्शव तो मही कर सकते वक्‍्यो।+ वे अ्रथ गीर है, लोकमे सब ऊपर विराजमान है। 
सहा हम अरहन्त प्रभुकी मूर्ति के दशन भी कर सकते है .|षीर उनकी मूत्र परग्परा से चले झाये हुए 
शास्त्रोका ग्रध्ययन करके भ्रपना कल्याण कर सकते हूँ, यही कारण हू कि हम प्राप प्रहन्त भगवानकी 
भक्ति के लिए नमस्कारमन्त्रमे प्रथम नाम लेते हैं। श्रौर जब जितसे श्रविक परिचय हो जाता है ता 
उससे बात करना, मिलना सहज हो जाता है तब उस स्थितिमे भ्रसली महत्ता विदित होती है । 


१६ ये परिच्छेदमे अन्तरतत्त्यकी सहजपुद्धताका वणन है । उदाहरणाय द्तियि-जावकी बद्धता, युक्तता 
व अ्बद्धताविषयक जिज्ञासा-इस अतस्तत्त्वक परिच्छेदक लिए प्रथम प्रइन हो रहा है कि यहू सामान्य 
श्रात्मा कर्मसे बद्ध है या कमस॑ मुक्त है भ्रथवा श्रवद्ध है ? प्रथम प्रश्न विकल्पका भाव यह है कि श्रात्मा 
कम से बन्धे हुए हैं। ये सव जोव ससारमे जा श्मण कर रहे है ये |कस़ो वन्‍्धन विशेष से बन्धें हुए हैं 
ऐसे इन जीवोकी निरखकर ता यहो विदित हाता है कि यह जोव सप्तृचा वन्‍्चा हुमा है, इसके कोई 
श्रग प्रत्यग भ्रवद्ध नही है । सवत्र बन्च। हुसा है, 4चार को लेकर यह प्रश्न किया जा रहा है कि जिस 
ग्रतस्तत््वकी चर्चा १२ रहे है, जिसे श्रा,माम सार है ऐसा बता रहे हो वह सार तत्व भी वया वद्ध है ? 
दूसरा प्रश्न विकल्पमे यह पूछा गया है कि सामान्य श्रात्मा जिसकी चर्चा कर रहे हो वह क्‍या कर्म से 
मुक्त है श्रथव। यदि बद्ध नहों, तथा मुक्त नही तो क्या वह बन्ध मोक्ष दोनोसे रहित अथवा अवबन्ध है । 
ऐसे तोन प्रदनोको जिज्ञासा प्रथम हुई है। अनेक प्रश्न होगे उत सन्‌ प्रश्नामे सबसे पाहला प्रश्न सबसे 
पहिली जिज्ञासा जिन्नासु को ऐसो होनी प्राकृतिक है, क्योक सव जोवोको स्वत्तत्रत। प्रिय है । वडे दु ख 
में रहे शोर स्वतजता भ्रपनी समझे तो उसे वह दु ख भी पस द है, पर बडा आराम मिले और सुस्त 
भिले, स्वतन्त्रताका वहा घात हां ता यह आ्राराम थी वहा पसद नहों है । यह वात बता रहें है लोकिक 
जनोकी । प्रव अलौकिक पुरुषोको बात देखिये कि ठपण्चरणमे विविध क्लेश बत।ये गये है श्लौर सामा- 
न्यतया जानते हो हैं लोग, उपवास करे, भूखसे क्म खाये, गर्मी, शर्दी ग्रादिमे ध्यान करे, ऐसा कलिण 
होता है, पेकिषत वहा स्वतन्नताका झलुभव हो रहा है साधुजनोका । अपने श्रापका जो सहज स्वरूप है 
उस स्वरूपके मिलनमे उनका आ्रात्मा तृप्त हा रहा है। उन्होने ऐसा स्वात्मसयम श्रगीकार किया है । 
वह उनकी स्वाधीन दछुत्ति ह । तो इस स्वतन्यताके त्यागमे शारो रक सारे उपद्रव्य भी उपके लिए न 
कुछ हो जाते हैं। तो स्वातश्य प्रिय है और प तम्य अप्रिय है। तो ऐसा हाना एक वन्य मोक्ष का ही 
नामान्तर हैं। तो उसके विपयमे जिज्ञासा हुई है कि यह सार्भूत गात्मा क्‍या बद्ध है या मुक्त है अथवा 
प्रवद्ध है 
आत्माके कपायसहितस्त्व व कपायरहितत्त्वविषयक्त दक्षमी जिशासा ॥ढ़िये-अ्व दशव। जिज्ञासा मे यह 
जानते का उपक्रम हा रहा है कि श्रात्मा कपायसहित है या कपायरहित ” कपायसहित या कपायरहित 
ऐसे दो विकल्पोका भाधार यही है कि पाया ही जायगा जावया ता कंपायसहित या कपायरहित । 
सहित श्र रहित, ये दोनों जहा एक 8640: वहा सारी दुनिया भा जातो है। जिसकी 
बात कहेंगे वह सव भ्रा जायगा | जसे जीवस हित जावरदित। अ्रव ईस में कौन हे । पदार्थ छूट गया ? 
एक शब्दमे उस शब्दकों वोजकर उस से रहित वाला जाथ तो कुछ छूटा ही सब आ जाता है। 
जब कपायस हित झौर कपायरहित विकल्प हुमा तो सब आात्ला भा पया ४ कोई आत्मा ऐसा नहीं है 
जो इन दो चोजो से पृथक्‌ हो। या फपायस हित मितेगा या व हक 235 मलेगा | तो यहा यह जिज्ञा- 
सा होती है कि वास्तवमे यह जीव है कसा? कव्रायप्त हित हैं या कयायरहित ? ऐसा भो सोच 


(२७५-२७१) श्रध्यात्म॑सहस्रीप्रवचन छे, ६ भाग ( ४€७ ) 


लोजिये कि जैसे कोई काठ मजबूत है, बड़ सार वाला हैं, पुष्ट है और १००-४० वर्ष बाद वह सार- 
रहित हो जाता है तो वहा यह कहा जायगा कि यह काठ तो सास्स हित था, मगर अ्रव साररहित हो 
गयसे। ता क्या इस तरह यहा भी है कि अत्मा तो वास्तवमें कपायसहित ही है मगर कारण पाकर 
कषायरहित हो गया । उप्त जोषका जो सार है कपाय, वह सार निकल गया। जैसे पुराने काठमे से 
सार हट जाता है क्या इस तरह श्रात्मा है ? ऐसा सोचने का आ्रधार एक वह हृष्टि हो सकती है. 
कि जहां यह माना गया है कि जीव सदा रागवान है । उसका राग हो स्वरूप है। रागको छोडकर 
जीव हम श्रौर क्या बतायें | शौर कभी यह जीव तपरचरण करके मुक्त भी हो जाता है, तो वहा कही 
रागणून्य नही हो गया, किन्तु दव गया और जब सदा गिवकी मर्जी होती तो वह राग पदा करके फिर 
ढकेल देता है । तो इस तरह को बात से भी यह जिज्ञासा चन सव तो है क्या झ्रात्मा कषायसहित है 
भ्रथवा कषायरहिंत ” कपायसहित कहने थैं यह तो सीधा ही बिगाड है कि आत्मा कप्रायसहित हो 
गया । श्रात्मामे कपाय श्रागतुक है, कर्मोदय से भायी है, घटसा से प्रकट हुई है। वास्तबम पात्मा तो 
कपषायरहित है। कपाय श्रीपाधिक चीज है । इस तरह ग्ात्मा क्या कपाय रहित है ? इस बातको लेकर 
१० वी जिज्ञासा शआ्रायी है.। है 


भात्माके सत्त्व असत्त्वविषयक प्रयोदणी जिज्ञाताका समाधान-उक्त उभय प्रश्नविकष्प वाची जिज्ञासा 
का समाधान देते हैं कि आत्मा स्वद्रव्य, क्षेत्र काल, भावको श्रपेक्षा से सत्‌ है झ्रौर परद्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावको अपेक्षासे श्रसत्‌ है। इस आात्मामे अनेक अ्सत्व भी परिचयमे श्रा रहे हैं लेकिन उन असत्त्वोंकोी 
श्रोर तो दृष्टि जिसको हो गई और स्वचतुष्टयसे सत्त्वकी हष्टि जिसके नहीं रही ऐसा पुएष इस आरमा 
को सर्वेथा श्रसत्‌ भो कह सकता है। और, जिस प्रृष्ठपक्रो स्वद्रव्य, क्षेत्र, काल, भावके सत्त्तकी हृष्टि 
रही श्रौर चहा जब स्वविशेषण हट जाता है, है हो सत्‌ ऐसा अग्ीकार किया और बढ़कर परके द्रव्प, 
क्षेत्र श्रादिक से असत्‌ है यह भी ध्यान छोड दिप्रा ऐसे पुरुषकों ये दोवो स्व स्रतु रूर नजर प्राते हैं, 
किन्तु है भ्पने द्व्य, जैव, काल, भावसे सतू और परद्रव्य क्षेत्र काल भाउसे भ्रसत्‌ । ज॑से कि बताये' 
कौई कि यह पुस्तक सत्‌ है या अ्रसत्‌ है अर्थात्‌ है या नहीं है, ये दो प्रश्व विकल्प किये जाये तो जिनकी 
वाहरी चीजो पर दृष्टि है वे कहते है कि नही है। क्या नही है ? उसके सम (अन्डरस्टूड) है, वह 
भीतर अस्तर्जल्पमे बोल देता है। चौकी, भीट, झ्रादिक नही हैं। भ्रव जो उसका गुप्त ज्ञान है उसकी 
तो हृष्टि इसने तिया नही है झौर वह नही का एकान्त करदे तो तथ्य तो न निकलेगा, भ्रौर कोई इस 
पुस्तक को सद्‌ ही बताये, यह है ही है, इसमें “न” कतई नही है, तो इसके मायने है कि पुस्तक पुस्तक 
भो है, तो भी बात नद्ो बनतो । फिर पड़ने का काम कैसे किया ज। सकेगा ? क्प्रोकि बह पुस्तक 
घिर फोड़ने का काम भो करने लगेगो। ता पुस्तक पुस्तक रूप है, इसके अतिरिक्त श्रन्य सब से 
प्रशत्‌ है। यदि पदाध में ग्न्य का असत्त्व नही हो तो अर्थक्रिया नही हो सकती है ' वस्तु स्वरूप स 
रख सकेगा। ऐसा सत्त्व श्रसत्त्व प्रत्येक पदार्थ में है । भपने सत्त्वसे सल्व है श्रौर परके सत्लवसे भ्रसत्त्व 


हू । 


पढ़िये अन्तरतत्त्वकी साध्यता-हमें इस प्रन्तस्तत्त्वकी किस विधिमे साउना चाहिए ? जो कि 
अमेद पटकारक विधियों मे बात झाती है उस विधिसे हमे स्वभावकों साधना चाहिए । तो साध्य है यह 
इन्तस्तत्त्व, जिसके फमें प्राप्त होता है निर्मेल सिद्धप्रभुत्व परिणमन । वह है साध्यका फल । साब्यको 
जो प्रक्रिया बनायो है, साधनकी जो बात को है, वह उसका फब है। ये । इस बात को भी सर्तंझता से 
जानता चाहिए हि जो यह कह दिया जाता है कि सांच्य तो सिद्ध अवस्था है और साधक यह भाद है । 


( डंध्८ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम $ 


तो भ्रभो वह विधि नही श्रा सकी है कि जिस विधिसे प्रभ्ुता पायी जा सके । यो ७ राजू ऊपर, लोन 
भ्रन्त मे हृष्टि लगाये रहे वह है सिद्ध पर्याव । वे प्रभु श्रनन्‍्त चतुष्टयके घनो हैं। श्रच्छा तो उसे स 
बना लोगे क्‍या ? उसको क्‍या कर लोगे*? पकड़ नही सकते | वहा पर जा नही सकते । उसका 
उपयोग नही ले सकते । तो वह क्‍या साध्य बन जायगा ? वह भी शेय रहा साध्य न रहा । साध्य 
यह भ्रन्त प्रकाशमान स्वरूप है ज्ञानमात्र | इस शञानमात्र श्रन्तस्तत्त्वको ऐसे ही अतुकुल ज्ञानोपर 
करके साधना है। तो ऐसा साध्य साधक भाव मेरा कही बाहर नही पडा है। यह मैं साधक हे 
थही मेरे द्वारा साध्य है, आराध्य है। कभी भी कोई पदार्थ किसी अन्य पदार्थ को स्ववश नही 
सकता । किसो भो पदार्थ मे यह सामथ्य नहो है कि वह किसी परपदार्थ को रच मात्र कुछ परिणति 
करदे । भले हो निमित्तनैमित्तिक विधिया हैं, लेकिन किसी ,भो, परद्रव्यमे यह सामर्थ्य नहीं कि किसो 
के द्रव्यरूप, गुणरूप, पर्यायरूप कुछ तो कर दे, उस परिणमनमें सहयोग दे दे, उसके परिणमन मे « 
भ्रपना योगदान तो करद । नही कर पाते हैं । तो इसी तरह कुछ भी साध्य कर सकेंगे तो केवल-श्र 
को साध सकेंगे, दूसरे को हम नही साध सकते । हु 


देखिये शुद्ध आत्मतत्त्वकी उपासनाका लाभ-इस परिच्छेदर्मे प्रारम्ममे यह जिज्ञासा की गई.'थी 
जिस शुद्ध भात्माके श्राश्नयसे मोक्षमाग चलता है उसका क्या स्वरूप है ? उस स्व॒रूपका वर्णन करने 
घाद भ्रब यहा यह समझ लेना चाहिए कि ऐसा शुद्ध आत्मतत्त्वका भी-परिज्ञांव करने से लाभ व 
होगा ? किस शुद्ध आ्रात्मतत्त्वके ध्यान की बात कही जा रही है ? जो सर्वगुण मेदोंसे परे है, जो सम 
स्त परिणभनोसे परे है और यह शुद्ध है, इस प्रकार के विकल्पसे भी जो परे है ऐसा जो निज शु 
श्रात्मतत्त्व है, उसका घ्यान करने से उसका ज्ञानमात्र करने से निविकल्प समाधि प्रकट होतो है 
साछु परमेष्ठी के स्वरूपमे बताया है शञानध्यानतपोरक्त' साधु क्या होता है ? जो ज्ञान-ध्यान्‌ तपश्चर 
में रत हो । सबसे मुख्य काम है शान । ऐसा ज्ञान नही जो लोकमे प्रचलित है, किन्तु एक जाननमा' 
ऐसा कैवल जाननमात्र रहना यह सिद्धका उत्कृष्ट काम है श्लौर्‌ इस काममे न रह सके'तो ध्यान क 
लेकिन ध्यान दूसरे नम्बर का काम है और ध्यानमे भो न श्रायें तो तपश्चरण करे, यह तीसरे क्रम 
भ्राता है । तो उस ज्ञानकी बात कह रहे हैं कि उस शुद्ध अन्तस्तत्त्वका ज्ञान हो तो निविकत्प समा। 
होती है, जिसका फल ही सदा के लिए अनन्त आनन्द प्रकट होना है। इसी ध्येयसे हम श्रापका ए' 
जीवन मे हृढ निर्णय हो । मेरे को क'म है केवल तो एक अपने श्रापका जो शुद्ध सहज स्वरूप है उसव 
झोर बारबार झ्राना । उसे निरखना, उस का झाश्रय करता ध्यान करना। वहा उषयोग को रख करः 
्रपने को शान्त और तृप्त अ्रनुमव करना । बही उपाय है सदा के लिए सकटोसे छुटकारा प्राप्त कर 
का। 

(२८०) भध्यात्मसहल्री प्रघचन दशम भाग 

इसमें यह वर्णन विस्ताश्पूवंक किया गया है कि किस किस हृष्टिसे आत्मामे कया क्या प्रभाव होता है। 
स्वरचित अध्यात्मसह॒स्रीके १७ वें परिच्छेदके प्रवचन हैं । देखिये भ्रवईष्टिके प्रकरणमे-प्रू वहष्टिका महत्त्व- 
प्रनित्य भावनामे यही तो सब भाते हैं कि राजा राणा छत्रपति श्रादि बडे से बडे लोग सभी एक दिन 
मरेंगे, और थोडा यह भी ध्यान लाते हैं कि यह मैं भो एक दिन मरू गा, पर यह ठात ध्यामे लाना 
बहुत प्रावश्यक है कि मैं झ्रात्मा जो सहज ज्ञायकस्वछूप हू वह विज नही मरता। नित्यकी भावना 
साथ में हो तो प्रनित्यभावनाका पर्थ यही है भर यो अनित्य-भ्रनित्य पर ही दृष्टि धरे रहे, तो इस मे 
लाभ क्या मिलेगा ? तो नित्य भावना भावों । मैं झात्मा जो सहज चैतन्यस्वरूप हू सो नित्य हू । 


(२६०) अध्यात्मसहस्ली प्रवचन दशम भागे ( ४६६ ) 


प्रनित्यभावना भाने का ग्र्थ है नित्यमाववा कराना, ने कि अनित्यमें उपयोगकोी डालना । कोई उसका 
उद्देश्य त समझे और वाहर मे ही अनित्य भ्रतित्य समझता रहे तब तो फिर उसे न बाहर हो सहारा 
मिलेंगा और न भीतर । तो अपने झापके ध्र्‌ वस्वरूपको पहिचानो । वह मेरे से कभी श्रलग नही होता । 
उस पर उपयोग न दे रहा हो कोई, तो यही उससे श्रलग होना कहलाता है। मेरा स्वरूप मुझसे कभी 
ग्रलग होता है कया ? - नही अलग हीता। मैं मेरे स्वरूपको नही जात रहा हू, बस इसी के मायने' 
श्रलग होना कहलाता है। जेसे किसी पुरुषके घरमे काई मणि छिपी हुई रखी हो, उसका उसे पत्चा नही 
है तो घरमे मणि होकर भी वह निर्धनताका ही श्रर्नुभव कर रहा है श्रोर॑ जिस समय उस मणिकों वह 
पा लेगए उस समय वह अपने को धनिक अनुभव करेगा । इसी प्रकार यह श्रात्मदेव, यह सम्पूर्ण पर- 
मात्मतत्त्व मेरे झेपने श्रापके सत्त्व मे, स्वरूपमे प्रकाशमान है। उसको जिसे खबर नही है वह तो 
गरीबी का हो अनुभव करेगा । अपने को माना कि मैं मनुष्य हू तो फिर मनुष्य के उचित परिणाम 
बनेगे। मैं इसका बाप हूँ। यो अपने को क्रिसी का बाप मात्रा ता फिर आपके उचित ( योग्य ) 
परिणाम बनेंगे | जंसे बच्चोको खिलाता पिलाना, पढाना लिखाना, सेवा सुथ्र्‌ पा आदि करने की जल्य 
रखना | 
बात थी कितमी सी जड़ में हो गया कितना बतगड-पढ़िये- बात इतनी सी थी कि मैं भ्रपनेको सहज 
ज्ञानस्वरूप न देख सका । हमने परको यह मैं हु इतना माना । है भगवत्ु हमन कोई ज्यादह ग्रल्ती ता 
नहीं की, बस जरा सी गलती को है किसी परतत्त्वको यह मै हु इतना मान लेने भर की । इतनी भर 
गल्तो कर देने पर इतना बडा दण्ड हमको मिल गया ।क कही नरक निभोद की जैसी यातनाये सहनो 
पड रही हैं, कही पशु पक्नी कीडा मकोडा श्रादि गतियोके असह्य दू ख सहने पड रहे, कही मरू, कहो 
आ्राकुलित होऊ , कही दु खी होऊ , तो है नाथ, ये सब विडम्बनायें मेरे साथ वयो लग गई । तो सोचते 
सोचते यह बात निकली कि है जोव, देखने मे तो तूने छोटो सी गलती की है, पर वह बहुत बडी गल्तों 
है। जसे कभी दो झ्ादमियों में श्रापसमे लडाई हा जाय तो उस मामले में न्यायाधीश यही जानना 
चाहता है कि इस लडाई मे मूल अपराध किसका है ? पहिले एक ने दूसरे को गाली दो, उसने तमाचा 
मारा, फिर उसने लाठी मारा, दूसरे ने छुरा भोक दिया, बडा खूना खच्चर मच गया । दोनो की फरि-- 
याद पहुँची तो ध्यायाधीश वहा यही जावना चाहता है कि मुलमे श्रपराव किसका है। जब पता लग 
गया कि पहिले इसने गाली दी थी तो झट निर्णय दे देता है कि अ्रपराधी तू है। भरे जो बीचमे प्रनेक 
भर बातें दोनो द्वारा हो गई उनकी श्रोर कुछ ध्यान न रखा। तो देखिये-बात जरा सी थी, केवल 
गाली दे दो थी, मगर बतगड कितना बढ़ गया कि लोहलुहान हो गया। तो ऐसे ही यहा देखिये कि 
इस जोवने गलत तो जरा सी को क्या की परको मान लिया कि यह मैं हूं, बस इतनो सी गलतो के 
कारण बतगड कितना बढ़ गया कि श्रनेक पर्यायोकी भटकना चल उठी । देखिये-श्राप लोगोका भ्राज 
कुछ पृण्यका उदय है, जिससे विषय कष।योमे मस्त होकर परको अपना रहे हो । तब इतनी सी बातको 
श्राप लोग कुछ झपनी गलती नही मात रहे हा कोई चीज चुरानेमे, प्रस्त्रीप्रसग श्रादिके कार्य मे या 
किसी की जान लेने के कायमें गल्तो मा रहे । देहको मान लिया कि यह मैं हु, अपने वर्तमान विभावों 
को मान लिया कि यह मैं हू, श्रादिक जो मूलमे श्रपराध हैं उनको तो श्ररराध हो नहो मानते । तो जेसे 
बुन्देलखण्डमे कहते है गुरराना, इतराना अथवा गर्वावा श्रादि.तो भले हो आज पृण्यके उदय मिले हैं, 
सम्पदो मिली है, अच्छा ठाठ है, भ्रच्छो दुकान है, लागोमे इज्जत है, पोजीशन है, सब बाते हैं, टौक है, 
लेकिन यहां जो परको यह में हु ऐसा माना जा रहा है, इसका तत्काल फल चाहे श्राज देखने को त 
मिले, मगर इस मिथ्यात्व मान्यताका फल भविष्यमे भ्रवर्य भोगवा पडेगा । तो यहा यह मूल अपराध 


( १०० ) 'सहृधानिन्द साहित्य ज्योति प्र्थम भाग 
मत करो । -निजको निज परको पर जाने, ऐसे सजग रहो । 

वस्तुइृष्टिसे तत्त्वममें के अवधारणमें धरम का प्रकाश, देखिय-जो वस्तुखकों ठोक समभ लेते हैं उनके 
घ॒र्म हो गया भ्रौर जो वस्तुत्वसे श्रनभिज्ञ हो गये वे ही धम के नाम पर रात दिन कितने ही कष्ट करें, 
प्र वहा धमंहष्टिका धर्म न होगा । थोडा मद कपाय होने से पुण्यवन्ध हो जाता है। उप्तके फल में 
थोडा वेभव श्रौर मिल जायगा, देवगति मिल जायगी, इतना भर हो गया, पर ससार का सकट न 
टेलेगा। तो यह वात, यह श्रवसर, यह मोका, यह मनुष्यभवक्रा समागम, ये कितने श्रेष्ठ श्रवसर हैं, 
इनको दुलंभता जानकर इनका उपयोग भ्रच्छे कामो के लिए किया जाय, विपय कपाथोके प्रयोगके लिए 
इनका उपयाग मत करो । मैं वस्तु हू, अपने हो द्रव्यसे हू, पर द्रव्यसे नहीं हैं, तब पर द्रव्य मेरे कुछ 
नही, में ही मेरा हू, ऐवा वस्तुत्व दृष्टिमे निर्णय होता है । में अपने क्षेव्रसे है, पर क्षेत्रसे नही है । कितना 
जुदा हू मैं कि मैं अपने प्रदेशोसे ही हू, दूसरे के प्रदेशो से नही हु। दूसरे रूप कोई त्रिकाल हो ही नहीं 
सकता । यद्यपि मेरे प्रदेशमे एक क्षेत्रावगाह रुपसे कर्म रह रहे हैँ, शरार रह रहा है, भ्रौर श्रौर कुछ 
भो रह रहा हो, लेकिन मेरे प्रदेशोमे उनका अस्तित्त्व नही है। मेरे प्रदेशोमे मेरा ही भ्रस्तित्त्व है, 
दूसरे के प्रदेशामे हो दूसरे का भ्रस्तित्व है। जेसे कोई दो चोजें मित्री हुई हो, एक त्षेत्रावगाह रह 
रहो हो श्रौर उनमे कोई ऐसा रसायन डाला जाय कि जहा असर केवल एक चीज पर पड, दूसरो चीज 
पर नही, तो उस रसायनके डालने पर एक चीज पर ही प्रसर भायगा, दूसरे पर नहीं, क्योकि वह 
प्रप प्रदेशोमे है वह भ्रपन प्रदेशों मे है। जब प्रदेश जुदे जुदे है तब फिर मेरा जगतमे क्या है ? कौन 
सा चेतन श्रोर अ्चेतन पदार्थ मेरा हा सकता है ? मैं अपने क्षेत्रसे हु परक्षेत्रसे नही हु, इसी तरह भागे 
श्रौर भी समभ्रियें कि अवन कालसे हू, परके काल से नही हू, अर्थात्‌ श्रपनी ही परिणतिसे में नहीं परि- 
णमता । इसका स्पष्ट श्र यह हैं कि मेरा सुधार बिगाह काई दूसरा नहीं करता, दूसरे का सुधार 
बिगाड़ में नहीं कर सकता । तो जब कुछ भो करने का सम्बन्ध नही है मेरा किसी अन्य पदार्थ के 
साथ तो मेरा कोई क्‍या लग सकता है ? क़िसा का मैं क्‍या हो सकता हू ? मैं सबसे श्रत्यन्त निराला 


ह। 
अथशुद्ध निपचय इष्टिके परिणामका आरुयान पढ़िये-प्राज प्रशुद्ध निश्चय हण्टिके प्रभावकों समभने 

फा प्रयास करें कि हमारी किस तरह को हृष्टि यहां वनती हैं ? तय मूलमे दो श्रकार के हँ-निशचयनय 
और व्यवहारतय । निइ्चयनय ता एक वस्तुको उसी वस्नुमे उस ही वस्तुको बात को बतायथा, व्यव- 
हारनय दो पद।रधोमि, अ्रमेक पदार्थों मे, उसके सयाग से हाने वालो बातका बताता है । तो निदचयनय 
एक हो चीजमे एक ब।त्त को बतायगा, पर भ्रशुद्ध बात को बताये तो वह अशुद्ध निश्चयनय है, शुद्ध 
पर्यायको बताये तो शद्ध निपचयनय है, प्लौर स्वभावका बताये, पर्यायकी व मेदको नवताये तो वहू परम 
शुद्ध निदचयनय है । ऐसी ये तीन बातें है । इत तोन नयो से जब हम भात्माका ज्ञान करते हैं तो जिस 
नयने ऐसा बताया उस नयमे वैसा जञात-हुमआ, पर तीन नयो से भिन्न भिन्न बात ज्ञात होती है। भ्रशुद्ध 
निरचयहृष्टिमे यह ज्ञान होता है ! मैं सुखी हो रहा, ढु.खी हो रहा, कोधी बन रहा, कपायवात बन रहा, 
कलकफी बन रहा ता मैं अयते परिणमतसे बन रहा, कोई दूसरा नही परिणम रहा। घरमे कोई एक 
मनुष्य कमाई करता है भौर वह बहुत उपायो से करता है तो उस समय भी वह दु खी हो रहा है श्रौर 
उसका फल जब मिलेगा तो भी वह श्रकेला ही दु.खी होगा । उसमे कोई दूसरा सहयोगी नही है। इस 

जीवने विपरीत बुद्धि करके श्रपने भ्ापको कैसा ढुःखो बना डाला है। उसको किसी दूसरे जीवन मिल- 

कर दु खी नही किया । हम बुरे बनते हैं तो उसमें भी हम भाजाद हैं, हम भ्राजाद होकर उद्ृण्ड होकर 
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बुरे बनते हैँ और जब हम भले बनते है, झान्त पत्रित्र बनते हैं तो बह भी हम भ्राजाद है। हम ही 
भ्केले श्रपन आ्रापके शुद्ध परिषमन के बलसे वह सुख्ली शान्त पवित्र बना करते है | तो हमारा सारा 
भविष्य हमारी करनी पर निभेर है । हम जैसी करनी करे वैसा तत्काल भी फल पायें शौर भविष्य मे 
भी फल पायें और यदि अभ्रपनी करनी हम ठीक नही सम्हालते और भगवानसे रोज रोज प्रार्थना करे 
कि है भगवन्‌, हमारी गलती माफ करो तो कया यो गलती माफ हो जायगी ? नहीं माफ हो सकती । 
प्रभुकी भक्ति तो हमारे लिए भ्रवलम्बन है। उसके अवलम्बन से हम अपन आपकी सम्हाल करें तो 
करलें सम्हाल, पर प्रभु आकर हमारी सम्हाल न करेंगे। हमे खुद श्रपनी सम्हाल करनी होगी | खोटे 
कामों से हटें, खोटे कामो से हटने के लिए खोढे कामोका सही स्वरूप जाने, क्यो खोटा है ? इसमे क्‍यों 
दम नही, क्यो सार नही ? पहिले उसका स्वरूप जाने भौर फिर उस खोंटे काम से हटने को अन्दर में 
भावना बनायें, मैं इस कार्य के जरा भी निकट न रहू, म्ुकमे ये खोदे काय जरा भी न समायें, खोटी 
परिणति मेरे मत बने नही तो मेरा विनाश होगा भ्रर्थात्‌ बरबादी हो जायगी । ता खोटे कामों से हटने 
की भावना बनायें भौर उस भावनाका फिर श्रभ्यास बढाये । जब इन खोटे कामो से हटना हो जायगा 
तब इस जीवका दू खोका भार दूर हो जायगा । श्रौर स्वय अपने श्राप यह भा ररहित आानन्दमय ज॑ंसा 
है वैसा अपने श्रापमे भ्रतुभव करने लगे । तो काम करने के लिए ये दो है-एक तो यह कि मेरे मे विषय 
कपषायोंकी परिणति मत बने, रच भी मत श्राये, मैं उन प्रवृत्तियों से बहुत हो दूर रहू, दूसरी भावना 
यह बने कि मेरे ज्ञानमे तो मेरा ज्ञान, ज्ञानस्वरूप यह परमात्मा समाया रहे दूसरा कोई मेरे ज्ञानमे 
भी मत आये । मेरा यह ज्ञानस्वरूप परमात्मतत्त्व मेरे ज्ञानमे बसा रहेगा तो वहा कोई श्राकुलता नही, 
कोई अ्रपवित्रता नही, किसी प्रकारका आगे कष्ट भी न होगा श्राजहम अपन इतनेंसुन्दर समाग म पाये 
हैं तो इन दो भावनाशेका साकार रूप देकर प्रयास करना चाहिए-१-निरविकल्प वन सके झोौर +- 
सहज ज्ञानस्वरूपका ज्ञान रखते हुए सहज श्रानन्द प्राप्त कर सकें । 
अन्तर्व्यप्यिव्यापक्ृष्टिका प्रभाव पढ़िये-अपन धापको श्रपने में देखें कि हम हम ही में बने रहे 
था दूसरे मे बने रहे, इतना जो भाव होता है वह हममे ही बनता है, दूसरे मे नही । लोग यो कहते हैं 
कि श्रमुक भ्रादमी तो भ्रन्यायसे धन कमाता है, दूसरोको सताकर धन कमाता है तो उस धनको जितने 
लोग खायेगे उत्त सव॒मे वह पाप बट जायगा, लेकिन ऐसा नही होता । अरे जो श्रन्याय करेगा, जा 
सक्‍्लेश करेगा उसको हीफल मिलेगा । हा खाने वाले लाग यह जानते हो कि यह अन्यायसे कमाता है, 
सताकर कमाता है, फिर भी मोज से खायें तो उन्होने श्रलग से पाप बाघ लिया । पर ऐस। नही है कि 
कमाई करते वालेक्ा पाप बाट लेते हो और यह कुछ पापसे हल्का बन जाय । जो करता है सो ही कर्म 
बाधता है, सो ही फल भोगता है । ता हमारा जो सुख है, दु व है, विकल्प है, विचार है ये मुभमे ही 
व्यापते हैं, इस कारण हम दिसा करते हैं तो श्रपनी ही करते है कि नहो ? हिंता नाम है ब्राकुलित 
होने का । ये प्राकुलतायें न जगे तो हिंसा कुछ न होगी । हमारी हिसा हो गयो, क्योकि हमने आकु- 
लता की, सक्‍लेश किया, खोटे भाव किया । तो इसे कहते हैं-अन्तर्व्याप्यव्यापक हष्टि । इसमे क्या 
विचारना है कि मैं जो कुछ करता हु सो मैं मुझमे ही करता हू, मैं ही मुझमे व्यापक हू, मेरे भायोका 
कोई दूसरा साथी नही दे । देखो-ऐसा जो लाग उलहातना देते है कि कोई किसो का स।थी नही, सब 
खुदगजं हैं, -भरे इस मे उलहाना देने की क्या जरूरत है ? वस्तुका स्वरूप हो ऐसा है कि प्र्येक 
पदार्थ श्रपते श्रापकी पर्यायमे रहेग।, हूस रे को पर्यायमें न रहेगा । यदि कोई पुरुष अपने मित्रका, पुत्र 
का, स्मोका बहुत रुपाल रखता है, भ्राराम देता है, सुब देता है तो उस पुझुयने कुछ नहों किया । उस 
"में अपना भाव किया और अपने भ।वोके प्रभुसार अपने श्रापमे पुस्षाथं किया, प्रयास विया, दूसरा 
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कोई सुखी हुआ तो वह अपने खुंद उदयसे, अपने खुद प॑रिणमनसे सुखी हुआ । कोई किसी को सुख नही 
देता, कोई किप्तो को दुःख नही देता, सब पुण्य पापके उंदय हैं, इबलिए श्रधिक हृष्टि दे श्रपने श्रापकी 
सम्हालपर | मैं श्रपने आपके श्रात्माको सम्हाले रहू, सावधान रखू हस पर दृष्टि करना चाहिए। जब 
यह दृष्टि बन जायगी कि मेरा सब कुछ मुभमे है, मेरे को बाहर मेरा कही कुछ नहो है। तो वह श्पमे 
श्रापके स्व्रभावका भी दर्शन कर लेगा । लोग कहते है कि परमात्मा घट घटमे मौजूद है, वह किस तरह 
मौजूद है ? वह इसी तरह मौजूद है कि प्रत्येक जोव परमात्माका स्वरूप रख रहा है। श्रगर वह ब॑नेगा 
तो विधिपुर्वंक । दूधमे घो है कि नही ? जो एक खालो दूध लाये उसमे वहो मौजूद है, प॑र' श्राखो 
दिखता है क्‍या ? नहीं दिखता, और उसको विधि वना लें, दहो बनाकर मथन कर तो उसमे से घी 
निकल झायगा । तो दूधमे घी मौजूद है, पर घो बनाने की तरकोब भी तो होती है, ऐसे ही आत्मा में 
परमात्मा है, हम आप सब जीवोमे भगवान है, मगर भगवान बननेको विधि भी तो होती है। क्या 
विधि है ? ममता न करें, बाह्य पदार्थों से उपेक्षा करे, किसी भी बाह्य वस्तुमे उपयोग न फसायें, भ्रपने 
प्रापके ज्ञानस्वरूपू,भात्माको निरखो। मैं ज्ञानमात्र हू, ज्ञान ही ज्ञानरूप है, ज्ञानके श्रतिरिफ्त श्ौर मैं 
कुछ नही हू, ऐसा ज्ञानरूप ही ज्ञानमें ग्राये, ज्ञानका भ्रनुभव बने तो सारे दोप दूर हो जाते हैं, श्रौर यह्‌ 
परमात्मस्वरूप प्रकट हा जाता है । तो जैसे दूध दहो का मथे विना घो नही प्रकट होता, ऐसे ही भ्रात्म- 
ध्वरूपको मये बिना श्रर्थात्‌ु उसमे उपयोग जमा रहे तव ही परमात्मस्वरूप प्रकट होगा | भगवान 
के दर्शन होते, हैं समतासे । समतापरिणाम हो, रागद्व प भाव न हो तो आात्म।मे परमात्मस्वरूपके दर्शन 
होते हैं। तो दो बाते एक साथ तो नही हो सकती कि घरकी ममता भो करे और धमंकरा फल भो लूट 
लें। ममता वाले ने धर्म ही कहा किया ? चोजे सब्र विनाशीक हैं। अपने गश्रात्माकी दया हुई हो, झात्मा 
का उद्धार करता हो तो उसका रास्ता माक्षमाग है । ममता छोडें, रांगद्व प्‌ छोडें और अपने ज्ञानस्वरूप 
की उपासना करे, भर ससारमे रुतना है तो उसका उपाय तो कर ही रहे हैं सभी लोग। मगर ससार 
के उपाय मे फायदा नही है । जन्म मरण मिलेगा । खोटो मौत भिलेगी, खोटा जन्म मिलेगा, इससे 
शात्मामे झायें, ज्ञानमे श्राये, कषाये कम करे, आत्माके स्वरूपका निरखनका प्रयास बनावें, 3उसका योग 
जुडावे, बस यही कल्याणकी चीज है । ' 
परिणामणक्तिके निर्षयका लाभ देखिये-जो है वह पूरा है शौर प्रति समय परिणमते रहते हुए जो 
भी पदार्थ है उसका प्रत्येक समयमे नवीन नवीन प्रयायक्रा उत्पाद, पुरानी पर्यायका व्यय, ये होते ही 
रहते हैं। में में हू, मै भो कुछ न कुछ बनता हूँ, विगडता हू, बस इतना हो तो मेरे साथ वात है । इतन 
के प्रागे और मेरे साथ काई वात नही । जारा अ्मजाल हूं । या ना उस घरक्षियारे की कथा बडी प्रसिद्ध 
है, और भजनोमे भी गाव है जो कि कई घात्ृवा "के साथ घा। का गदूठा लिए हुए जा रहा था | गर्मी 
के दिन थे, तेज घृप थो, इस लिए स भी घासथः रे एक पेड के तोचे विश्वाम करने लगे | उस एक घसि- 
यारे को निद्रा झा गई, सो गया । साते हुए में उसे स्वप्न श्राया # मैं एक देशका बादणाह (राजाम्रो 
का राजा) बता दिया गया हूं। बहुत स राजा लोग मेरी शाज्ञा मे हैं। सभी लाग श्रा झा कर मुभे 
नमस्कार कर रहे हैं, मेरो हुकूमत सारे राज्यम चल रहा है । - (देवों जब स्वप्न आ्राता है तो उस 
समय सब सत्य अ्रतात होता है) श्रव साथके घसियारोका घर जान का जल्दी थो सो उसे जगा 
दिया । जाने पर देखा कि वहा ता कही कुछ भा न था, न राज्य था, त वैभव, न प्रतिष्ठा । लो घसि- 
यारोसे वह भंग डन लगा कि तुमने मेरा राज्य ल लिया, तुमने मेरा सारा वंभव ले लिया, मेरी हुकूमत 
ले जिया, वताश्रा, पडा तो था वह एक पेड के नोचे ककरीली जमी । पर,'ई ट की तकिया रखे था, पास 
से कुछ न था, पर स्वप्त झा जानके कारह्ष वह अपन की राजा मान रहा था, शखें खुली कि वह 
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सब कुछ खतम, ठीक इसी अ्रकार मोहनीदमे ही मोहो जन विकएप करके बरबाद हो रहे हैं। भ्रगर भाप 
वी सत्य आनन्द मिल जाय, सत्य ज्ञानस्वरूप श्रात्माके दर्शन हो जाये तो सारे सकट आपके समाप्त हो 
जाये | जन्म मरण से बढकर भर क्‍या विपत्ति है ? मरे, जन्मे, व जाने कहां जन्म हो गया, न जाने 
क्या क्या जन्म मिले ? ऐसी परम्परा रहता यह सबसे वडी भारो विपत्ति है। और, वर्तेमानमे कोई 
समस्‍यायें भ्राये, उन्हे बडी विपत्ति न मानें, उनके ज्ञाता दृष्टा रहे, यह भी समस्या आयी-तो ठोक, यह 
भी ग्रायी तो ठीक, मारवाडियों के बारेमे यह बात प्रतिद्ध है कि कदाचित्‌ लखपती, करोडपती हो गये, 
झ्यौर किसी समय कोई ऐसी घटमां घट गई कि कुछ भी घन प्रासमे न रहा तो वे कह बैठते है कि धन 
न रहा तो न सही, जैसे लौटा डोर लेकर निकल पडे थे वेसे ही लौटा डोर लेकर फिर जा रहे हैं, नुक- 
शान क्‍या ? तो वहा वे सभी स्थितियोमे सन्तुष्ट रहते हैं, इतना नुकशान करके भी हिम्मत करते हैं 
ऐसे ही समभिये कि श्रगर यहा कुछ घाटा हो गया तो इसमें हमारा क्या बिगाड़ ? मैं तो ज्ञानधन हु, 
ज्ञानस्वरूपमात्र हु । इतना ही स्वरूप लिए हुए मैं आया था परभवसे भौर इतना ही स्वरूप लिए हुए मैं 
श्रब भी हु भौर जब यहासे जाऊ गा तो इतना ही स्वरूप लिए हुए जाऊगा । भेरे में क्या कमी झ्रायी ? 
जो मैं हू वह पूरा का पुरा, वही का वही हु। तो अपने श्रापके बारे मे ज्ञानप्रफाश लेना बडा जरूरी 
है। भौर यह प्रकाश कोई एक दो दिन मे श्रथवा १०-२० दिन में नहीं मिलता, जितना सारा जीवन 
शेष है वह सव इस ज्ञानप्रकाश के पाने मे लगाना होगा । भ्रनादि काल से जो वासना सस्क्रार घर 
कर गये उनको मिटाने के लिए कुछ चन्द दिनो से न काम बनेगा, स।रा जीवन लगायें श्रौर यह हा 
एक जीवन नही, जब तक ससार मे जीवन शेष मिलता है वह सब जीवन इस श्रात्माके ज्ञान प्रक्राश के 
लिए ही रहना चाहिए श्रोर उस ज्ञानप्रकाशसे अपना जीवन सफल मानें । बाकी कुछ से भी क्रुछ हो तो 
कमा है ? 
एकल्व॒भावनाइष्टिका प्रभाव परखिये-मैं एक ग्रकेला ही हू, क्या लाभ है दूसरो से स्तेह रखने मे ? 
पर द्रव्योसे मोह रखनेमे, परकी चितायें ख्याल, विकल्प बनानेमे । इस ज्ञान पर, इन अनेक विकल्पों 
का जो श्राक्रमण कर रहे हैं इसमे क्या तत्त्व मिलेगा ? मैं एक हू, मै गुप्त ही गुप्त अपने में ही अ्रपने 
कार्य को सम्हालु , श्रपने स्वरूपको सम्हालू, यह कार्य है। श्रव इस ग्रात्मा के हाथ पेर झादि ता नही 
हैं कि इसे कुछ शारीरिक श्रम करना पडे। श्ररे यह तो ज्ञानभाव म।त्र है। शानभावके द्वारा प्रपन 
शानस्वरूपको ज्ञानमे लें, यही हमारा एक महान पौरुष है । इसकी सिद्धि के लिए ही हमको व्यवहार के 
धर्म करते होते हैं, वे क्यो करने होते कि श्रशुभ वासनाये, श्रशुभ सस्कार लगे है, इसका निराकरण शुभ 
भावना ग्रोसे, शुभ क्रियाग्रोमे, शुभ प्रसगोमे रहकर हम श्रशुभ भावनाभ्रोका निराकरण करते हैं। मानो 
हम अपने को एक ऐसा पात्र बनाये रहे कि अ्रशुभ ब्यसनोमे, पापोमे रहकर मेरो पात्रता चष्ट न हो । 
तो यो समभिये कि हमारा व्यवहार धम कवचक। काम करता है भ्ौर शुद्ध चेतन्यभाव की दृष्टि शस्त्र 
का काम करती है। कोई योद्धा युद्धमें कद जाय, उसके पास केवल कवच हो तो उसकी रक्षा नही है 
धोर कोई योद्धा युद्धमे केवल शस्त्र ही लिए हो पर कवच न हो तो भी उसकी रक्षा नही है ॥ ऐसे ही 
हम अपने जीवनमे शुभोपयोगमे भी अपना उपयोग रखें, पर दृष्टि रखे, ध्यान रखें, उस शुद्ध चैतन्य- 
तत्व की ओर, भगवातका स्वरूप ही भौर क्या है ”? भगवान किसका नाम है ? श्रात्मा सहज अपने 
सत्तसे जसा है वेसा ही बाहरमे पर्यायमे प्रकट हो जाय, उसो के मायने भगवान है । जब वह श्रकेला 
वही प्रकट हो जाता है, अपने सहजस्वभावमे ता अनन्त ज्ञान होना, ७र्वज्ञान हो जाना, यह सब उसकी 
एक नियत कला है | वहा ऐसा होना ही पडता है, पर प्रभु नाम उसका है कि जो केवल हो उया, प्रकद 
हो गया, इसी को कहते हैं कंवल्यप्रभु | यदि ऐसे कैवल्यकी प्राप्ति करना हो तो प्रथम यह ही देह कर्मके 
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बन्धनमे बन्धी मर हारातम ही हमे स्वरपहण् करके मेड तो परणना होगा कि यह है केवल, दशलिए 
यह केवल बस सी । एक उपाय सिद्ध हो सम ज्ञा है। बदि यह रवापर्में कैब ले शो मा प्रमेफे उपाय 
फ्रेन बह एक बन नटी पाला ७। ऐसे गेबेल लिजल्लग॒पकी हत्दि रगसे गये सोम है ए4दय- 
भायगाएप्टि । इस एकभावनाइप्टिमे बसी रध्दि बनती है ? मैं सब जबद झदे पा हो # । गई पृरुप 
बडी उम्रका हो जाय प्ोौर उसके पित्ता भाई बगेरह चटुत से छोग गुजर गये हो तय उन्हें यह भार 
ग्राता कि झोह, उन समयोमें भी में प्रफेसा ही गा धोर गोद फा उदय था, जब सत्रके बीच थे तंव यहां 
यह घनुभव नहीं वन पाया था कि मैं अकेला हू । झाजफे डानुभवध भो लाभ उठा सो । जिस किसी भी 
प्रकार धोटी बहुत ज्ञान-किरण प्रश्ट होती है उससे ही लाभ से दोजिये। मैं सर्वध प्रकेवा ह, यही 
हृत्टि प्गर घन जाय तो वी पाथ्रता बनती है। में प्रतता झपने ही भायोका फरने बाला कु । में दूसरे 
पं राग या बिराग या सुल दु स किन्‍्ही भी भायोका कर राकने वाला नहीं है । सी ह और उत्तादव्यप- 
प्रौष्ययुक्त हैँ । मेरे में ही मेरी पर्यायफा उत्पादण्यय होता रहता है। में सब ष प्रपन ही भार्षकों हरता 
(ै पयेला हो अपने भायोंका भोगता हू । 

विभरत पत्परप्टिया परिषय गरिय- धन्य सथसे निराला प्रीर धपने भापके स्वग्प्न तस्मय-|स 
विधिसे देखा गया यह प्रात्मतत्वव सर्वक्षयटों को हरने का स्वय स्थभाव रख रहा :। इसे गहते हूँ 
एक्ल्वपरिभक्त श्रात्मा । परसे निराला या है पिभक्तड़ा मय, धशौर अपने स्प्ररप में तत्मय, यह है 
एज त्वका रुप । विभक्तडे रूपयो स्पप्ट करने के लिए प्र्यवभावना धाती है। मुभमे सये बाह्य पदार्ष 
निरासे हैं, भ्रन्य ऐ. धन्य प्रन्यकी यात सोचने जब सहज प्रतत्यस्वरूपमात्र इस्टिमे रहा, वहा तक भो 
धे यत्य भाद खो फिरणें जाना चाहिए | ऐसा तो सभी लोग कह बेंठत हैं कि सकान, घन, पुप्र, मित्र, 
ध्यो ध्रादिक ये भिन्न चीजें है, प्रपनों नही हैं, पर इसने तक हू। प्रस्यत्री बात मानने से मूचत भिन्नता 
प्रकट नही होती । ये तो प्रकर्टा भिन्न है, पर टले हे, देह भी प्रषना नहीं है, पर भौर धन्त देखियेकि 
राग, हो प, क्रोध, माने, माया, लोभ, विषयकपाय, विव ल्यविचार ये भी मेरे नहीं हैं, ये भी मेरे से भय 
9 यदापि ये स० कर्म छागे हैं। जंसे प्रस्य पदार्वयों का हम ज्ञान करते है तो प्रन्य पदार्य उन पदार्थों की 
जगह रहते हैं भ्ौं” विज्ञान बनाते हैं फि यह ध्पने भीतरभे एक ऋतय हुई है। भट बोलते हैं शेयाकार 
परिणमन । वाद्य वस्तु तो बाह्य जगहमे 4 है, श्रव. उसके बारे में जो हमारो जानकारी बनी बह 
जानकारी फ्या है ? जैंसे कि बाह्य पदाथ हैं उसके प्रदुदप यहा बोध हाता है। भोौर म'टा हृ्टान्त ल 
हो दर्पण धौर वर्षणके सामने जैसे सयूर नाच रहा ही ता मयूर मंगूरकों जगह है, दर्पण दर्पण को जगह 
है, पर मयुरकाी सप्मिवान पक्तर दर्षणमे "सूराकार प्रनित्रिम्य हुआ है । ता मयूर तो प्रकट भिन्न पदार्थ 
है दपण से, लेकिन मयुर उपाविका निर्मिच पाकर जो उस दपणमें मगूर रा छाया प्रतिधिम्बित हुईं है 
बह भी दर्पणकी नही हे दर्षण मे निराती हे। यश्षप्रि यह छाया दपणकी परिणति हे पर हम सब दर्पण * 
के स्थभावकी शोर धयेश फरते है तब यह विदित हात। हैं कि यह तो एक स्वच्छता मात्र ही है। हाथ 
का प्रन्ययव्यतिरेक सम्बन्ध भी उस मयूर फे साथ है इस ॥रण वह दर्पण की चीज न रही । वह मणूर 
प्रतिबिम्व शौर दर्षण में दर्पण के हो फारण उपाधिके सन्निधान बिना 8 ही हो जाय सो नहीं 
होता, इस कारण भी वह छाया दर्पण फी नही है। है प्रकार यहा देखिये कि शक तो प्रकट जुदे हूँ, 
चेनन यह प्रकट जुदा है, किन्तु जब कमेविपाक हुआ-फमबिधाकुका अर कया है कि जो कर्म सत्तामे ये 
उनके" यह श्रस्तिम क्षण भाया है, इसके वाद ये निकल ही जायेगे। जहां कर्म के १० करण बताये हैं 
कर्मकाण्डमे बहां वन्‍्ध भो लिखा, पर उदयको बात नही लिखी, क्‍यों पही लिखी कि उदय भी वयां ? 
निर्जेसश का हा नाम उदय ९, श्रपना समय पाकर फल देकर झश्ने का ही ताम निर्णरा है। वही उदय 


(२७०) अव्यात्मसमहसी प्रवचन दम नाग ( ४०५ ) 


है । निज रा का ही नाम करना है । 

वशुविनावतारस्टिका परिणाम देखिे-अथुचिभावनाइण्टिका परिणाम देलिये-अयथुदिभावनाहप्टिमे 
निजका विदार कीजिये-ट, मास, चाम ये कूवे अपविन हू, झरोर भी ग्रपवित्र हैं। दोहा भी बालते 
है-'दिपे चाम चाउर मी, है: पोजरा देह, भीतर या सम जयतमे और नहीं घिन गेड ।” इस देहमे 
ऊपर से चामका चारर मददी है, भीवर से देखो तो महा यपत्रित्र है । देंखगये-अपुचि भावना भी वंगम 
कर रही है, उससे हदानेका | प्रपविन्न है, गन्दा है, पर यह प्रपविन्ता, यह सन्‍्दगी उत्तकों हष्टि मे था 
पाता है जिसको बेराग्व हो । ज्ञानवा०स जिसका यक्ष्य हुआ, अप को आउरबमाव मावन हुए कल्याण 
की जिसके तड़ फ हुई, वल्वागती और जिसका चित चलतप हो उसरो ये चीजे अपजित्र तचती हैं, पर 
माहियों का ता श्रवविन्ष नहीं जबती। अपवित्र हा हुए भो मोहियाको सुढ़्ावना लगता है । कित्तना 
सुन्दर रूप है, भरे जप क्या है ? सुन्दर कहते फिस टू * सु उन्द्‌ घर, थे ताव धब्द इसमे भरे है, उन्दी 
पलदने धातु है, जिसका अ्रय॑ है बलेश देवा । ज्य भलो प्रभार से इस जावकोी ०ल्घ दे, काप्ट दे, उसे 
फहते है सुन्दर । यह तो इस सुन्दर शब्दका सर्व है। ऐसा ता सुब्पर है, लेडिय इस श्रथ मे तो सुन्दर 
नही नजर ब्रावा। तो जब ज्ञानमाव का उदय होता है तो यह अयुचित्ता उसकी हृष्टिसे नहीं रह् 
पाता, और जिसके रागभाव नही श्रथवा कहो व अपने शानस्वरूप की सुध है, कल्याण की दिशा का 
जिमे ज्ञान है, कन्याण यही है कि ज्ञान भावमें रहे । ससार के सक्ट उसके ८द१ जायेगे। चारा यतियों 
फे दु,.स उसके ते रहेंगे, जन्म मरणको परम्परा नष्ट हो जायपा । जियका झयने झापके भीतर प्रकाश- 
मान पुचि तत्तवके दर्गत हुए उसकी ही श्रयुचिभावता कार्य मारो *, झ् बया जेश फियी रास्ते से बरतने 
वाला फोर्ड पुरुष रास्ते में दानो तरफ विप्टा योवर शब्रादिका टैर झाये तो उससे र्याव होकर बलेश 
मानता हे, इसी प्रकार यह झदुचि भावना भाने वाला पुरुष भी सब चीजोफ़ो श्रउच्ति देखदार बलेध ता 
पायगा ही । लेकिन अपने आपके भीयर जो दु।नसत्त्व पछा है. उसके दणन हो जाने से #ह ब्गति 
भाव ॥ उपक्रे हिए घामिकछप बसे बई। जिसकी अपने नीतर को पत्रिचता का, था उभावपता दर्घन 
नहों हुआ उसके घयुनि भातदा सो कार्यकारों वही देन सकती है । तो टसडो कऊद्ते है घुछिस्वभाव- 
भायना इृप्टि । 


( ४०६ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भांग 
अभेद स्वभावईण्टिसे अपनी जानकारी का प्रभाव और उसका बाधक भाव, परणिये- जाननेकी वृत्ति दो 
प्रकार से हुआ करती है । एक तो जाननहारमे भ्रमेद रूपसे वर्तकर, दूसरे भेदर। बनाकर | जैसे जाना 
कि यह चौकी है, पुस्तक है, श्रमुक चीज है, यह कहलाती है भेदहृप्टिसे जानकारी, और प्रात्मा मे भी 
कोई ऐसा जाने फि मुभमे ज्ञान है, दर्शन है, चारित्र है, अमेक गुण हैँ, भ्रमेंक परययि हैं तो यह है भेद-- 
दृष्टिसे निहारना। जब यह श्रपने आ्रापको श्रभेद चेतन्य स्वभावमात्र श्रनुभव कर रहा है उस समय 
कहलायगा अभेदस्प॒रभावदृष्टिसे जानकारी करना। ज्ञानमे ज्ञानस्वरूप ही स्रमाया हो ऐसी जानकारी 
को कहते हैं प्रभेदस्व्रभावदृष्टिसे जानकारी बनाना | श्रव तक जीवने भेददृप्टि से जानने का ही उद्यम 
फिया। बाहा पदाथ को जाना तो भेदभाव रे । अपने आत्माके बारे मे भी कुछ जानकारी बनाई तो 
भेदभावसे । अ्रमेद स्व्रभावसे ग्पने श्रापको जो कोई जानने लगेगा वह पृज्य है पविन्न है, सम्यग्द्प्टि 
है, निकट कालमे ही माक्षमार्ग मे चलता हुश्रा मोक्ष पा लेगा तो अश्रपने लिए भी यह शिक्षा लेना है कि 
मेरी जानकारी को पद्धति श्रभेदस्वभावर दृष्टि की बने । जितने क्लेज हो रहे है वे सब मेददृष्टि की 
जानकारी से बन रहे । भले हो उनमे इतना अन्तर हो कि किसी जानकारो में बडी श्राकुलता है किसी 
में मन्‍्द प्राकुलता है, मगर मेदपूर्वक जानेंगे तो वहा कुछ न कुछ क्षोभ बना ही हुश्ना है। जहा श्रात्मा 
की भो भेद दृष्टि से जानने मे क्षोम को बात श्र ती है वहा वाह्म दृष्टि से माह ममता के भाव से 
पुत्र स्त्री श्रादिक को समभने की बात तो पूरी विडम्बना ही है। यह जीव इन सबसे निराला है। 
भगवान श्रात्मा चैतन्यमूर्ति सत्य श्रानन्द का धाम है श्लौर उसकी वतमान में यह दशा बनी है। बस 
प्रभेदस्वभाव दृष्टिसे श्रतुभ वनेकी कला न होनेसे ये सब क्लेश बने हुए हैं। समभाये जानेपर भी चित्त 
में बात नही उत्तरती । 
परमात्मा होने के प्राग्राममे ही कुशलता देखिये-एक यह हो प्रोग्राम हमारे जीवनमें हावा ठीक है 
कि मुझे तो परमात्मा बनना है, क्योकि बहुत दिनो तक दो तरह के ही जीव रह सकते हैं-या तो वहि-- 
रात्मा रहेगा बहुत काल तक, या परमात्मा रहेगा अनन्तकाल तक । अन्तरात्मा तो सदा 00 
सकता । कोई ज्ञानी हो, भ्रन्तरात्मा हो, तो उसका मोक्ष हा जायगा, तो अच्तरात्मा न रहा, परमात्मा 
रहा । तो पक्के घर दो तरह के श्रात्माश्रोके हैं-वहिरात्मा और परमात्मा । लैकिन वहिरात्मा बने हुए 
श्रनन्‍्त काल गुजर गया, उसमे तो शान्ति नही मिली । थोडा ज्ञान किया, थोडा मोह हटाया, तो उस 
की श्रद्धामे लगाकर ही क्यो रख रहे हो ? कुन्दकुन्द देतने बताया है कि परमाणु मात्र भी जहा राग 
है वह श्रात्माको नहीं जानता । इसका श्र्थ यढ ह कि न्‍ श्रद्धामे परमाणु मात्र 2 ३28 बट है वह 
श्रात्माको नही जानता । जैसे कोई पुरुष ऐना स चे कि लोकमे दूततरोझा कुछ ४ हक. करता, 
श्रपने घरमे रहता हू, और मुझे दुनिया की किसो चीजसे माह नहीं है। 08 हक हक हर 
मोह है, तो मेरे को तो एक स्त्री का छोडकर ब फ़ो सारे ग्रतन्‍्त 5 अ ह हाय हे । गे हो 
६६ प्रतिशत सम्परदुष्टि हू। पूण सम्यब्द॒ष्टि हाने मे कुछ हो कभी रह ्म है 37 ते जही होता 
सु मात्र भी राग है श्रद्धा मे, वह मैं हू, वह मेरा है, ता वह आात््माकों नहीं जानता । जिस 
जिन कक है कि मैं ग्रक्रचन हु मेरा परमाणुम।त्र भी नही है, किसी भ्रन्य पदार्थ से भेरे मे 
50 28 प्रशान्ति, भले ही विधियां हैं निमित्त तमि- 


ति नही भ्रातो । न दु ख, न सुद, व झान्ति, न (० 
क कक पुथक्‌ बंप हैं। मैं सबसे निराला हु और फिर जो झ्रौदयिक वैभाविक औदायिक 


ते हैं, दु खो सुखी होना, क्रोधादिक होवा, उनसे मेरे को क्या फायदा ? मेरे श्रात्मामे तो विदुद्ध 
हम के स्वभाव है। मैं किसी से क्‍या चह लगाऊ ? किसो से क्‍या मोह करू ? मैंतो शअ्रपन 
आये ही रमकर तृप्त रहू। मैं सहज भानन्दस्वडप हू, मेरे स्व॒रूपमे कप्ट नहीं है, कष्ट पाया, पर 


(२८७-२८८) पञ्चाध्यायी प्रवचत १, २ भाग ( ४०७ ) 


स्वृरूपमें कष्ट तहीं है, स्वभावमे कष्ट नही है। मेरा स्वभाव कष्ट का नहीं। मैं तो स्वभावकूप हू। 
जो सदा रह सकता हो सो मैं हु। ऐसा कष्ट रहित अपने स्वभाव का चिल्तम करे तो इससे तो हमे 
शान्तिकी दिश। मिलेगी । प्रगर बाहरमे किसो पुरुषसे कोई श्रशान्ति की बात कल्पनामे श्राये, उसका 
ही ध्यान बना रहे तो भ्रशान्ति ही बढंगी। 


(२८१-२८३) अध्यात्मसहस्री प्रवचन ११, १२, १३ भाग 
(२८४-२८६) अध्यात्मसहल्री प्रवचन १४, १५, १६ भाग 


(२८७०२८८) पञ्चाध्यायी प्रवचन १, २ भाग 


तत्वका उद्धोषण करने वाला एक पल्वाष्यायी नामक अधपूर्व ग्रन्थ हैं जिमके १ से लेकर २६० तक को 
गाथाओ पर इम दो भागों में प्रवचन हैं । देखिये तत्त्वका स्वरू। ८ वी गायामे पृष्ठ १ २-त्रस्तुकी सत्स्वरूपता, 
स्वत सिद्धता एव भ्रनाद्मनन्तत।-तत्त्व सत्‌ लक्षण वाला है, भ्र्थाव्‌ जिसका लक्षण सत्‌ है उसे वस्तु 
कहते हैं । वस्तु +त्‌ होता है,यह उप्तकाभाव हुआ । पर इ। घब्दामे कहायया यह मात्र किवस्तु सतृलक्षण 
वाला है, इस कथनमे भेद पद्धति श्रपताई है। जिसका लक्षण सत्‌ है वह वस्तु है। लेकिन इतना भो 
भेद है कहा ? भ्रौर इस भेदके साथ बतानेपर पूर्ण ढगते अभो परिचय नही हा पाया । तब उतमे कह-- 
कर स्वरूप कहते है कि वस्तु सन्मात्र है, सत्त्व मात्र है, सतुस्वरूप है, उसका लक्षण सत्‌ है। वह सत्‌ 
कोई भिन्न चोज है ऐसा नहो है । वस्तु हो सत्‌ स्वरूप है । वह वस्तुस्त्रूप है तो यह बात भी निर्णीत 
हाती है कि वह स्वत सिद्ध है। वस्तुकी किसने वनायां, कैसे बनाया, कहा बनाया ? और कुछ नही था 
तो विना उपादानके कैसे बन गया ? आदिक बाते जब विचारमे लेते हे तो यह निणय होता है कि वस्तु 
स्वत सिद्ध है। जो सत्‌ है वह स्वत सतु है। कल्पना करो किसी वस्तुके बारेम कि यह न था श्रत 
हुआ । ता क्‍या हुआ ? यह बात सिद्ध नही होती । ओ सत्॒‌ है वह स्वत सिद्ध है जो बात स्वत, सिद्ध 
हातो है वह है पदार्थ । वह अनादि श्रनन्‍्त है । न उसकी झ्रादि हैं कि पहिले असत्‌ था अब सत्‌ हुम्ना । 
शोर, त उसका श्रन्त हैं कक सत्‌ था भ्रब उसकी समाप्ति हो गई | अब कुछ न रहा । ऐसा नही होता । 
अतएव वस्तु अनादि श्रनन्त है । जब अभनादि अनन्त है तो प्रत्येक पढ।र्थ स्वप्नहाय है। भ्रपना हो सहाय 
है। उसके सत्त्वके लिए किसी परका श्राश्नय नही है। वस्तुंका रहना, वस्तुका उत्ताद होना भ्रर्थात्‌ 
नवीन शअ्रवस्थामे परिणत होना, पुरानी श्रवस्थाका विलय होना, ये सब बाते भी स्वसहाय हैं । 


हर 


देखिये पर्यायके पर्याववाची शब्द, इन शब्दोके सनभनेसे यह ज्ञात होगा $ वस्तु सिद्ध'न्तके कथनके प्रसंग 
से पर्याय शब्दसे कब किसका बोध करता चाहिये, पृ० ६२-पर्यायके पर्यायवाची शब्द-अब यहा प«यिके 
नामवाचो शब्द है -श्रश पर्याय, भाग, हार, त्रिष, प्रकार, भेद, छेद भग, ये सत शब्द एक ही अश्रर्थके 
कहने वाले है। इस अर्थके आधारसे यह जाना जायगा कि किस किस बुद्धिसे किए गए श्रन्शोका नाम 
पयापर है ? प्रथम शब्द है श्रन्य । अन्शका अथ है कियो मद्वण्ड पिण्डका मेंद करना । एक श्रद्धण्ड द्रव्य 
है, उसके शक्तिमेदसे झन्‍्श किया, भेद किया, ता गुणका कथन भो पर्यायकां कथन कहलाया और एक 
पर्यायमे जो कि एक ।मयमे एक द्रब्पको है उच्च पर्वाउमे नाना परिणमनोका श्रत्श करके एक एक परि-- 
णमन ग्रहण करना इसका नाम ६ अन्श । तो यह झन्श ऊद्धेसरूप पर्याय हुप्रा । पर्याय नाम है परिणमन 
का। जो परिणमत है उसे पर्याय कहृक्ते है । अथवा पर्याय यह एक विशेष शब्द है क्योकि इस याथामे 
पर्यायके नामवाची शब्द बताये जा रहे है। भाग-भाग करके जो हिस्सा हो उसे भाग कहते हैं । यह्‌ 
भाग युणोके रूपसे भी है । परिणमनके रूपसे भो है, तो यहमाग पर्याय कहचाता है। हार-एक अखण्ड 


( ४०८ ) राहुजानन्द साहित्य ज्योति प्रयम भाग 


पिण्डमें कुछ हरण कह लेना, कुछ निकाल कर कहना इसका नाम हार है। श्रीर उस पर्यायके जो प्रकार 
है वे विध कहताते है। श्र्थात्‌ उस प्रकारका श्रर्थ है और उसकी जातिके ग्रन्तगंत ये सब श्रन्ग हैं। 
प्रकार-उस जातिके जो प्रकार हैं, जितने प्रकारसे वे विस्तार हो सकते है वे प्रकार भी पर्याय कहलाते 
हैं-जेसे सम्यग्दशंन इतने प्रक,रका ९, तो सम्यर्दग। एक द्रव्य रवानाय हुआ और उसका जो प्रकार 
हु वह पर्याय स्प,नी१ है! मुझ़ाव्लेम जो ग्रमेदर्ण है सो द्रव्य है श्रौर जो मेदहप होता है सो पर्याव 
हाती है | इसी पकार छेद भी है । एक अखण्ड पिण्डमे किसी भी श्रन्श दृष्टि द्वारा छेद करना सो छेद 
है श्रीर उसको तोउना सो भग है । ज॑से कि व्यवहार जोड से भी होता ग्रौर ताड से भी होता । प्रात्मा 
मे ज्ञान दर्गत श्रादिक गुण है इस प्रकार के तोडका नाम व्यवहार है श्रौर झात्मामे कपाव प्रादिक हैं 
ऐसा जोड करनेका नाम भी व्यवहार है । तो यहा भग शब्दसे एक तोडका श्रर्थ ल्या गया ये सव एक 
ग्रथ के वाचक हैं । 
अब निरणिय प्रत्येफ पदाचमे सधारण व क्घारण दोनो प्रकारफे गुण हुआ ही करते है, पृष्ठ १४४- 
गुगोमे साघारणना व असाधारणत का भेर-दाय गुणाका पिण्ड है । उन घरुगोमे दा प्रकारसे भेद पाया जाता 
है । कुछ गुण तो होते हैं त्ामान्य श्र कुछ होते हैं विशेप । श्रथवा गुणत्व सामान्यकी अपेक्षासे सभी 
गुगोमे समानता है, क्याकि सभी गुण हैं, इस प्रका से समानरूपसे विदित होते है, किन्तु विशेष हृप्टिसे 
देखा जाय तो उन गुणोमे कुछ ता साधारण गुण है श्रीर कुछ श्रसाधारण गुण हैं । साधारण गुण उन्हें 
कहते हैं जो मे द्रव्योमे पाये जाय॑ धौर सावारण गुगोकी दृष्टिसे द्रव्पमे मेद नहीं किया जा सकता कि 
यह जोब है, यह पुद्गल है मादिक । कुछ घ्साधारण ग्रुण होते है । श्रसाधारण ग्रुण उन्हे कहते है जो 
किसी एक जातिक़े द्रग्यभे ही पाया जाय, प्रन्य जातिफे द्रव्यमे न पाया जाय । भ्रसाधारण गुणसे जाति- 
भेद पडता हैं। ता यो वस्तुमे २ प्रकारके गुण हैं+साधारण पोर अ्रमाधारण । दोनो प्रकारके ग्रुण होने 
से ही वस्तुमे वस्पुपना होता है । यदि किसो द्रव्यमे केवल साधारण गुत माना जाय, श्रसाध।रण गुण न 
माना जाय तो साधारणगुण भो न टिकंगे क्योकि वे व्यक्ति ही कुछ नही हैं, फिर उसमे साधारण गुण 
क्या आया ? चीज ही नही कुछ और यदि असाधारण गुण ही माने जाये, साधारण ग्रुण न माने जायें 
तो भ्रसाधारण ग्रुण रहे कंसे ” ज॑से द्रव्यमे साधारण गुण भ्रस्तित्व हि और द्रव्योमे असाधारण गुण जैसे 
जीवमे चेतन है तो एक जीवकी ही वत यहा उदाहरणमे लें कि जीवमे यदि चेतन्यको नहीं माना जाता 
तो प्रस्तित्त किसका ? जब कोई व्यक्ति ही नहीं, पदार्थहों न रहा तो है कुछ न रहे । तो चेतनके बिना 
जोवबका भ्रस्तित्र कुछ नही है और कोई से धारण युग ही मानता याने जीवमे श्रस्तित्व मानता है चेतन 
नट्री मानता तो चेतन बिना भ्रस्तित्व वा ? और चेत्न माने, अस्तित्व न माने तो जब कुछ है ही नही 
'तो चेतन कहासे ठहरेंगे । यो धाधारण और भ्रसाधारण दोनो प्रकारके गुण माननेसे ही वस्तुका वस्तुत्व 
बढता है। भर साध।रख ओर श्रसावारणका शअ्र्थ बताते हैं । 
(२८<८-२६१) पञ्चाध्यायी प्रवचन ३, ४, ५ भाग 
पंञ्वाध्याय) ग्रन्धशाजके २६१ वी गाथासे ५०२ गाया तक इसमे महाराज श्री के प्रवचन हैं । देसिये 

३०७ वीं गाथामे पदाथकी स्वय एकमे विधिनिपेधात्मकता, पृष्ठ ३ ३-विधिनिषेधकी परस्पर भ्रभिव्यजजकता- 
उक्त कथनका ता-पय यह है कि वह स्वय मुक्तिके वशसे निषेघात्मक हो जाता है धौर प्रकार निषेध भी 
स्वय मुक्तिके वशसे विचिरूप हो जाता हैं। यह गुणपर्थायमे पैर्टपेर निपेघकी बात चल रही है कि जो 
गुण है सो पर्याय नही, जो पर्याव है सो ग्रुण चहा। ग्रुग कोई स्वतत्र अलग पदार्थ है क्या ? अथवा 
पर्याय क्या स्वत अलग पदाथ है। ग्रुणमें भो यद्दी ग्रात्मा पयायमे भी वही आ/त्मा । श्रात्माकों अमेद 


(२६२-२६४) पव्चाध्यायीप्रवचम ६, ७, ८ भाग ( ४५०९ ) 


इृष्टिसे निरखा गया है। तो जब भेदहृष्टिसे निरखी हुई बातको श्रभेदरूपमे बतनाने लगते हैं तो वहो 
विधिरूप बन गया । विविरूपमे कह्दी हुई बात जब निपेघरूपमे बतलाने लगते है, भेदह्ृष्टिमि कह उठते 
हैं तो वही विषेवरूप ब्रन गया। वस्तु वही एक हैं और वह है वस्तु विषेव उभयात्मक। केवल 
विध्यात्मक कहकर नही समझाया जा सकता है । केवल निपेध्ात्मक कहकर न समभाया जा सकेगा । 
वस्तु है और परिणामी है, बस इसी कथनमे विधिनिषेध आ जाता है। है पन जा कि सबथा विदित 
हुआ वह विधिदृष्टिमे विदित होता है और निषेधपत यह भी नही है, ऐसा व्यतिरेक जिस दृष्टिमे विदित 
होता वह दृष्टि भेदरूप है, यो पदार्थ भेदभेदात्मक है श्रथवा विधिनिषेधात्मक है। किनन्‍्ही भी गब्दोमे 
कहो सप्रतिपक्ष धर्म सहित 'होता है । 

प्रत्येक सत्‌के एक्त्वकी सिद्धिका सुगम उपाय पढ़िये पृष्ठ १३७-त्षेत्रकी श्रपेक्षा अखण्डितपना होने से 
सत्‌के एकत्वकी सिद्धि-इस प्रकार निर्दोष विषिसे क्षेत्रकी श्रपेक्षासे वस्युक। विवरण किया गया । एक 
सत्के सब ही प्रदेञ्य श्रखण्ड हैं श्र्थात्‌ वहा खण्ड कुछ भी नही पडा । वह उतने हो विस्तारवादया पदाथ 
एक है श्रतएवं स्रभी प्रदेश एक सत्‌ कहे जाते हैं | न्नोर एकत्य विवक्षामे पटार्थो का इस तरह ही निर- 
खना होता है। प्रत्येक पदार्थ भ्रश्तण्बक्षेत्री है। जैसे यह जीव है उनके भ्रखण्ड क्षेत्र हैं। श्रन्तर बीचन 
नही पड़ता कि कुछ हिस्सा बीचमे जीवका खाली हो गया हो उन प्रदेशोमे श्रौर बादमें जीव 
लग गया हो, वह अखण्डतासे अपने प्रदेशमे रहता है। तो इस तरह भ्रखण्ड पदार्थमे उनका विस्तार 
बतानेके लिए ज्षेत्रकों पद्धतिसे उनका वर्णन किया जाता है। द 


(२६२-२८४) पञ्चाध्यायी प्रवचन ६, ७, ८ भांग 


इस पण्चाध्यायी ग्रन्थराजके पूर्वाद्धों के ५०३ वी गायासे ७६८ वी गाथा तक पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी 
सल्जानन्द महाराजके प्रवचन हैं। प्रमाण, नयके स्वरूपके वर्णन के सकल्पमे नयका स्वरूप देखिये-इससे प्रृव जा 
कुछ भी तत्त्वके स्वरूपका वर्णन किया है उस वणन में यह स्पष्ट है कि तत्त्व विरुद्ध दा धर्मस्वरूप हैं । 
ज॑ंसे सत्‌ कथचित्‌ एक है वही सत्‌ कथचित्‌ अनेक है । तो जो एक है वह अनेक कंस होगा ? जो श्रनेक 
है वह एक कंसे होगा ? ऐसा यद्यत्रि साघारणतया विचा विश्लेपणके विरुद्ध जच रहा है, लेकिन ऐसे 
विरोघो दो घर्मोन्वरूप वह सत्त्व है, यह वात भलो प्रकार बतला दी गई है । तो विरुद्ध दो धर्मस्वरूप 
तत्त्व हुआ करते हैं । तत्त्वके नक्षणमे भो इस पर प्रकाश डाला भया है कि तत्त्व विरुद्ध दो घर्मो रूप 
होता है । उन धर्मो मे से किसी एक घसका प्रतियादन करना अथवा क्रिसो एक घमका परिवय लेना 
यह नय ऋहल।ता है । जैसे जोव क्थचित्‌ नित्य है, कथचित्‌ ग्रनित्य है। प्रत्येक पदार्थ परिणमन्शील 
हुमा करता है । तो यंत्र परिणमनका प्रधानतासे निरखा जा रहा है तो जीव अनित्य सिद्ध होता है 
ओर जब गुत्र तत्त्व पस्तित्त्वको देखा जा रहा है तो जोब १ त्व चिद्ध होता है । तो द्रव्यहष्टिसे नित्य 
धौर पर्यावदृण्टिसे भ्रनित्य हैं। यो नित्या-नित्यात्मक जाव है यह परमार्य से व्यवस्थित हुआ। अप उस 
व्यवरिथत जीवतत्त्व में जीवका प्रनित्यतापर विचार किया जा रहा हो, पर्याउकी प्रधानतासे 3वब-- 
स्वरूपकों तिहारा जा रहा हो तो उस समय जीव के श्रनित्यत्वका जो विचार है, बयन है व्ह नय 
फहलायगा, इसी प्रकार जब दनव्यमहष्टिसे जावफ़ो नित्वताका परिचय कराया जा रहा हो उम्र समय 
जा कुछ बहा नित्यन्व का परिचय चल रहा है वह नय है। ता अन तब त्मिक पदाय मे से किसी 
एक चर्म का जो प्रतिवादन करे, परिज्ञान करे उप्तका तय कहते है । इस तरह नय का यह लक्षण व्ना 
हि विझद्द बर्मेदपहूय वत्ख ने फियो हक यम का प्रतियादव ऋरता, परिदय करना, उसको नत्र॒ कहते 


हे। 


( ४१० ) सहजननन्‍्द सांहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


यथा वण्न के प्रसगमे नयपक्ष उंदित और थस्तग्त होते रहते हैं, इसका आधार देखिये-ज्ञानवि कल्प 
को तय कहते हैं इन लक्षगमे स्थाद्वाद सीतिसे जो यह वात घटित की गई है कि ज्ञान ज्ञान ही है, नय 
नही है, नय नय हो है, ज्ञान नही है, इसका झ्रागय यह है कि जिस समय विकल्प विवक्षित होता है 
अनन्तधमत्मिक वस्तुमे से एक 4रमंऊा जब कहा था रहा है ऐसो उस विकल्पविवक्षा के समय, तो नय- 
पक्ष उदित हो जाता है, किन्तु जिस समय वह विकल्‍प विवक्षित नही रहता उस समग्र वस्तु मे से एक 
धर्मों कहने की विवक्षा नही रहती, उस समय नयपक्ष श्रपने श्राप विलीन हो जाता है श्रर्थात्‌ नयपक्ष 
का जीवन विवक्षाक्रे श्राधार पर है, भ्रथवा विकल्पात्मक परिचयात्मक ज्ञानात्मक नयका जीवन हृष्टिके 
आधार पर है। १)ई पुरुप नयका प्रयोग ब-रे और योग्य हष्टि न बनाये तब यह विपरीत हो जाता है। 
यही कारण है कि भ्रनेफ दर्शनो ने भो वस्तुके स्वरूपका ही वर्णन किया, श्रशों का वर्णन किया, किन्तु 
उसकी दृष्टि नहीं रखी फ्रि किस हृष्टिमे यह श्रश विदित होता है । इस कारण वह एकान्त बना, 
और परीक्षा करने पर भ्रसमोचोन हो गया है। यहा यह बताया ज़ा रहा है कि ज्ञान ज्ञान ही है, नय 
नही है, इसका कारण क्या है ? शुद्ध ज्ञान ता विवक्षामे नही छदित होता । जब जब भी विवक्षा होगी 
तब तब नयपक्ष उदित होगा झौर वही विवक्षा जब अस्त हो जाती है तो उसके साथ ही नयपक्ष भी 
श्रस्त हो जाता है। जंसे जीव पर्याय हृष्टिसे श्रनित्य है, ज्ञो जीव की श्रनित्यता पर्याय की विवक्षापर 
निर्भर हुईं। जिए समय यह ज्ञाता पुरुष पर्यायहष्टिका श्रस्त कर दे, इसकी पर्यायहृष्टि न रहेगी तो वहा 
भ्रनित्यपक्ष भी ने रहेगी । इस प्रकार सभी जगह यह सिद्ध होगा कि जो भी नय उदित होता है वह 
विवक्षा भ्रथवा दृष्टि के श्राधार पर छदित होता है। उस विवक्षा और हृष्टिकी समाप्ति होने पर नय 
भो समाप्त हो जाता है । इस तरह भी यह समथ्थित होता है कि ज्ञान ज्ञान ही है, नय नही है और नय 

ज्ञानन है। 

2 8०20 पा प्रयोजन व फन देप्िये-व्यवहा रनयका फल पदार्थो मे भ्रास्तिक्यबुद्धि का 
होना है। पदार्थ ज॑से अभेद श्रखण्डरूप हैं, उनको समझ कसे बने, पदार्थ यह भी वुद्धि क्से प्राये ? 
उन पदार्थों का अस्तित्व समझाने वाला तो यह व्यवहार्तय है। तो गरुणमेद करके जा उनका झसली 
स्वरूप है उस स्वस्पको बता करके पदार्थों के श्रस्तित्त्वकी श्रद्धा कराता है। पदार्थ श्रभेद है, अनन्त 
गरुणोका पिण्ड है। यह सब बात व्यवहारनयके द्वारा ही समभमे आयी है । व्यवहारनयसे वस्तु है, 
भ्रमुक प्रकार से है, यह बात जान जाने के का-ण व्यवहारतय का बहुत बडा प्रयोजन सिद्ध दा 
इससे श्रास्तिक्यकी बुद्धि प्रकट होती है । ज॑से एक जीवद्रव्यकों हो ले लीजिये । हि लोग इस जीवद्रब् बल 
किस तरह पहिचान पाते हैं ? जत्र जांव द्रव्य का कुद कला, गुग, स्वरूय, स्व्रभाव कु भी बात ि 
लेते हैं तब ही तो जीव द्रव्यके स्व॒रूप-तक पहुँच बनता है। तो कभा जीवब्रव्यके ०३०2 रखा 
जाता है, कभी दर्शन, चारित्र, आ्रानन्द श्रादिक शुभ देखे जाते हैं तो इन गुणोको विवक्षा हाने पर भ्रथवा 
इन गणो का परिचयके माध्यमसे यह बात ध्यानमे श्राती है कि जोव ऐस अनन्त गृगोका पुज है, श्र 
तब यह बात भी स्पष्ट हा जाती है कि ये सब जोवके हा खास गुण हैं । ज्ञान, दर्शन, चारित्र, श्रान द, 
सम्यक्त्व श्रादि थे सभी जीवद्र व्यके साधारण गुण हैं, यह भा तो व्यवहारन यके श्रयोग से समझे पाया 
है ! पदार्थों मे सामान्यगुण है, विशेष गुण है 'आदिक विवरण किए बिना पदार्थका स्वरूप तो नही जाना 
जा सकता । तो व्यव हा रनयसे पदार्थों का स्वरूप समझा गया, उनका शस्तित्त्व जाना गया, अतएव 
श्रास्तिक्यबुद्धि उत्पन्न करने का श्रय व्यवहा रनयको है। जव गुण गुणो सामान्यविश्ेष गुण 52030 हर 
परिचय हाता है तव पदार्थका अस्तित्त्व श्द्धामे श्राता है। ता व्यवहारनयके भाने बिना हक मार्ग 
नही चल सकता है | श्रास्तिक्य वुद्धि जीवोके नहीं बध पाती है इस कारण से व्यवहारनय प्रयोजनवान 


(२६२-२६४) पञ्चाध्यायीप्रवचेम ६, ७, ८ भांग ( ५११ ) 


है, फिर भी व्यवहारतयको जो उपचरित कहा गया है वह केवल इस ही दृष्टिसे कि पदार्थ तो अभिन्‍न 
भ्रखण्ड है और उसमे यह भेद दर्शाया जा रहा है, फिर भी दिखाये गये भेद के द्वारा ही उस श्रखण्ड 
वस्तुको समझ पाते हैं, इस कारण से व्यवहारतय प्रयोजनवान है श्रौर निश्चयनयकी श्रपेक्षा रखने से 
यथार्थ है, वयोकि भेद करके भी प्रयोजन तो यही रहा कि अमेद वस्तु का परिज्ञान हो जाय | तो अभेद 
वस्तु निश्वयनयका विषय है। उस की शोर पहुचने का व्यवहारत्य लक्ष्य है अतएव यह व्यवहारनय 
यथाथें है। यदि यह निरपेक्ष बन जाय, निशुचयनयके उद्देश्वकी बात न रखो जाय तो यह भिथ्या हो 
जाता है । 
उप्चारत असदूभूनव्यवहारनयकी प्रवृत्तिक! कारण देरिये-उपचरित अ्रसदभुत व्यवहारनयकी 
निष्पत्तिमें कारण यह है कि ये विभावभाव स्वपरनिमित्तक हैं, श्र्थात्‌ स्‍्वके सस्कारसे हुए हैं, स्वसे हुए 
हैं, किन्तु हुए हैं कर्मोष्यका निमित्त पाकर । सो यहा यह बोध रहता है कि यद्यपि क्रोधादिक विकार 
जोव द्रव्यके चारित्रशक्तिके प्रिणमन्र है, विकृत परिणमन हैं, तो हैं जीवके हो परिगमव, किन्तु वे 
परनिभित्त बिना नही हो सकता । ऐसी बुद्धि इस उपर्चारत असदभूत व्यवहास्नवकी निष्पत्ति मे कारण 
हुई और इससे शीघ्र ही यह शिक्षा मिलती है कि यह मैं नही हू । यह मेरा स्वरूप नही है। मुझे इसमे 
रमना नही है। उसको पकड कर नही रहना है श्रौर इस ही के साथ साथ र व॑ जीवोमे भी ऐसी ही 
स्वष्ठपकी हृष्टि जगती है ! जात्रोके ये विक।रो भाब उनके स्वरूपत नही हुए श्रौर इस हृष्टिमे व्यवहार 
के लिए भी यह शिक्षा पिलतो है कि किसी ने मेरे प्रति कष।य की, विरोध किया, विकल्प किय! तो 
वहा यह समझ सकते हैं कि इस भगवान श्रात्माका क्‍या अपराध है ? वंसे हो कर्म, उदयमे श्राये हैं, 
उपष्धिके निमित्तसे इस तरह से हममे परिणाम जगे ! जो स्वत: पिद्ध स्वरतत्र श्रात्मा है वह तो निर्दोष 
है, ऐसी शक्तिका विचार करके दूसरे जोवो मे भो 4दोषिताको परख हांतों है। वो उससे फिर अ्रपनेको 
छोड नही देन। है। तो इस उपचरित असदभूत व्यवहारनयकी निष्पत्तिका कारण यह है कि यह ज्ञान 
बना कि ये स्वय नही हुए, किन्तु परनिमित्तसे हुए, श्रत ये असद्भूत हैं, ग्रहण करने योग्य नही हैं, ऐसी 
बुद्धि ने इस तयका जन्म दिया है । 


देहमे जीवत्ववुद्धिके व्यवहारका मिथ्यापत परखिये-लोगोका यह व्यवहार कि जो यह शरीर है सो 
हो जोव है, यह श्रयोग्य व्यवहार है, अनुचित है, भसत्य है अ्रथवा ऐसा व्यवहार न किया जाना चाहिए 
जैसा कि लोग व्यवहार करते हैं । क्यो है यह श्रयोग्य व्यवहार ”? इसका करण यह है कि यह धिद्धान्त 
से विरुद्ध है जो कुछ लोग सोच रहे है कि यह शरीर हो जीव है। ता यह सच्चाई से रहित है, इस 
व्यवहा रमे सिद्धान्तका विरोध है, क्य।कि शरीर श्रौर जीव ये भिन्न भिन्न धर्भी हे, श्रनेक धर्मी हैं, अनेक 
बस्तु है । एक पदार्थ नही है, इनका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव न्यारा न्यारा है। तो ऐसी स्थितिमे ये दोनो 
भिन्न भिन्न प्रसिद्ध ही हे। और, जब शरीर पुद्गल द्रव्य है, वे भिन्न पदाथ है, जीव द्रव्य भिन्न पदार्थ 
हैं, फिर भी जो लोग शरीरमे जीवका व्यवह्वार करते है कि यह जीव है वे सिद्धान्तसे विरुद्ध प्रतिपादन 
करते हैं। यहशरीर क्या है ? श्रनन्त परमाणुओका पु ज । सभी परमाणु जड हैं, रूप, रस, गव स्पश-- 
वान है, यह शरीर भी जड है, रूप, रस, गध, स्पश वाला है, किन्तु जो समभ सके, समभने को वृत्ति 
जहा बनेगी वह मृत नही हो सकता । वह अम्ृर्ते ही होगा | तो या शरोर जड है, जीव चेतन है, गरीर 
वर्णादिमान है, जोव अमृत है, ऐसे प्रकट भिन्न भिन्न पदार्थोकों एकमेक करने को बुद्धि यथाथ कैसे हा 
सकतो है ” वह सत्र सिद्धान्त विरुद्ध ही बात है । 


नयोके वामकरणका आधार देखिये-नयोके क्या नाम होते हैं इस सम्बन्धमे इस गाथामे सकेव दिया 
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है। शाचार्य कहते हैं कि जिस द्रव्यका जिम नाम वाला कोई विज्ञेप ग्रुण कहा जाता है उस गुण की 
पर्यायोसे विशिष्ट और उस गरुणको विषय करतेदाला तय भी नयके सामसे कहा जाता है श्रर्थात्‌ जितने 
ग्रुण पदार्थ मे विवक्षित किए जाते है वे जिस जिस नाम वाले हैं उनको प्रतिपादत करने वाला अथवा 
जानने वाता नय उन्ही वामो से पुकारा जाता है| इस गाथामे नयो के नाम की कुजी दिखाई भई है। 
जो विपय हा उसका जो नाम हो उसो विषयके आगे नय शब्द जोड देने पर उस नयका प्रा नाम हो 
जाता है। श्रव वक जितने नयोके प्रयोग किए गये है उनमे यही कु जी अपनाई गई है। व्यवहा रमय 
कहते हैं मेद करने को । भेद करने की बात जिस नयके विपयमे झायी है उन नयका नाम व्यवहारनय 
हो गया । पर्याय कहन हैं पश्चक्नो । पदार्थ के अशकों विषय करने वाला जो नय है उसे पर्यायाथिकनय 

हेते है। द्रब्त कहते है उच्त समस्त ग्रुण पर्यायोके पिण्ड को, उस द्रव्यको जो विषय करता है उसको 
द्रव्याथिकतय कहते हैं । तो श्रव तक जितने नयोके नाम निकले हैं उन नामो से भी यही प्रकट होता है 
कि नय जिसको विषथ करते हूँ उनके भामपर ही नयोके नाम रखे गये हैँ । वस यही कु जो समस्त नयो 
के सम्बन्धमे लगेगी । ऐ 


व्यवहारका परमार्थ प्रतिपदनमे प्रयास, पढिये-यहा यह ने समझना चाहिए कि निशचयनयने व्यव- 
हारनयका निपेव किया तो व्यवहारतय मिथ्या हो कहता होगा सो भा एकान्त नहीं है। व्यवहारनय 
निशचयनयके विपयको समझकान का भरसक प्रयास करता है। तो उसका प्रयास +शचयनयके विपयके 
लिए हा रहा हैं। श्रतरव उसे एकान्तत अश्रयथाथ नहीं कह सकते, किन्तु परमाथ प्रनिपाद्य नही हो 
सकता, अझ्तएव प्रतिपादन ही थथार्य नहीं हा पाता। दूसरी बात-ऐसी भो जिज्ञासा हो सकती है कि 
जब निरचयनय कवल निषेध ही करता है तो य बतलाये कि फिर निश्चयनयने क्‍या कहा ? और 
निरचयनयका विपय क्या समझा जाय ? उत्तर तो इस प्रसयमे स्पप्ट हे । जो निश्चयनयका विषय है । 
आर इस विपयणे सहो घ्वनित हाता है कि पदार्थ प्रवकक्‍्सव्यस्वरूप है झ्लौर पदार्थ अववतब्य है । इन 
जब्दोमे भी प्रतिपादन हुआ । ऐसा प्रतिपादन भी परमाथत नयको स्वीकार नहीं करता। पदार्थ की 
श्रवक्‍तव्यताणा वणन भी तो ववतव्य बन गया । तो ऐसा कोई सोच सकता था कि व्यवहारनय तो भेद 
करनेकी वात कहे और निवचयनय उसे भ्रवकतव्य बता दे ता इतना भो बताना वक्‍तव्य पनंका सूचक 
बना, प्रतिपादन हुआ । किसी अ्रशमे भेद «ना तो यह भी परमाथ से स्पोकार नही है। श्रववतव्य है, 
निहच प्तय, इसका सूचना तिपेजसे स्वय हा जाती है। यो यह सिद्ध छुआ कि निरच यनवका विषय 
व्यवह्वार निपेध्य है भौर इसा प्रसगमे यह भो जान लेगा चाहिए कि निरच यनय नयोक। श्धिपति है, 
इससे आगे और तयावकल्पका अवकाश नही ६ । 

लक्षणप्रतिपादक व्यवहारतयकी भो अशूत्तावता कही गछ हे इसका वाश्ण स्पष्ट कर लीजिये-ग्रुणपर्ययवतत 
द्रव्य इस प्रक्तार का धाश्रय लेहर जा सत जवाका उनदेश है वह थद्यत्रि कार्यकारी है, परमार्थ वस्तु 
को ओर लक्ष्य करानेका प्रवास भरा है, लेकिन जिन झज्दाम «ह उपदेश हू थे यब्द यह बतलाते हैं कि 
यह व्यवहारतय मिथ्या है, क्याकि इसमे यही तो कहा गया है कि द्रव्य ग्रुण वादा है हत ग्रुण पर्याव 
वाला है। जहा यह बात झाया कि द्रव्य ग्रुण वाला है ता उससे एमा ही थर्ध घ्व नित हि है कि गुण 
काई चोज है, द्वव्य कोई चीज है श्लीर फिर यग्रुण के मेत से यह द्वव्य गुण निराला कहल।या, लेकिन 
बा “त्‌ सत्‌ ह । तब पर्यायवी बात कहकर उपदेंग क्षिया: 
बात ऐसी है कहा ? पदार्थ तो अपन आपमे भझद्व त रत टू हर हे हे ह्‌ 5 न कप बे क्‍ 
कि द्रव्य पर्याय निराला है । वहा भी यहो अर्थ घ्ववित होता है लि पर्याव कु ह ै रा कद कक 
चोज है, क्रिर उन पर्यागोक़ा मेल कराने पर यह दब्य पर्याध वाला कहलाता है। लेकिन पर्याय क्‍या 
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कोई भिन्न वस्तु है शौर द्रव्य कोई उससे; जुदीचीज है ? इस लक्षणमे जो कुछ जिन गब्दोसे कहा गया 
है उन्ही शब्दोके अनुमार समझ बनानेपर विशेषवादका प्रसग श्राता है । जब कहा कि द्रव्य गुण पर्याय 
वाला है तो यहा भो यहो समझिये कि परमाथत, न तोकोई ग्रुण वस्तु है भ्ौर न केवल कोई द्रव्यवस्तु 
है, न दानो है, न उन दोनोका योग है, किन्तु केव लव॒ह एक अद्वेत सत्‌ है । भ्रब चाहे कोई गुण की हृष्टि 
रखकर सत्‌ द्रव्य कहे चाहे कोई द्वव्यकी दृष्टि रखकर सत्‌ कहे, पर वहयुत॑ ता वहा अनिवेचनीय 
श्रद्वत सत्‌ है। तो वस्तुमे कोई ऐसा भेद भी पडा हुआ है भौर ये व्यवहारनयके लक्ष उन भेदोकी बात 
बताते हैं इस कारण से यह व्यवहारनय मिथ्या कहलाता है। यही निणय इस प्रसगके श्रन्तमे इस गाथा 
में दिया हैं । 

प्रमाण के स्वरूप के वर्णन के प्रसंग में विधि प्रातिषेंघकों मंत्री व स्वपराकारावगाहि ज्ञानकी प्रमाणरूपता 
देलिये-तयोका जो वणन किया गया था उसमे यह समझा गया कि व्यत्र हा रनय का विषय तो विधि है 
श्रौर विधि होती है भेदपय्ूरक और निश्च यनयका विषय निषेध है, सो ये द नो वाते अलग भ्लग नहीं 
है, किन्तु विधि पूर्वक प्रतिषेव होता है श्ौर प्रतिपेधवृवक विधि होतो है ' अ्त्र विधि और प्रतिषेध के 
द्वारा दोनो की जो मंत्री है वह प्रमाण कहलाता है। जैसे व्यवहारसे विधिके माध्यमसे जाना कि जीव 
मे ज्ञान है, दर्शन है, चारित्र है आ्रादिक निश्चयनयसे यह जाना ह व्यवहारनयने जो कहा है वैसा 
पदार्थ नहों है, अर्थात्‌ ज्ञानदशन चारित्र ये कोई जुदे वस्तु हा श्रीर फिर वे श्रात्माके पास रहते हो 
ऐसा नही है, किन्तु वह वस्तु प्रखण्ड है। तो वस्तु ग्रुणरूप है, उसमे मुग है भौर वह श्रखण्ड है | ग्रण 
का भी वहा भेद नही है, इस तरह की मंत्री पूर्वक जो ज्ञान हो रह' ह वह प्रमाण ज्ञान कहलाता है । 
अथवा दूसरे लक्षण से देखिये कि प्रमाण ज्ञान वह है जो'स्व और परका जानने वाला है । स्वका 
श्रथ स्वय ज्ञान, वह अपने श्रापकों जानता है और परका अर्थ है सव-पर पदार्थ । तो यो रव शौर पर 
को जानने वाला जो ज्ञान हूँ बही प्रमाण कह लाता हू । 


स्वानुभूतिके समय में मति श्रूत ज्ञानकी प्रत्यक्षसम प्रत्यक्षा बन जातो है, पढिये और उसका पौरूष 
कीजिये-मतिज्ञान और श्र्‌ तज्ञान परोक्षज्ञान बताये गये हैं श्लौर फिर जिस समय स्वात्माकी अनुभूति 
होती हैँ उस समय इन दानो ज्ञानोका जो भी उपयोग हूँ, जो भो ज्ञान हुआ ह वह प्रत्यक्ष ज्ञानके 
समान प्रत्यक्ष कहा जाता हैँ । स्वात्मानुभूतिके समयमे ही इस ज्ञानको प्रत्यक्ष ज्ञान कह सकते है इधसे 
प्रत्यक्ष क्यो कह दिया हू, क्योकि सिद्धान्तश्ास्त्रों में मति, श्र्‌ त, ज्ञानको परोक्ष स्पष्टरूपसे बताया गया 
हैं तब किसो भी पद्ध तिप्ते इसे प्रत्यक्ष धानना कसे सगत हू ? ऐसो श्राशका हो सकती हे ? इस झ्राशका 
का उत्तर स्वय ग्रन्थकार अभी हो कुछ श्र'गे देगा, लेकिन यहा सक्तेपमे इतन। समझ लेना चाहिए कि 
जिस समय काई ज्ञानो पुरुप स्वात्माकी अनुभूविका विपय स्व सम्वेदन प्रत्यक्षके द्वारा स्पष्ट रहता है । 
तो यह विशेषता बहुत बडो विज्येषता हू, इस हृष्टिसे मतिज्ञाव श्रौर श्रृतज्ञानको स्वात्मानुभुतिके समय 
समक्ष हुए की तरह प्रत्यक्ष ज्ञान माना जाना चाहिए 
अतेको दाशविक सन्तिकर्प, कारकसाकल्य अ।दि अज्ञानरूपोको प्रमाण मानत हैं उनके समाधानरूप ज्ञानभे 
ही प्रमाणल है, इसको परख कर लीजिये-उत्त गाथामे यह बताया है कि अन्य वावियोके माने हुए प्रमाण 
के लक्षणमें दृषण झ्राता हू । उन्ही दूपणोको कुछ कुछ स्पष्ट करने के लिए क्रमश कुछ वर्णन किया जा 
रहा हैँ । किसी भी प्रकार ज्ञानको छोडकर अन्य किसो भी लक्षणमे प्रमाणता श्रा नही सकत/, कारण 
उसका यह हूँ कि ज्ञान यदि नहो हैँ तो जड अचेवन कर्ण भ्रादिकका कौन प्रमाण समझ लेगा ? प्रमाण 
. का फव हूँ तब अदज्ञानकोी निदृत्ति होना, श्रर्थात्‌ प्रभा जो जावफ़ारी हूं, जिसमे श्रज्ञान नही रहा, 
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वही तो प्रमाणका फ३ है श्रौर उसका कारण 3 वह भी श्रज्ञाननिवृत्तिका रूप होना चाहिए याने शभ्रन्नान 
दूर करना तो फल है झौर अन्नाव दूर करनेका जो कुछ भी साधन होगा वह भी ज्ञानरूप ही होगा । 
जड़ पद।थ प्रमेष॒ भले ही हैं मगर वह कभो प्रमाण नही हो सकता । प्रमाण वहो हो सकता याने भ्रज्ञान 
की निवृत्ति वही कर थकता जो स्वय ज्ञानख्प हा गया । अपने श्रापको ता जानते वाला हो, वही परका 
जाता हो सकता है, किन्तु जो स्वय श्रज्नानरूप है वह किसी भी प्रफ़ार परका जाननहार नही वन 
सकता | ऊपर जो श्रनन्‍्य वादियोने प्रमाण के क्षण किये हैं श्रौर वहा बताया है कि जो प्रमाणका फरण 
हो सो प्रमाण है और प्रमाणका जो करण माना 7 वह सव जड मान। है, इच्द्रिय है, प्रकाश है ये सब 
माने यये हैं प्रयागहूप | हैं ये जड। तो जो जड है स्वय अ्रपने को नहीं पहिचान सकता है वह प्रमाण 
किप तरह हो जायथगा ? तो इन्द्रिय श्रादिक जो प्रमाणके “रण साने हैं ज्ञानहीन,वे प्रमाण नही हैं,  न्तु 
प्रमाण ज्ञानस्वरूप हो मजऊता है । 

प्रमाणऊे विषयका एक उदाहरणमे दिख्र्शव काजिये-अब इस गाशामें प्रमाणपक्ष की बात कही जा 
रही है। प्रमाणशो कु जी भभमिन्नानपद्धति है श्र्यात्‌ द्रव्याथिक पर्यायाथिक तय दोनोके विषयमे अश्रविरुद्धं 
रूपसे सजो देता परमाणक विपय है । इस गाथामे कह रहे है कि जो वस्तु स्वस्पाभाव से नास्तिरूप है 
और जो स्वरूप सद्भावसे अस्तिरूप है वही वस्तु विकल्प।तीत है| ऐसा यहा अ्रनिज्ञानपृर्वक जो परि- 
चय हुआ है वह सब प्रमाणपश्ष हे। उक्त तीन गायाग्रोमे तीन पक्ष बताये गये थे । एक तो बताया गया 
था स्वरूप सदमावसे भ्रस्ति होना, अस्तिनयको प्रवानतामे यह विपय कहा गया था, यह भी वस्तुका 
धम है | दूमरे-वास्तिनय पक्षमे यह कहा गया था कि स्वरूपाभावसे वस्तु नास्तिरूप है, जिसकी अबि- 
बक्षा हो गयो, उस अ्रवित्रक्ष'मे वहा नास्तित्त्व है । तब तोखरी ज्ाध।में द्रव्याथिकतयकी हृष्टिमे वस्तुको 
विकल्पातीव कहा गया है । श्रर्थात्‌ स्वहृपसे अ्रस्ति है इतना भी कथन विकल्परूप है, भेदरूष है, पर 
द्रव्याथिकनय ग्रभेदको विपय करता है अतरव वह विकल्पातोत ही वस्तु है, इसका समर्यत करते है। 
अब इस गाथामे तीन नयपक्षाक्रा श्रविरोधरूपसे परिचय किया गया है। जो वस्तु स्वरूप भावसे 
नास्तिरूप है, स्वरूप सदुभावसे भ्रस्तिरूप है वही वस्तु विकल्प/त,त है ' यो उक्त तीव नय पक्षोक्रा अ- 
विरुद्ध रूपसे एक वस्तुर्में थापना यह प्रमाण पक्ष केंहलाता है। यहा मुख्यतया यह बात जामना कि 
व्यवह् रपक्ष और निश्चयपक्ष दो की बांत बताकर फिर प्रमाण पक्षसे स्थापना की गई है। बाकी व्यव- 
हारपक्ष ताता प्रकार का होता है तो उस व्यवन्ारपक्षकों यहा सक्तेगमे केवल दो दो भागोमे हो बताया 
गया है । जैसे एक अनेक पक्षपे पर्यायविशिषेेट अनेक पर्याश्राथिकल्य और इक पर्यायाथिकनय । ये दोनो 
ह| व्यवहा रनथ हुए, फिर तिश्वयतयकों शद्ध द्रव्याथिक भयके रूपमे कहा फ़िर इन दोनो नयोने श्रवि- 
रोध रूपसे एक वस्तुमे सद्भ'व बताया इसी दरह व्यवहारतयक्रा दा भागामे ग्रस्तिन।स्तिके सन्दर्भ में 
प्रकट दिया | अश्तिनय नास्तिनयसे दोनो व्यवहारनय है और द्रव्याथिकनयमे विकल्पात्तीत वस्तु है । 
इन दोसों नयोक्रा जोड करके इस गाथामे प्रमाणपक्षकी बात कही गई है । 

(२९५०-२४८६) पणज्चाध्यायी प्रवचन रे, १० भाग 
इसमे पदचाध्याथी उत्तराद्ध के ३७० छुन्दो पर पुज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महू।राज के प्रवचन 


हैं । पूर्वाद्धं में बस्तुका सामान्यरूप से स्वरूपसिद्ध किया है। अब विशेषरूपसे वस्तुका व उसमे भी प्रधानतया 
आत्यपदाथका स्थरूप बताया जा रहा है। सामाच्यद्रब्यके दो पेद जीव व अजीब बताकर जीव द्र॒व्य4ी धिर्दोष हेतुमे 


सिद्धि की जा रही है। देखिये ६ वें छन्दके एक पवचनाशमे-जीव है स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष होने से, यह अधुमान 
प्रयोग उक्त इनों कमे बताया गया है। उस्धके भ्रवुश्गर इस अनुमानसे जीव तत्त्वको सिद्धि होती है | इस 


(२६५-२६६) पंचाध्यायी प्रवचत ६, १० भांग ( ५१५ ) 


श्रयुमाममें हुतु तो बताया गया है स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष भौर साथ्य यह बताया गया है कि जोव दवै। तो 
जहा हैतु पाया जाय श्रौर साध्य पाया जाय वह तो है अन्वय व्याप्ति, जहा साध्य न पाया जाय तो 
साधन भी न पाया जाय, यह है व्यतिरेकव्याप्ति । व्यतिरेक व्याप्ति श्रन्वयध्याप्तिसे भी पुष्ट है। यहा 
व्यतिरेक व्याप्ति द्वारा जीवके श्रस्तित््वकी सिद्धि की गई है । 
| घीव शुद्धनयादेशसे एकविध ही है, फिर भी पर्यायदष्टिसि उसके भेद हैं, देखिये ३३ वें छन्दके एक प्रव- 
घनाशमिे-शुद्धनयकी श्रपेक्षसे यह जीव शुद्धस्वरूप है, एकरूप है। जेंसे शुद्धभथकी हृष्टिमें केबल एक 
परभ्रपेक्षारहित, परउपाधिरद्वित, स्व्ररूयमात्र द्रव्य देखा जाता है ता शुद्धनयको हृष्टिमे यह जीव द्रब्य 
शुद्ध स्वरूप है, भर्थात्‌ जो जीवमे स्वभाव है उस स्वभावरूप है। स्वभाव विकार के लिए नही होता, 
स्वभाव किसी विडम्बनाके लिए नहीं होता, बल्कि स्वभावमे स्व»ाव ही दृष्टमत होता है, परिणतिको 
भी वहा उपेक्षा रहतो है, अ्रथवा परिणतिपर भी वहा हः्ट नही है। ऐसो शुद्ध वयक्री दृष्टिमें यह जीव 
शुद्धस्वरूप है । एक रुप है, उसमे भेद कल्पना नहीं होतो, और तभी इस हृण्टिमे जितने भो जीव हैं वे 
सब एक समान है । इसी एक समानको एक क्ह दिया है प्रन्य दार्श सिंकोने, क्योंकि समान श्रर्थ में भी 
एक गब्दका प्रयोग होता है, ऐसी व्याकरण और घब्दकोपकी विधि है | तो यो यह जीव द्रव्य एक रूप 
है फिर भी पर्यायहृष्टि से देखा जाय तो जीवको समस्स्त पर्यायोक्रों सत्ते। करके बताया ला रहा है कि 
जीव दो प्रकार के हें-मुक्तजीव भौर अमुक्तजीव । जा जोव कर्मबन्धनसे छूट गये हैं, विकार भावोश्वे छूट 
गये है, जो जीव पूर्ण गान्त हैं, श्रानन्दमय हैं, केवल उस ही स्वरूपमात्र है वे तो मुक्त कहलाते हैं भौर 
जो जीव कर्मवनन्‍्धनस मुक्त है, भरी रादिकका सयोग है, सम्बन्धमे है उन्हें कहते है श्रमुक्तनोव । निश्चय 
श्ौर व्यवहा रका विपय क्‍या है ? निरचयका विषय है सत्र, व्यवहारका विषय है पराश्चितभाव। नि३- 
चयनय एक वस्तुकी एक में हा निरखता है श्रौर उसका स्वभाव भावको ही ग्रहण करता है. व्यवहार- 
भय श्रणुद्ध श्रवस्थाकी १रसयोगकोी जो सभी अयुद्ध अवस्थामे सम्मिलित हो गये हैं उनका ग्रहण करता 
है परनिमित्तसे होन वाले जो भाव है औपानिकभाव, नेमित्तिकभाव, उनको ग्रहण करन वाला व्य- 
चहारनय है । तो निश्चयनयकी हृष्टिमे तो किसो प्रहार का भेद नही है। सस्ारो श्रौर मुक्त सभी जीवो 
को एक रूप निरखा निशचयहृष्टिन ता बहा सआारो और मुक्तका भेद क्‍या हृष्टिम नही पडा है * केवल 
स्वरूप इस हृष्टिमे है और उस स्वर रूपहष्टिस जाव एक रूप है, किन्तु व्यवहारतयसे जोव दा छप्र हो 
गया हे-एक ससारो, दुश॥रा मुक्त । जा उपाधिनहित आत्मा है वह सवारी है, जो निरुषाधि श्रात्मा है 
बह मुक्त कहलाता है | यो अब प्रथम परिच्छेदम एक द्वव्यके स्त्रर्पका वर्णव किया था, ध्व इस परि- 
च्छेरम जोवद्रव्यकी प्रमुखतासे वणन चल रहा है । द्वव्यमे जीवके स्तरूपका प्रवधारण किया श्ौर नि३-- 
चेयहण्टिसे, स्वरूपकी हष्टिस जाव एक ही प्रकार का है। अब व्यवहारनयके प्रालम्बनंसे उस जीव के 
भदाका विवरण चल रहा है ॥ तो प्रथम टी प्रथम जीवमे वया मैद हृष्टगत हुए ? तो ये भेद दृष्टयत्‌ 
हुए-काई जोव समारो है भ्ौर काई मुक्त है । 
जोवके अशुद्ध व वद्ध होनेका कारण है वैभाविकी झक्तिका विकार। वेंभाववी बाक्त की दो जवसुपायें 
होती है-१-विक्रत, २-स्वाभाविफ । दोनो दश ये एक साथ नहीं हा सकती, इसका परिचय वीजिय €३ वें छन्दके 
एक प्रवचनाशमे-अ्रव इस प्रसगका निष्कप वतान के लिए यह अन्तिम याघ्या कही जा रहो है| यद्यवि 
एक शक्तिके हो दा भेद है, यान बहु एक चेभाविका यक्ति दा छूवो भो घारण झरती है, परन्तु उस एक 
गक्तिक ये द। भेद एक साथ नही हो सकते | य द स्व/भाविक झौर वमाविक दोलतो अ्रवस्थाश्रोका एक 
साथ मान लिया जाता तो उसका झथ यहा ता स्पष्ट हु 4 कि बंभाविक अ्रवस्था भी सदा बनी स्टेगी 
धार जब वेसापिका प्ररस्था सदा हा गयों तब साक्षका प्रुरुपाय वरना व्यर्थ है, वयोकि विभाव 


रे 


[8 :) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथंम भाग 


परिणमन तो श्द। ही रहेगा झ्ौर मान ली किसी कल्पनामे किसी प्रयास हारा कुछ थोडा सा मोम्न 
बचा लिया तो गझ्रत उस मोक्षका गूल्य क्या है ? वभाविक परिणति तो सदा रहती है और मोक्ष भी 
वह क्या है ? एक योडः कप राग्र हुम्ना श्र बैकृण्ठ जेरो नामसे मुक्ति मान लिया, लेकिन वह बेकुप्ठ 
एक नवग्रेबेयक जैसी स्थिति रही जहा युकक्‍्ल-रलैश्या है, कुछ शान्त स्थितिमे रहता है, लेकिन वहासे भी 
तो जीवकी मरण करनः होता है, नया भव घारण करना होता है । यदि बैकुण्ठ स्थिति भी सदा रही 
श्राये तो मोक्ष कुछ चीज न रहेगा थौर माक्षके लिए प्रयास करता व्यर्थ हो जायगा । इस कारण यही 
सिद्दान्त मान लेगा दाहिए कि जीवयसे एक बेवाविफी गक्ति तामका गुण है और उसकी उपाधिके सदू- 
भावमे तथा उपाधिके प्रतावमे दा प्रकार के परिणमन होते हैं। उपाधिसब्रिविमे तो विभाव परिणमन 
रा है शरीर उपा।व के प्रभाव में स्वभाव परिणमन होता है । ये दोनों परिणमन एक काल मे नहीं हो 
सकते । 


, जवमे बद्धताकी अग्रिनाधाबिकी अयुद्वता देशिय ११२ वें छुद्के प्रवचनाशमे-जीव वद्ध है, यह बात 
इस प्रसगमे कंते जाडो जा रहो है ? ता यद्रा यह भो समझता चाहिए क्रि प्रात्मा की जहा वद्धता है 
उंसो समय वहा अशुद्धता भी है । बद्धता ओर श्रघ्ुद्धता इत दोनोका परस्पर अविनाभाव है, ऐसा नही 
है कि श्रात्मा अशुद्ध तो नही है श्रीर बद्ध है, और भ्रहभो नही है कि श्रात्मा वद्ध तो नही है शोर तथुद्ध 
है। श्रात्मामे बद्धता भौर अ्रयुद्धता दोनो का सम्बन्ध है श्रौर उस अ्रशुद्धनाका लक्षण यह बन रहा है 
कि श्चात्मा जो स्वव अद्व त है, एक है, एकस्परूप है, किन्तु वह श्रन्य पदाथ के निमित्तसे हंतरूप हो 
जाता है । इस ब्नोकमे यह बात कही जा रही है कि जिस समय आत्मा कर्मो से वद्ध है उसो समय 
अशुद्ध भी है। यदि अगुद्धता न हो तो बद्धता हो हो नहो सकतो और बद्धता न हो तो भशुद्धता भी 
नही हो सकती । इनमे ऐसा परस्पर भ्रविनाभाव है, अब स्वभाव हष्टिसे देखते हैं तो इनमे परस्पर मेल 
नही बेठता ) जीव तो चंत्तन्यस्वरूप है, पुदगल कम जड है, इनका श्रापलमे कोई मेल नहीं बन रहा है 
श्रौर थे अ्रपने आपमे ग्रद्वेत है, एक है, पृथक है, अपने अपने स्वरूपको रखने वाले है, फिर भी पर पदार्थ 
का निर्मित्त पाकर जो श्रशुद्धता जीब में बन रही है बस इसी से यह आत्ता ढ/ं तहूप बने का है। तावा 
स्वभावल्प बन रहा है। श्रात्मा की गुद्धता और वद्धता को सिद्ध करने के लिए अविक क्या प्रयास 
करना ? अपने आपकी जो स्वय की आरा स्थिति है इस़तो स्थिति से जावा जा सकता है कि झात्मा 
प्रशुद्ध हे भौर बद्ध है और यढ बता कब्से * तो यह भी विदित हो जाता कि यह परम्परा प्रनादिसे 
चली झा रही है, क्योकि इसमे कुछ एक न म ने तो दूत) नी बात नहीं बनती । मानली इसमें क्मंदध 
नथातो अयुद्धता कंसे झयो ? आल प्र न था ता कर्मत्रद्धता कसे आयी ? कोई वजह नही है 
कि इसमे एकके विना दूसरी बात झा राके । इससे जिद्ध है कि त्रटुद्धता और बद्धताको परम्परा अनादि 
पे चली आयी है । 

बातम्त-चक्के जो सात तत्त्वोके रुपमे भेद फ़िये जाते हैं वे व्ययद्धा रतयसे हैं, परमाय॑से नही हैँ, परमार्थइप्टि 
ही दाभकारो है । इतने पर भी व्यवहारतयक्की उपयोगिता है, इसकः दिग्दशन कीजिये १३७ वे छन्दके एक प्रव- 
चनाशरमें-प्रथ यहा व्यवहा रके लानहारी हाने को भी वरत समभिग्रेय। । मोक्ष है, सम्वर है, निर्जेरा है, 
उपाय है, क्या ये लाभकारी नही है ? और हैं व्ाबहारतप्रके वि पय, तो कंसे कह दिया जाय कि व्यव- 
हार्वय लाभकारी नही है ? व्यवहार लाभकारी नही है, इसका अर्थ यह लगाझो कि हमे चाहिए भ्रख- 
ण्ड बस्त॒की दृष्टि, जिसके ग्राप्रय से हम विहल्‍्प, क्पायबन्धनसे झुक्त हो श्रौर हममे निर्मल पर्याय ही 
पश्णिमती रहे | इसके लिए हमें विकल्त वाल्हू वियय न चाहिए । हमे चाहिए निविक्त्प असण्ड दृष्टि । 


+ 
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तो निविकल्प अखण्ड तत्त्वकी दृष्टिमे तो समर्थ शुद्धनय है । तो उस काम के लिए व्यवहार लाभकारी 
नही है इतना हर जगह अर्थ लपेटता जाय, हर जगह घटाता जाय तो वह सन्‍्मार्ण पर ते चल सकेगा । 
तो जिस अतुभवके लिए व्यवहारतय अ्यथार्थ है, लाभकारी नही है उसका तथ्य समझे। तिस पर भी 
न्यायबलसे व्यवहास्फो मानना ही पडेगा। और, भी सुनो-वोई पुरुष ऐसा अभ्र,यह करे कि हम तो 
व्यवहा रतयकों छु०गे ही नही, यो ही उस श्रखण्ड चेतन्ण्स्वरूपका भाव कर लेंगे तो यह न हो पायगा । 
श्ररे पडा तो है वह अभी जन्ममरणके चक्र में, शरीरके बन्धन में है, अनेक प्रकार के विकल्पोमे पडा है, 
पर कहता है कि हम विता व्येवह्मरका आश्रय लिए ही उस अखण्ड «तन्यस्वरूपका दर्शंच कर लेगे तो 
यह कहना उसका ठीक नही । यदि ऐया व्यक्ति कोई हो तो दिखाओो । जो ज्ञात्र श्रखण्ड तत्त्वकी यथा 
थंता बताकर व्यवहारतयको सर्वंधा अ्रयथार्थ बत। रहे है और दूसरोका व्यवहार पहिले से हो छुडा केने 
का प्रयाम कर रहे है, उन्होने स्त्रय व्यवहारका ग्रालम्बत लेकर, व्यवरहारसे काम निकाल कर ऐश़ो 
श्रख॒ण्ड दृष्टि पायो होगो । तो व्यवहारके ब्रिना तो निशवप्तका दिग्दशव ने हो सक्रेसा । इस कारण 
व्यवहारनय भी श्र यकी तरह न्यायके बलसे प्रप्त होता है । 
परम'र्थ आत्मा अखण्ड है, फिर भी जो € भेद किये हैं उन भेदोके निष्पन्न ढ्रीन का कारण क्या हू, देखय 
१३९ वें छन्‍्दका एक प्रवचनाश-जीवकी शुद्धता और अशुद्धताके प्रकरणमें कहः जा रहा है कि नवपदाथ 
पर्यायधर्मा है श्ञोर इन मेदोका कारण उपाधि है । यहा शुद्धता का अर्थ लेना है निश्िकल्प, श्रखण्ड एक 
केवल श्रात्मद्रव्य भर अशुद्धताक। श्र्थ लेना है जीव, श्रजीव, श्राख़नच, बन्ध, सम्बर, निजजेरा, मोक्ष इन 
रूपोमे देखा गया जीव पदाव । तो इस तरह से जा ये € पदार्थ हैं ये पर्यायवर्मा हूँ । ये € पदार्थ जोबका 
पर्याये हैं। और, यहा उपरक्ति (उपाधि) न हुई है जिसके कारण यह € पदार्थों का मैद पडा है, 
परन्तु यह उपाधि पर्यायमात्रता नही कहलाती । अर्थात्‌ उपाधि एक विशिष्टता है, किन्तु यह पर्याय- 
सात्र नही कही जा सकती । यहा मूल पर्यायपर दृष्टि दिलाई गई है | पदार्थ को पर्याय अग्रुरुलछ-व गुण 
के निमित्तसे श्र्थात्‌ स्वथ के ही कारण जो पट्युगहानिबुद्धि हैं वह पर्याव है। पदाथ में पदाय के ही 
स्वृभावसे निरखा जाय तो पदार्थम निरन्तर परिणमन हो क्या रहा है वह हे ग्रथ१र्याय । उस श्रर्थपर्याश 
में कोई भेद नहीं पडा हुम्रा हैं। वह भेदरहित हैं। जंसे धर्मंद्रव्य, श्रधमद्रव्य, आकाश द्रव्य, कालब्रव्यमे 
अर्थपर्याय निरन्तर चलती रहती है तो उसमे हम काई भेद समभ पाते है क्या ? वहा कोई भेद व्यक्त 
नहीं है। वहा विभाव गुण व्यजतपर्वाय नही, स्वभा* ग्रुणव्यजनपर्याय व्यक्त हो रही, सो वह हाते हुए 
भो वह व्यजनपर्याय वहा तो अ्रथपर्यावके अनुक्ल है श्रौर उसमे श्रन्तर्लीन है । तो पर्याव तो वास्तविक 
श्रथपर्याय है। जो पदाथ के स्वभावले पदाथ मे निरन्तर रहती है। उसे कहेगे पर्यायमानता। तो 
पर्यापमात्रता उपाधिम नही हैं । उपाधिके मेतमे नही है । उसे तो स्वतत्रतया निरपेक्ष एक द्रब्य में ही 
निरखा जाय तो उसका परिचय होता है। इससे यह भी सिद्ध है कि ऊव यजोव ग्रा।दिक € पदार्थ 
उपाधिल्‍ूष हैं, सम्बन्तनपर हुए रुपाता विकल्पके कारण ये उत्पन्न हुए हैं। 
जीवादिक नव पदार्थोका स्वरूप निरखिये १४१ वे छल्दके एक प्रपचनाशमे-उस पद्यर्थों को इस तरह 
निहारत' कि अखण्ड चिदात्मक जीवको तोडकर जा वुद्धिम भ्राया वह थाप दिया, आर ऐसी बुद्धि कर 
के थापा कि जिस जावके सम्बन्बमे ये ग्राभव वन्च आदिक पर्याय कही जायेगो, ऐसा खरूपालमे लाया 
हुता वह जोव पदार्थ जोढ है, और उस ही जीवमे ज्ञान घर्मं स अतिरिक्त जो भाव निरखे जा रहे है 
उन भावाकी दृष्टिसे जो इसे देखा है तो बह हो गया अजीव । प्रर्थातव्‌ उस ही जीववी अर्जीव बहु 
रह करी पुरुमत का बात नही दाह रहे है, नही तो जीव की ये € अवस्ये केसे बनेंगो ? तो जीवम 
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जो रागद्व प, क्रोध मान, भाधिक भाव पाये गए अथवा श्राचार्थो ने त्तो महा तक क्रहा कि प्रमेयत्व 
थरादिक धर्मकी हृप्टिसि ता वह भ्रचेतन है भौर ज्ञानदृष्टिसे वह चेतन है | तो उस ही छक जीव पदाध्में 
दृष्टि लगाकर जो नानातिरिक्त धर्म हैं उन घर्मो कीप्रधानता करके जवनिरखा तो वह कहलाया अजीब । 
श्रब जीवमे जो श्रजोषका, विभावका, रागादिकका जो आ्राना हो रहा तो आना क्या जीवसे पुथक्‌ चोज 
है ? क्‍या राग दूसरी जगह से श्रा रहा है ? यहा झञाने का श्रर्थ कोई कदम रखकर चलने की बात है । 
वह तो जोव है और जीबमे झाश्रवभाव की निष्पत्त हो रही है, वस उसके श्रोतका नाम श्राश्रव है। 
श्राश्नवका सही अर्थ आगमन नही है। श्राश्रवका श्रथें है चुना, सुत होना । ख्वण होना, श्रात्माके सर्वे 
प्रदेशोसे क्िरता इसका नाम है झ्ाश्न व । जैसे पहाड से पानी भिरा, चुप्रा और ऐसा भी चूना मत देखें 
कि जहा एक मोटी धार निकल रही हो, किच्तु जहा से ब द बद भो चूता है। तो जैसे ऐसा चुना 
कितने स्थानोसे हो रहा ? बहुत क्षेत्रोसे । यो ही भ्रात्माके सर्व प्रदेशोमे से जो भी श्राश्रव भाव 
निकला यह हुआ ज़वण, चूना । स्रवेणका हम पहिले से नही परख सकते कि कहा से श्राया ? गमनको 
तो हम श्रलग से जान लेगे कि यह श्राया, बहा से श्राया | भ्रौर, थाने मे तो क्षेत्रमेद भी है। कहां से 
श्राये, कहा आये । उधर से श्राये, इधर झ्ाये, लेकिन ख्रतण मे यहा क्षेयमेद नहों है। चुवा, वहा से 
चुवा । यही से निकला । तो इसी कारण यहा श्रागमन श्रर्थ नही कहा । श्र।खवका श्र्थ श्रागमत्र स्थूल- 
रूपमे कह देते है, किन्तु श्रथ है ग्रात्माके सर्व प्रदेशोसे किरता, इसका नाम है भ्राश्वव । तो भी ग्राश्रव 
क्या अलग वस्तु है ” वह जीव पदार्थ ही तो है। सम्बर-आाश्रवका रुकना सो सम्वर । आत्मामे जो 
राग्रादिक भाव भिरते थे उनका भिरना वन्द हो गया, श्रव भिर नही सकते । यहा उनका उपशम नही 
हुआ (दवाया नहीं गया) किन्तु ऐसा ही कुछ हो गया कि जिससे मिरने का ताम न रहे, सूख गया । 
भोतर भी गीला त रहा । जिनका सम्वर हुआ्ना है उनका गोलापन भीतर भी नही है। पूरी तरह से 
उसका निरोध है । भले ही कुछ बद्ध प्रकृतिया सत्तामे स्थित है, किन्तु नवीन नहीं आते । तो ऐसा जो 
सम्वर है वह क्‍या श्रन्य वस्तु है ” वह भी जीव ही तो है। बन्ब-जो भिरना हो रहा था, जो जीवमे 
विभाव झाये वे विभाव झाये तब कहमापे जबकि एक समय में ही झ्राना श्रौर जाना हो गया। वे वहां 
ठहरे नहीं । वह तो कहलाया स्रचण, लेकिन दूसरै समय भी अगर ठहर गये तो वह हो गया बन्ध । 
दूसरे समय ठहर जाने पर भी बम्ध कहसायगा पहिले हो समयसे, क्योकि पहिले समय में क.। स्पश न 
था ? तो ऐसा जीवमे विभावाका बन्धन है यह बन्धन भो जीववस्तु हो ता है, अन्य कोई नही । 
निर्जरा-जों जीवमे यह विभाव न्धन होता हैं, यह सस्कार चल हर | है। सस्कार ही खतम हो जाय 
उसको कहते हैं निर्जरा । जो विकार हैं वे मर इसका नाम है निजरा। तो ऐसे जा विकार गा हैँ 
उस भडनेकी स्थितिमे जो जीवका 4रिणमन है वह क्या जोववस्तु नही है ? मोक्ष-जीवका विकारोसे 
बिल्कुल हट जाना, पूर्ण निविकार हो जाना, ऐसी जो विकारोसे रहित श्रवस्था बतायो गई है वह क्‍या 
जीव नही है ” शुभ ध्गुभ भाव ही पुण्य पाप है। ये भो जीव हा तो है। तो थोवके विशेषमे ही ये € 
पदार्थ होते हैं । | न्‍ छन्‍्द 
नव पदाथ अभूताथं॑नयसे कहे गये हैं, फिर भी दे।खये नव पदार्थों क प्रतिपादवका। अयोजन, १७८ वें छुन् 
के एक प्रवचताशमे-इस हइलोकमे यह कहा जा रह है कि ६ पदार्थों के कहने का प्रयोजन यह है कि यदि 
६ पदार्थों को न माना जाय तो € पदार्थों से परे शुद्ध जीवका थी कभी अचुभव नही हा सकता । ठीक 
ही है, भगुद्धता स्वीकार किए , बिना शुद्ध जीव भा घिद्ध नही होता, क्योकि उत्त शुद्धवाका साधन है 
प्रशुद्धताका अर्थात्‌ भशुद्ध मे रह रहा है विज्येप, तो उसका लक ही है । विशेषकों न माना जाय तो 
वह सामान्‍य सुद्ध जीवत्व भी चही ठ<र सकता । इसे यो स मक्िये कि जसे कोई पुरुष जौववा तो माने, 


(२९५-२६६) पचरध्यायों प्रवचन ६, १० भाग ( ४६६ ) 


पर नारक, तियंन्‍्च, मनुष्य, देव शोर सिद्ध इन ५ की न माने, ये ५ अमत्य हैं, हैं ही न ऐसा स्वीकार 
करने का प्राग्रह करे तो उनके लिए फिर जीव कहा बताया जायगा ” इस कारण ये ५ विशेष है। इन 
विपयोसे श्रजग रहकर जीव रह नहीं सकता । क्‍या कोई जीव ऐसा मिलेगा कि जो नारकी, तियच्च, 
मनुष्य, देव या सिद्ध क्सी में भी न मिले ? तो # से ग्रतिरक्त कोई जीव नही है, फिर भो ५ की दृष्टि 
न रखे श्रौर केवल उस एक शुद्ध जीवको जाने तो जाना जा सकता है ! उपणोग द्वारा इन ५ का उल्ल- 
घन करके ग॒द्ध जीवकों जाना जा सकता है, लेकिन ये ५ हैं हा नही, ऐया कोई आग्रह करे तो वहा गति 
नही हो सकती है। इसी प्रकार जीवके ये पदाथ विशेष बताये गये हैं । ये € पदार्थ हैं ही वही, ऐस। 
कोई अ्राग्रह करे तो फिर जीवको ऊहा बताया जायगा ? तो एयोजव रखता है € पदार्थों का कंथन, इस 
कारण € पदार्थों का प्रतियादन करना सगत है । इन्हें ग्रवच्य न कहा जायगा । दूसरा फोई युद्ध पर्याय 
मे जीवको निरखनेकी बात समझना चाहे ता ऐसी छुद्धता भी ग्रयुद्धत/फे विना नहों हो सकतो है इस- 
लिए भी अ्शुद्बवका कथन प्रयोजनवान होता ? । 


ज्ञानचेतनाका स्वरूप देखिये, १६७ वें छ दऊ प्रवचनमे-जिस समय भरामाका जनगुण एक सम्पक 
अ्रवस्थाको प्राप्त होता है याने जिस ज्ञानके साथ विफ्ार नहा रहते, ज्ञान जिस ग्राधारमें है उस आधार 
मे भो बिक्रार के विकल्प नही हाते, ऐसा जब ज्ञान सम्पऊ अ्रवस्थाको प्राप्त हाता हूँ तो वहा ग्रात्मा की 
उालब्बि है शरीर ऐसा सुद्ध केवल श्रात्माकी उपलब्धिछप जो अवस्था है उस हो का नाम ज्ञान चेतवा 
है। में ज्ञानमान्र हु इस प्रकार का जो चेतन है उसे घानचेतना कहते है । करना भोगना क्‍या ? करने! 
भोगनेकी प्रकृति मनुष्योमे है और करने भोगने से ये वडे परिचित हुए है, तो करने भोंगने के रूपमे हा 
परिवय कराने का बनने किया है। पर वस्तुमे करना क्‍या श्रीर भोगना क्या ? है और होता है। जब 
पदार्थ है तो प्रतिक्षण उसको पर्यावें हांती हैं। इसने करनेको बया बात श्रायो ?ै और भागनेकी क्‍या 
बात आयो ? ले|डइन यह जीव इसी ज्ञानकी किपो विफला के बलपर यह करने भागन जेसो यात समझ 
रहा था तो उसी समको के द्वारा वहा के करने भागने के विकल्पको मेटना है। जब यह कहा जाता 
कि यह आत्मा ज्ञानकों करता है भोर ज्ञानकों हो भोग है, इस तरह से बहा चेतना करता है, पर 
भको चेतनेमें यहू विकतप नहीं पडा है कि मैं ज्ञानका करता हु, व ज्ञानको भागता ह। ज्ञान है. होता 
यहो उसकी एक चेतना है । तो बहा जान ज्ञानमे रहता है और जानका जानन बना रहता हैं, यही 
मागका जानन दूँ । इससे सुद्न श्रात्माफी उउलब्धि है, न भोगता है, न विकार ह, न मुक्तिकी चर्चा हें 
कैब न आत्माके सत्तके कारण स्वरूपन, जो है वह थ्रनुभवमे है। इसी को ऊहते है ज्ञानचेतना । झ्ञानके 
ग्रारिक्त अन4 भे ब्म किसी प्रकार का चेतना है। यो प्रतिपेव द्वारा भी ज्ञानवेतना का रबस्प 
जाना जाना है और भेदहृण्प्मि यह जानको ही करता है श्लौर ज्ञानको हो भोगता है और ज्ञानमे ही इस 
मरह का मचेतन है । इसे बहते हैं शानचेतना । 


हितमार्गवी साप्ड ज्यडते दावे २६४३ वें छन्दके एक प्रदवनाशम्-माग जितना स्पष्ट है कि अपने का 
धुद्ध चित्म्मझपसे प्रतिरिक्त किन्ही बावगव मानने तो बर्म दघन रहेगें धो” उन सर्व पर रा वोसे वि््नि-- 
यद अ्यते ही सत्त्वके कारण जा झपना सहजस्चगप है एस) शुद्ध बिन्मात्र, नानगात्न आपतों ततासि 
रहेगा था फर्मंसन्च ने होया। भय उसना करने के दिए दृधित सस्झार बाब जीवदयो जियफा + स्पार 
भर्वारि सं चला शा रहा है उसयो हो बहुत पौरय दास वा पदसा | सत्सगविभे रइ्या, ऐसा टी जरात्मानों 
सपमि सरकाल सझा रएना सौर ऐसे वियिश्त ख्वानत शान्त वातावरण झागा कि जहां उस गाड 


व ब्राड को घर व अम एउला जा से, देवा पर दताये के दिए बदात शो/ष गरता होग। पर +7 


है 


मम कं, 


( ४५२० ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


ध्यानमे रखना है कि श्रपने को चैतन्य शक्ति भावके श्रतिरिक्त श्रन्य भावरूप माननेमे चू कि वह सविक- 
ल्पताक़ो स्थिति हुई, वहकमंबन्ध है और एक मात्र चेतन्यस्वरुप ज्ञानमात्र, एक सामान्‍्य-प्रतिभासमात्र, 
जाननमात्र जिसे सीधा ग्रुण रूपसे न देख सके तो शुद्ध कार्य रूपसे देखे, वयोकि शुद्ध कार्य की और ग्रुण 
की एकता है अमेद है। तो उस द्वार से भी हम शुद्ध स्वरूपका श्रतुभव कर सकते हैं। मैं ज्ञानमात्र हु, 
सहज ज्ञानमात्र हू, ऐसे चिन्तनमे श्रगर दिवकत श्ााती है तो उसके विशुद्ध कार्य कार्य रूपसे चिन्तन करें, 
मैं सामान्यप्रतिभासमात्र हू, केवल एक जाननहार हू, इस तरह से जब्र श्रपने को सामान्यमे पा चाना 
जाता है तब वहा ज्ञानचितनाकी जागृति होती है। लोक़्मे तो तारीफ विशेषका हुआ करती है। यह 
पुरुष बहुत विशिष्ट है, इसमे ऐसी ऐसी विदेषतायें हैं, ऐसा बखान करके लोकमे उसकी तारीफ करते हैं 
श्ौर लांग उस विशेषक्रो बडा आदर देते हैं, किन्तु अध्यात्म मार्ममे श्रात्मोन्‍्नतिके मार्ग मे, श्रात्माको 
वास्तविक महान बना लेने के मार्ग मे, विशेषका मह॒त्त्य नही दिया, किन्तु सामान्य का महत्व है, इस 
सामान्यपर लक्ष्य दें, इस सामान्‍्यकी महिमा जानें, इस सामान्यसे रुचि लगावे, इस ही सामान्य श्रात्म- 
द्रव्यका आलम्बन लें, यह भश्रास्था, प्रत!ति, आदर, श्रालम्बन, हष्टि, लक्ष्य सब सामान्‍्यका वताया जा 
रहा है। इस श्रध्यात्ममार्ग मे सामान्यका महत्त्व है, बल्कि विशेषका श्रालम्बन महिती श्रशुद्धोपलब्धि 
है। ये कर्मबन्धके कारण हैं, प्रशान्तिके क/रण हैं, जन्ममरणरूप ससार परम्पराके कारण है, ऐसा बता 
कर विशेपको अनादेय बताया गया है | ता हमारा कतंव्य है कि हम अपने उपयोगकों सामान्य स्थिति 
मे रखे । लाकमे भो इस सामान्य स्थितिको कभी कभी बडे आदर रकी दृष्टिसे देखते हैं । जैसे कभी किसी 
शहरमे भगडा फसाद हो जाय, स।रे नगरमे खलबली मच जाय, पर कुछ समय बाद जब उधर 
भगड़े पर कुछ काइू पा निया जाता है, मामना भान्त्र हो जाता है तो अन्य जगहो का समाचार दिया 
जाता है कि भ्रव तगरको सप्मात्य स्थिति है, याने अब भगडा फिसादकी कोई बात नही रही । तो ये 
लौकिक जन जब कुछ कुट पिठ सा जाते है तब सामान्यका भी महत्त्व दे देते हैं। प्रगर कुटना पिटना 
न होता ता इस सामान्‍्यका आदर कौन करता ? तो सामान्य का आलम्बन अ्रपने आपमे विशुद्ध गुण 
और कार्य का लक्ष्य यह जीवके लिए हितकारो है। इस ही मे ज्ञान चेनना की पुष्टि है । 
स्वभावमे कम व कमंफलका अभाव, मनन कीजिये २२३ वें छुल्दक एक प्रवचनाशमे-जब अपने आपकी 
णुद्ध शक्ति पर दृष्टि की जाती है तो प्रतीत होता है कि मेरो शक्ति विकार के लिए नही है दा स्व- 
भाव तो अ्रपने सहज स्वभावरू। परिणमनोका रख रह है । तो मेरा विकार कार्य न बने, मैंने विकार 
को नही किया, किन्तु विकार हो गया, उसे भूमि मित्रती है इस चेतना को | अर यत्र यो विकार नही 
होते । जैसे दर्पणमे सामने को३ चोज श्लायो तो छाया वन गई, तो दर्षणमे इस प्रकारका प्रतिबिम्ब हो 
जाना, ऐसा दर्पण श्रपनी स्वच्छतामे स्वभाव लिए हुए नहीं है । दपणमे छाया प्रति विम्त्र हो रहा मगर 
जब सन्निधान उपाधि सामने झायी तब दपण प्रतिविम्बित हुश्रा | दर्पणमे ऐसी योग्यता है कि उसमे 
प्रतिबिम्ब श्रा जाता है। कही भीट श्रादि+मे ता प्रतिविम्ब नही ग्राता । ता दपण प्रतिविम्बित हो गया, 
इतने पर भी वह प्रतिविम्ब इस दर्पणका नही है । हो गया ऐसा । तो भूमिका दर्पण. की है फिर भी 
दर्पणकी ओर दर्षणकी शक्ति मात्रने किया नही है ऐसा । अगर गक्ति मात्र करतो होतो प्रतिविम्बित तो 
फिर प्रतिवि-ब सद। सदा रहना चाहिए था । इसी प्रकार ये विकार मुभमे हुए है कमविपाक श्राया है, 
उदय आया है, विकार हुमा है, उस विकार की भूमिका मात्र होने पर मैंने इस शक्तिमे विकार किया 
नही । ये विकार और जगह उछल नही सकते, क्योकि विकार की श्रूमिका अचेतनमे नहों मिल पाती 
है। दो हुए हैं विकार, लेकिन इन्हे मैंने किया वही, ज्ञानाका ऐसा सचेतन होता है । में हु शक्तिमात्र, 
स्वभावमात्र, तो स्वभावसे, शक्तिप्ते स्त्रय जा कुछ बना वह है मेरा कार्य । तो ज्ञानी पुरुषको ज्ञानके 


है 


(२९५-२६६) पञ्चाध्यायीप्रवचस ६, (० भाँग ( १२१ ) 


श्रतिरिक्त अन्य भावोमे अथवा पर पदार्थ मे करने की बुद्धि नही होती । इसी प्रकार ज्ञानी पुरुषके कर्मे- 
फलके भोगने की भी बुद्धि नही होती । जैसे उसकी शुद्ध शक्ति मे, केवल शक्तिपे निरपेक्षतया यह 
सामर्थ्य नही है कि मैं विकारोको करलू , इसी प्रकार मेरो बुद्ध शक्तिमें, स्वभावमे यह सामर्थ्य नही है 
कि मैं क्षोमको भोगलु , पर जैसे विकार आते हैं भौर मेरी घुमिका यह भ्रात्मा बनती है ऐसे ही ये सुख 
दु.खके भाव आते हैं और मेरी भूमिका यह आ्रात्मा बन जाती है | ज्ञानी पुरुषने अपने श्रापके अन्त ऐसा 
प्रकाश पाया है कि ये सारे औपाधिक भाव मेरे लिए ब्रोक लगते है श्रौर उनके भोगने की भीतर 
बुद्धि नही जगतो है, तो ऐसी चेतना जहा नही है श्रौर कर्मफल में भोगने' की बुद्धि चल रहो है-मैं 
भोगता हू, मैं कैसा महान हू, मुझे कितता आराम है, कैसा सुख है, कैसा मेरा महत्त्व है, मेरी कैसी 
इज्जत है, इस प्रकार से अपने को परिणमन्त रूप भोगने का परिणाम भिथ्या दृष्टि जोव के होता 
है। 

सम्यक्त्व और ज्ञानचेतनाकी शुद्धोपलब्धिके साथ अविनाभाविका परखिये २२७ वें छन्दक्े एक प्रवचनाझमे- 
उक्त विवेचनका साराश दूसरा यह भी है कि जब तक श्रात्माकी शुद्धोपलन्धि हैं तब तक सम्यक्‍त्व है 
श्र तब तक हो ज्ञानवितता है। सम्यक्त्त्र हाने )र भो कत्ो किया भू'नकाये इवका सम्पक्त्व नष्ठ हो 
जाता है। मिथ्यात्वमे भ्रा जाता है । तो उस जीवके और उस हो भवमे सम्यक्त्व उत्पन्न होनेपर उसके 
ज्ञानचेतना नही रहती । सम्यकत्व छूटा, इसकी पहिचान है कि शुद्ध की उपलब्धि नहीं रही । शुद्ध की 
उपलब्धि दो प्रकार से है-एक प्रतीतिके रूपसे, एक उपयोगके रूपमे । तो प्रतीति के रूपसे भो श॒द्धकां 
उपलब्धि न रही । मैं श्रात्मा सबसे निराला केवल एक शुद्ध चेतन्यस्वरूप हु, इस प्रकार की प्रतीति न 
रहे तो वहा शुद्धोपलब्धि नही रहती, और ऐसी शुद्धोपलब्धि होने पर भी उपयोगमे € पदार्थ श्रग्ये या 
भ्रन्य कुछ आये तो ऐसी स्थितिमे भी उपयोगमे बुद्धको उपलब्धि नही है, फिर भो उसकी प्रत्तोतिमे शुद्ध 
की उपलब्धि है श्लौर भाव भी उसे अपने आपको सबसे विविक्त कंतन्‍्यस्वरूपको समझने का बना हुश्रा 
है । इस कारण से ज्ञानचतन है, सम्यकत्व है, लेकिन जहा प्रतीतिसे ऐसी शुद्धोपलब्धि न रहेगी वहा न 
सम्यक्त्व रहेगा त ज्ञान चतना । यह दूसरा साराश भी उक्त प्रकरणसे निकला । 


ससारी प्राणियोमे दु खकी निरन्तरताका कारण पहिचानिये २५४ वें छुन्दके एक प्रवचनाशमे-कहा जा 
रहा है कि ससारमे दु ख ही है त़्ो इतना नही कि कभी कभी दु ख मिले, बल्कि ये दुख सदा बने रहा 
करते है । जब तक कर्म का सम्बन्ध है, कर्मकरा विषाक है तब तक किसो न किसी रूपमे दु खका सबंध 
रहता है और मोहनीय कर्मका जहा तक उदय है वहा तक तो दुख है ही, कितने ही अशमे हो | श्रब 
यो तो किसी के वुश्दार चढा हो, मानो १०३ डि० बुखार चढा है तब तो बुखार का पता श्रच्छी तरह 
से पड जाता है, पर यदि ८५०, ८५५ अ्रथवा ६० डि० बुखार हो तब तो बुख,र का पता नही पडता, परन्तु 
क्या इतने डिग्री बुद्वार होता नही है ” होता तो जरूर है, पर उसका पता नही पडता, होता तो १, २, 
२ श्रादिक डि० भी बुखार है, क्योकि अगर १, २, ३ डि० बुखार कुछ हांता ही नही तो ये ६८, €€, 
१०० डि० श्रादिक कहा से हो जाये ? तो जैसे कुछ न कुछ बुखार रहने पर भी यहा हम श्राप उस 
बुखार का मोटे रूपसे भाव नही करते इसी प्रकार ये मोहो जीव मोहजन्य दु खसे पीडित भी होते रहते 
है फिर भी मोटे रूपसे उसका कुछ ध्यान नही देते । तो ये दुख क्यो वन रहे हैं” इसका कारण यह है 
कि इन्द्रिय सम्बन्धी विषयोमे इस जीवकी लालसा लगी हुई है, तृष्णा लगी हुई है। जिसको तृष्णा है 
उसका ता सदा दु ख है। जैसे प्यातके दु खकी वात देखिये-थोडी प्यास लगो हो तो वह भी एक द्र ख 
हो है शोर अधिक प्यास लगो हो तो वह भी एक दु ख हो है। भूपकी वे इनासे भो कठिन वेदता प्यास 


( ४२२ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


को होती है। देखा होगा कि गर्मी के दिनोमें थीड़ी थोडी देरमे प्यास लगती रहती है। श्रभी पानी 
पिण, पेट बिल्कुल भरा है फिर भी प्यास सताने लगती । प्यासकी वेदनाके चार विभाग हैं-१-मदतर, 
२-मद, ३-तीब्रतर, ४-तोतव्र, जबकि भूख की वेदनाके केवल दो ही विभाग हैं-१-मद भौर २-तीन्र । 
तो जैसे पेटमे जगह खाली न होने पर भी प्यासको वेदना सतान लगती है, तो दुखतो वहा है ही, 
चाहे थोडा ही दु ख हो । प्यासकी वेदनाका दु ख एक बार मिटा लेनें पर भी जैसे कुछ न कुछ बना ही 
रहा करता दव इसी प्रकार तृष्णाको वेदनांका दु ख है। जिसे तृष्णा है वह निरन्तर दुखी रहता है। 
तृष्णा करके चाहे कितना ही कुछ सग्रह व.रता जाय फिर भी वह कभी सन्नुष्ट नही हो पाता, निरन्तर 
दु प्ती रहता है । 
चारित्रमोह व दह्ं नमोहके प्रभावोकी विभिन्नता देखिये २६७ वें छन्दके एक प्रवचनाशमे-चारित्र मोहके 
उदयमे भी एक प्रबल पीडा होती है और कभी श्रनन्तानुबधीका भी उदय रहे, उसमे भी इतनी व्यक्त 
प्रबल पीडा नही होती झौर कहो अनन्तातुबधी नही है और श्रप्रत्यास्थानावरण नही है तो उसमे व्यक्त 
ऐसी क्रीडाये देखी जा सकती है, ज॑से द्रव्यलिगी मिथ्य।हष्टि मुनि जिसकी क्रियायें बहुत साफ हैं, कैपोर्य 
मन्द हैं, समितियोमे तत्पर रहता है, प्राणियोकी दया करता है, किसी को श्रपना विरोधी नही मानता, 
इतनी सब बातें होने पर भो श्रनन्तानुबधी कषायके उदयमे श्रथवा भिथ्यात्वके उदयमे वह इस पर्यायसे 
भिन्न श्रस्त विराजमान निज ज्ञायकस्वरूपको श्रात्मा रूपसे अनुभव नही कर पाता है श्रौर उसकी क्रिया 
ऊपर से देखो तो बडी मन्द मालूम हांतो है। श्रगर वह कोल्हू मे भी पेल दिया जाय तो भी उस शत्रुसे 
बदल। लेनका भाव नहो करता । इतना होने पर भी उसके मिथ्यात्व माना गया है । श्रभिलाषा मानी 
गई है। वह कुछ चाह रहा है और उसकी श्रभिलाषा भीतर हो भीतर रह कर तीत्र होती रहती है । 
उसने समझ रखा है कि होती है कोई मुक्ति और उसे हमे चाहिए, बस जेसे लोग बेकुण्ठ, स्वर्ग, भोग- 
भूमि, सेठाई, राजापन झ्रादिकी इच्छा करते हैं इसी ढगसे इस द्रव्यलिंगी मिथ्याहष्टिने भी मुक्तिकी 
इच्छा करली, जिसको श्रपना यथार्थ स्वरूप अनुभवमे तो नही झ्राया, मगर पढता है। ज्ञान भी बहुत 
है, तो उसे ज्ञानबलसे वे सब बातें समभमे भायी हैं कि सदा के लिए जन्म मरणके सकट छूट जाते हैं, 
वहा कर्म नही रहते हैं, झनन्‍त भानन्द रहता हैं इन सब बातोका ज्ञान करके भी और मुक्तिकी चाह 
करके भी उप्तका वह श्रभिलाषी कहलाता है, उसको वास्तविक वैराग्य नही जगा है। भौर, एक ज्ञानी 
सम्यग्दृष्टि पुरुषके श्रप्रत्यास्यानावरण औौर प्रत्य ख्थानावरण कम के उदयमे घरमे रहता है, व्यापार भो 
करता है, कमाना, खाना, पालना पोषना श्रादिक की सब बात करते हुए भी वह निरन्तर सदा ही उन 
से विरक्त रहता है। श्रन्त ऐसी उसकी परिणति है तो बाह्यमे इतनी क्िय।यें होने पर भो उसको निर- 


मिलाषी (अस्ताभिलाष) कहा जाता है । 

इन्द्रियज ज्ञान असाह्य है, इसके अनेक कारण वबताय गये हैं, उनमे से उदाहरण।थे देखिये-एक कारण, 
२२४ वें छल्दके एक प्रवचनाशमे -यह इन्द्रियजज्ञान भिरगो रोगको तरह क्षण भरमे बढता है भ्ौर क्षण 
भरमे ही घटता है। कभी मूछित हो जाता, कभी उल्टा बकता, इस तरह से यह इन्द्रियजज्ञान तो 
मूछित है. जैसे जिसके मिरगीका रोग हो जाता है तो ऐसा पुरुष असाध्यरोग वाला कहलाता है, भौर 
प्राय करके देखा गया है कि जिसके यह मिरगीका रोग बढ गया है वह अन्तमे किसी बडी घटना मे 
मृत्युको प्राप्त होता है । जलमे डूब कर मरा हो कही से गिर कर मरा हो, हाथ पर टूटकर ग्रुजरा हो, 
यो बडो विचित्र स्थिति हो जाती है श्रौर उसके बेगकी स्थिति देखो-पड जाता है, दात कडकडाता है, 
मुखसे राल बहती है । जिसकी हालत देखकर लोग शोकमग्न हो जाते हैं, जंसे वहा ज्ञान घट रहा है, 


(२६४५-२६ ,) पञ्चाध्यायोप्रवचन ६, १० भाग ( ४२३ ) 


उसका ज्ञान बेहोश है, उसकी बुद्धि गुम्फित हो जाती है, जब 'मिरगी रोगका बेग न ही तब भी वह 
स्वस्थ नही रह पाता है । उसका बैग बढता है, घटता है, मछित होता.है । इसो प्रकार यह ' इन्द्रियज- 
ज्ञान कभी घट गया, कभी बढ गया, यह भात्मा जब कभी क्रोधका बेग आता है तो इसके ज्ञानकी क्या 
हालत हा जाती है ? बुद्धि काम नही करती है, भौर कभो कुछ से कुछ बक जात” है श्र जितना 
चेहरा विकृत हो जाता है । तो कषायका जब बेग होता है तो वह क्‍या है ? इब्द्रिज्ञानका ही बैग है। 
यह स्वंविकारोका प्रतितिधि बनकर ज्ञानका नाच रग बताया जा रहा है कि इस इन्द्रिय ज्ञानमे क्या 
क्या दोष श्राते हैं। जब क्रोष, म।न, साया, लोभ आदिक कषाये हो तो यह बुद्धि भी बिगड जाती-है । 
श्रपने श्रापकी इज्जत रखना और दूसरोको तुच्छ मानना, कया है, कुछ भी नही है, यद्यपि ऐसी प्रवृत्ति 
मे इसकी ही खोट जाहिर होता है, इसका'ही नीचाउन लोगोको विदित होता है, पर इसकी उसे खबर 
नही रहती । उससे बढकर मूुर्छा क्या कही जाय ?' मूछित लोग यी ही नाली मे गिर पडते हैं, पानी मे 
गिर पडते हैं, किन्तु उनकी सूछित क्रिय।मे उन्हे अ्रपत्तो बरबादों की भी सुध नही है, ऐसे हो समभिये 
कि जन्न इन्द्रि यज ज्ञानमें अपने श्रापकी बरबादी को भी सुध नहीं रहती, तो उससे बढकर घूर्छा क्‍या 
कही जायगी ? यह इन्द्रियज ज्ञान मृदछित है। जिस समय यहपजीव मायाच।रमे परिणत होता है ता 
मायाचा रके वश होकर सम| रहा है कि मै दुसरोको उल्लू बना रहा हु, मैं आना बहुत बडा काम कर 
रहा हू, लेकिन: भीतरमे यह स्वय उल्लू.वन रहा है, यह स्वय मूढ बन रहा है, अपने श्रापको बरबाद 
कर रहा है। तो इन्द्र यज्ञानके समय अपने श्रापकी वरबादोका ध्यान नहीं रहता । इसके अतिरिक्त 
श्रौर मूर्छा क्या कही जायगो ” इसी तरह लोभ कषायके बेगमे भी इस जीवकी विचित्र हालत हो जातो 
है । क्या से क्या नहीं यह कर डालता है ” इस स्थितिमे बडी बरबादो हो रही है इस जीवको, लेकिन 
उस बरबादीकी सुध भी यह कंसे कर सके ”? इस इच्धियज्ञानके कारण इसके मुर्छाका बडा भेग श्राया 
हुआ है | यह इन्द्रियजज्ञान उस तरह से घटता और बढता है जिस तरह से मिरगी रोग वाले का रोग 
घटता श्रौर वढता है। भ्रत यह इन्द्रियजज्ञान श छत है, बेहोश है, भ्रपने श्रापके स्वामी वी सुध नही 
रख सकता है, इन सबकी स्वामी यह मैं मलमे श्रात्माही हू, लेकिन इसने अपना स्वामित्व विगाड दिया 
है । इस इन्द्रियज ज्ञानने तो इस आत्माकी स्वरच्छाको खतम कर दिया है। मत हो यह इन्द्रियजज्ञ।न, 
ऐपी सावना बने, मनकी प्रवृत्तिको रोके, इन्द्रियको प्रवृत्तिको रोकें। इन प्रचृत्तियोसे, इन श्रम्तो के 
कारण यह जीव श्रवादिकालसे लेकर भ्रब तक पिसता चला आया है। किसी भी क्षण इसने विश्राम 
नही पाया | चतुर्गतियोम इसका परिभ्रमण ही चलता रहा । जब यह जीव विग्रहग॒तिमे गया तो यर्चाप 
वहा द्रव्येन्द्रिया नहीं है मगर वहा जो अ्व इन्द्रियोका क्षयोपशम बना है या भझांगे जिस 'गतिसे जायगा 
उसके अनुकूल जो कुछ उदय बना है उन सबके कारण यहा भीतर मे एक सुनगठी हुईं आग की तरह 
इसका सस्क्रार बना रहता है, वहा सी तो इसे चेन न मिली । 'जब यह शरीर तन रहा, श्रगला 'शरीरें 
भी नहीं मिला उस बोच भी चेत न मिला। ऐसा यह इन्द्रियजज्ञान कितना मूछित है, यह श्रात्मा को' 
बेहोशी मे लाने वाला है । ऐसा जानकर कि मूछित निकृष्ट और कितने कितने ही दोष बताये गये है, 
इन सब दोषों का स्परण करके यह भाव रखना चाहिए कि मुझे इस इन्द्रियजज्ञानसे छुट्ो मिले और 
वर्तमान मे भी इन इन्द्रियज ज्ञानों से अपना कोई हित न समझना, इनसे, मेरा हटाव श्रब भी बना 
रहे ऐपा भाववा रखना चाहिए और इन्द्रियज ज्ञान के बल पर जो बाहरी परिचय हुआ करते" 
है उन परिचयो को भी समाप्ति करने का श्रपने मे ज्ञान पौरुष द्वार कौशिश होनी चाहिए।- , * 
इन्द्रियज ज्ञान अग्राह्म है, इसके अनेक कारण बताये हैं, इनमें से एक*कारण देखिय ३०४ बेंछनन्‍्द के एक 
प्रवचनाशमे-इ स प्रकार यहा इन्द्रियज्ञानके दोपोके कथनमे सर्वप्रथम बताया ग़या था कि यह 5 द्वियज्ञान 
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रे 


दु खरूप है। इसका उत्तर बताया गया था कि यह इन्द्रियज्ञान पराधीन है, सशय आझादिक दोषों से 
सहित है, विरुद्ध है, श्रकल्याणरूप है, अपवित्र है, मृछित है और इतने पर भी इस ज्ञानकी रक्षा करने 
में कोई समर्थ नही । जब कर्मोका तीर विपाक अ्राता है तो यह स्पष्ट हो जाता है श्र इ सके अति- 
रिक्त इस प्रकरणमे भ्रन्तिम दोष बताया था कि यह इन्द्रियज्ञान अज्ञ है। अब इन सब दाषोके क्थनके 
वाद एक दोष भौर भी बतला रहे हैं कि यह ज्ञान खण्डज्ञान है। पदार्थ सम्धूर्ण कितना है, उस सम्पूर्ण 
पदार्थ मे से कोई खण्ड खण्ड ग्रश को ही जानता है, यह हमारा ज्ञान इन्द्रियजन्य ज्ञान है इस कारण 
उसके ज्ञान को खण्ड ज्ञान, श्रघुराज्ञान कहते हैं। जसे इस लोकमे किसी को अधूरा ज्ञान हो तो उसे 
लांग कहते हैं पल्नवग्राही भर्थात्‌ एक पत्तमात्रको छू सकने वाला। कोई पुरुष यदि ४-६ विपयो मे 
श्रपनी गति रख रहा हो और प्रत्येक विपयमे अघूरा ही है तो उसको जिन्दगो में विडम्बना रहती है। 
वह किसी कामका नहों रह पाता । अरे किसी भी एक विद्यामे तो कुशल हो । जो कई विद्यायें जानता 
है, पर है सबमे ग्रश्नरापन तो ज॑से उसके लिए वह एक जोवनमे शल्य जसी वात होनो है श्रौर शल्य ही 
नही, किन्तु एक खेदके लिए भी बात होती है तो श्रधुरापन यहा लोकमे भी श्रच्छा नही माना जाता । 
ऐसे ही यहा परमार्थ मे देखिये--ओ कोई एक विषयमे भी पूरा सा बन गया हो, वह भी अधूरा ही है, 
यहा पूरा कोईनही होता । जब तक केवलज्ञानका लाभ नही है | तो ऐसे अधूरे ज्ञानपर क्याग्रह का र,क्या 
ममकार होना चाहिए ? तो यह ऐसा इन्द्रियज्ञान खण्डित ज्ञान है, भिन्न भिन्न ज्ञ न है और प्रतिनियत 
है। जसे पृदुगलका ज्ञान किया तो उसमे केवल रूपको जाना, यह हुआ खण्डज्ञान । केवल रसको जाना, 
यह हुआ खण्डित ज्ञान | ये खण्डित ज्ञान भी तो वहुत॑ सारे एक साथ नही हो पाते है। ये भिन्न भिन्न 
हैं। बल्कि इन्द्रियज ज्ञानमे तो यह क्रम बताया गया है कि किसी एक विषय का उपयोग नही है। 
एक दाशंनिकने एक ऐसो शका की कि यदि कोई तेलसे बनायी हुई नम्बी चौडी बेसन की पपडिया 
खावे तो देखों उस समय उसे सभी 5 न्द्रियज्ञान एक साथ हो रहे हँ-श्ररे लम्ब्री चौडी पप्डिया पकड 
हुए हैं हाथमे तो यह स्पशइन्द्रियका ज्ञान, उसे खा रहे हैं तो उसका स्वाद भी मिल रहा है, उसकी 
गध भी मिल रही है, क्योकि वह गब वाले तेलमे पकाई गई है श्र श्राखोसे उसे देख रहे ही हैं, ग्रत 
चक्ष्‌ इन्द्रियका ज्ञान दो ही रहा है। और उसके खानेमे कुरु कुर की जो आवाज झा रही है वह कण- 
इन्द्रियका ज्ञान हो गया । तो देखलो उस एक क मकते करते हुए में एक साथ सभी इईद्वयोका ज्ञान हो 
रहा है ना, फिर क्यो कहा जा रहा है कि यह इन्द्रियज्ञान इस प्रकार दिया गया है कि ठीक है यो 
मोटे रूपसे तो ऐसा ही वहा प्रतीत होता है कि समस्त इन्द्रियो का ज्ञान एक साथ हो रहा है पर जरा 
प्रौर भी सुक्ष्मद्ृष्टिसि विचार करे तो पत्रा पड जायगा कि वास्‍्तवमे वे सब ज्ञान क्रम क्रम से हो रहे 
हैं। इसके लिए एक हष्टान्त लोजिये-जैस १०० पनके पत्तावी एक (ड्डी लगी हुई उसमे कोई 
श्रत्यन्त पेनी घार वाली सुई का बडा तेज प्रहार करे तो तुरन्त ही वे मारे पत्ते एक साथ छिंद गये या 
क्रम से ? यो तो मोटे रूपसे दिखता है कि एक साथ ही तो छिंदे पर ऐसो बात नही है । पहिले सुईकी 
नोक पहिले नम्बरके पत्तेमे पहुची, फिर दूसरे तीसरे झादिमे । यो क्रम ऋमसे हां (०० व पत्तेको सुई ने 
पार किया | तो जंसे वे सभा पत्ते क्रम ऋ्रमसे छिंदन पर भी मोट रूपसे कह दिया जाता है कि सभो 
पत्ते एक साथ छिंदे, इसी प्रकार ये इ द्वयज्ञान क्रम ऋ्मसे होकर भो माटे रपसे कह दिये जाते हैं कि 
ये एक साथ हुए । तो यह इच्द्रियजज्ञान सण्डित ज्ञान है । खण्ड खण्डको जानता है और इतने पर भी 
यह भिन्न भिन्न जान पाता है । उन खण्ड खण्ड का भो एकसाथ नही जान पाता । ५ । 
कर्म बद्ध जोवके सवदेशप्रकम्पी दु खक़ा निणय-दर्ग्ियि २२६ वे छुत्द के एक प्रवचनाशमे-इ तने उ््र 


विवेचनसे यहा तक यह निणय करके जा वर्मद्रद्ध जोत है. उस जीवके जब तक कर्मो का रसोदय चल 
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रहा है, विषाक अनुभाग चल रहा है तब तक समभिये कि उसके सम्पूर्ण प्रदेशोमे कपा देने वाला दुख 
है । देखिये-दु खके स्वरूपकी वात इस ओर से भी समझ सकते है कि यह दु ख आत्माके प्रदेशोको कपा 
देता है श्रौर यह बात बहुत कुछ स्पष्ट भी म।लुम होती है कि जब दु ख होता है जीवके तो यह प्रदेशों मे 
कम्पित हो जाता है। और, कभी कभी तो शरोरके ऊपर भी इसका हृश्य दिखाई देने लगता है । यही 
बात वैपयिक सुखमे मिलेगी, सो उसे दु ख ही धमभे । जीव प्रदेशके सम्गनके साथ अ्रविनाभाव है दु ख 
का याने जहा दु ख है वह प्रदेशचलात्मकता अ्रवश्य है । सो यहा यह तो नियम नही है कि जहा प्रदेश- 
प्रकम्पत्‌ हो वहा दुख अवश्य , किन्तु यह नियम है कि जिस जीवके दु ख प्रौर वेषधिक सुख हो रहा 
है उसके भियमसे प्रदेशको प्रकम्पता हो रद्दी है। फिर तो जेसइत कर्मो के रसोदयमे प्रदेशप्रकम्बन होता 
है ऐसा प्रकम्पन वाला यहा दु ख पाया जा रहा है। तो प्रकम्पता को साथ लिए हुए यद् दुख है, जो 
कि लोग स्वय अनुभव भी कर गकते हैं। भोतरमे व्याकुल है, कैया व्याकुल है ” उस व्याकुचताका 
यदि हम स्वरूप समझना चाहे तो यह खोलते हुए पानीको निरखक्र समझलो | जसे कहते हैं कि यह 
पानी खोल रहा है, उस पानीमे खलबली मच जाती है, नीचेका पानी ऊपर तऊ पहुँच जाता है, उसी 
सिलसिले मे पानी मे छोटे छोटे बिन्दुश्नों का बडा त्तेज उबाल होता है । नोचेका पानी ऊपर जाता है 
झौर ऊपर का पानी नीचे जाता है। तो जेंसे खोलते हुए जल में एक तेच कम्पन होता है इसी तरह 
जब यह जीव खोलता है, दु खो होता है तो इसके ये प्रदेश कप जाते हैं। तो ऐसे दु ख हैं जीवोका, यह 
वात श्रस्चिद्ध नही, किन्तु भली भाति सिद्ध है । 
ज्ञान और आनन्दको उद्भूति देहादि परद्रव्योसे नही हैं, किन्तु आत्मसि' हैं, इसका दिग्दर्शन कीजिये ३५० 
वें छुन्द के एक प्रवचनाशमे- ज्ञान श्रौर आनन्द श्रात्माके धर्म है, यह बात भला भाति सिद्ध है, क्योकि 
इनमें गुणका लक्षण पाया जा रहा है। ग्रुण कहते हैं-गरुण्पते मिद्यते श्रनयन स ग्रुण , एक ग्रुण श्रखण्ड 
सत्‌ जिसके द्वारा भेदा जाय उसे कहते है ग्रुण । भेदनेका अर्थ यह है कि वस्तु तो एक अ्रखण्ड है, पर 
उसका जब हम प्रतिबोत्र करने के लिए कुछ समझायेगे तो उसमे कुछ इम भेद करके ही समभायेंगे । 
ज॑से आत्मा जो है एक ज्ञायकस्वभाव, जिसे शब्दो द्वारा कहा नही जा सकता, ज्ञायक शब्द द्वारा भी 
वास्तवमे कहा नही जा सकतो और कुछ कहना तो चाहा, रख दिया रूढिमे इस झब्दकों कि यह है 
आ्रात्माका वाचक, क्यो नहीं कहा जा सकता वचनोसे कि जितने भी वचन होते हैं वे एक श्रर्थ को लिए 
हुए होते है । शब्दों मे सवज्ञदेवकों बताने का सामथ्य नही है, ज्ञायक कहा तो उसका श्रर्थ जानने वाला 
हां तो रहा और जानन एक गुण रहा तो शब्द वस्तुका प्रतिपादन नहो कर सकता, यह सब व्यवहार से 
ही प्रतिशादन होता है। खेर उस सद्भ्रत व्यवहार से भी प्रतिपादन चला तो वहा भी शक्तियों का, 
ज्ञानोका भेद करके वस्तुकी बात बतायी गईं तो जा भेद करके कहा जाय उसका न म गुण है, किन्तु 
ऐसा भेद कि द्रव्यके समान शाश्वत हो और अनादि अनन्त हो उसे कहते हैं गुण तो ज्ञान और आनन्द 
आत्माके घम हैं। गुण है एक वह चिद्द्वव्य, ओर झानन्द द्वारा विभक्त करके बताया गया है, इसकारण 
से ज्ञान और आनन्द आत्माके धर्म है और इसी कारण जिस किसी भी अवस्थामे कोई जीव हो उसका 
जो भी ज्ञान भ्रौर आ्रानन्द जगता है सो देह ओर इन्द्रियके बिना ही जग रहा है | चाहे ससारी जीव हो, 
देव हो, मनुष्य हो उन्हे भी जो ज्ञान जग रहा है वह दरीर और इन्द्रियके बिना जग रहा है। हमे इस 
शोर हष्टिनही करना है कि इनके निर्मित्त बिना जग रहा है। अरे इन्द्र यपूवेक जग रहा है उसका अर्थ 
है कि निमित्तके बिना जग रहा है । यह अर्थ कप्ते निकला ? निमित्त पूर्वक हा रहा है इसके मायने यह 
निकला कि निमित्तश्नूत पदार्थ का द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव स्वीकार किए विन। हो रहा है। जैसे घडा 
वत रहा है उस घडेके बननेमे निमित्त वह कुम्हार है, दंड चकादिक हैं, मगर घडे मे जो निस्पन्न हा 
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रहः है वह दड, चक्रादिकसे रहित ह ता हुआ बन रहा है, ग्र्थातु उप्त मिट्टोमे न कुम्हार घुसा है न 
दंडपक्रादिक | तो देह शोर इन्द्रिय निमित्त हो जाने मे भो यह बात है कि वहा जो ज्ञानविकास है, जो 
श्रा न्‍्दविकास है वह तो केवल श्रात्माके उपादानसे श्रर्थात्‌ श्रन्यके उपादान बिना हुई है। तब समभना 
चाहेए कि ज्ञान और शभ्रानन्द शात्माके धम्म ही हैं, और जब पघर्म है तो प्रिद्ध हो गया कि ज्ञान और 
श्रावन्द के लिए किसी के अपेक्षाकी श्रावश्यकता नहा है । 


कर्मफलके दूर होने पर आत्माके विकारोका व्यय हो जाता है, इसका दिग्दशन क,जिये ३६४ वें छन्द के 
हुक प्रवचवाशमे-जब कर्ममल दूर हो जाता है तो श्रात्माके विकारों की भो क्षति हो जातो है। विकार 
सहेतुक भाव है, करमंउडपाधिका निमित्त पाकर होने वाले भाव हैं, इस कारण कर्ममल दूर होने पर वे 
विकार भो दूर हो जाते है । ये विकार कर्मजभाव कहे गये हैं। यद्यपि रागादिकभाव श्रात्माके परिणमन 
हैं नेकिन जितके साथ अन्वय जय निरेक रखा ज/य कि जिप्तके हानेतर हो तो विकारहा और जिसकेन होने 
पर न हो तो उसे ही मुक्त होना कहा जाता । ज॑से सनोमाके पर्दे पर जा फिल्मका अक्स पडा है तो उस 
अ्रक्‍्स की उत्पात्त किससे कहा जायगी ? क्या पर्दे से श्रथवा क्या फिल्मसे ” व्वत वहां यह है कि जी 
चित्रण हुआ, जो कि लोगोका दिख रहा है, वह फिल्ममे तो है नहों, तिस पर भो श्रन्वय व्यतिरेक 
फिल्मके साथ है। फिल्मके सचेष्ट होने पर हो झक्स श्राता है श्रौर ऊिल्मके हटने पर हट जाता है । 
तब उसे फिल्मसे उत्तन्न हुम्ना क | जायगा । ऐसे हो यहा देखो-ये रागादिक भाव उत्पन्न हो रहे हैं 
जीव में लेकिन श्रन्वय व्यतिरेक इतका कर्मो के साथ है कर्मवपाक होने पर ही ये होते हैं, व होने पर 
नही होते। तो ये कमजमात्र हैं और इसो कारण कादाचित्क हैं, क्योकि इनको निष्पत्ति का निमित्त 
प्रन्य पदार्थ है। यदि वहाँ निमित्त हो शौर वहो उपादान हो तब ता वे भाव सदा रह सकेंगे, लेकिन 
ऐसा तो नहीं है। निमित कमविवाक है, इस कारण कादाचित्क हैं और वे पर्यायमात्र हैं, इन्द्रजाल 
हैं, श्रश्न वतत्त्व हैं, इस कारण कर्म मल के दूर हाने पर इस आत्मा के विकारा की भी क्षति हो जाती 
है। 
'(२:७-२८5५) पण्चाध्वायी प्रवचन ११, १२ भाग 
इसमे पचाध्यायी ग्रन्थराज उत्तराद्ध' के ३७१ वो इलोकसे ८२२ वें इलोक तक पूज्य श्री मनोहर जो वर्णी 
सहंज।नन्द महाराजके प्रवचन हूँ । सम्यग्दष्टि पुरुषको इन्द्रियन सुखमे और इन्द्रियज जझञानसे विरक्ति रहती है इसका 
सदन कीविये ३७६१ वें इतोकके एक प्रवचनाशमे-सम्परद्ृष्टि ज्ञानी पुरुष अपने गशात्माका दर्शी है ऐसा यह 
पुरुष सम4ग्दाष्ट वषयिक सुखोमे औ्ौर वषयिक ज्ञातमे राग और द्वपको छाडे (जोडता है) छोड, ऐसी 
यहा विधिक्प क्रिया कहो है, लेकिन जि+क प्रति मंक्ति उमडता है उसे भो आाशीरवदात्मक शब्जोमे 
भक्त लाग कह बैठते है, त्राशोर्वाद दें, जयवन्त कर | इस तरह के आश्ोवदिकी काई कहे कि इसे छोटे 
लाग या वर्ड लोग हो करते हैं, सो वात नही । यह तो अनु रागवज्ञ होता है । जैसे + हते हैं कि सिद्ध- 
प्रभु जयवन्त रहो-हम न कहे तो क्या उनका जयवन्तायना मिट जायगा ? नहीं मिटेगा। लेकिन जब 
भक्ति बढतो है तो ऐसी ध्वनि निकलठो है कि प्रभो तुम्हारे ऐसे आनन्दकी दशा गाश्वत्त रहे हे तो इसी 
प्रकार सम्यग्हष्टि पुर्प पर ये ग्रन्थकार भी श्रनुरक्त हो हें हैं, क्योकि सम्यक्त्व पदकी प्राप्ति श्रपने 
ग्रापके उस बुद्ध श्रन्तस्तत्वका दर्शन होना, यह कोई साधारण बात नही है । ससार सकटोको समाप्त 
कर देने वाली बात है | तो उस पर यह ग्रन्थकार तअनुर्क्त है। तो कह॒दा है कि रागद्वघषको छोडता है? 
किसके प्रति छोंडना है ? वययिक्र सुख के प्रति, ववयिक ज्ञानके प्रति न राग करना है न दूं ष करना है । 
देखिये इन वैषयिक ज्ञान व सुख की बड़ो लग्बों चर्वा इससे पहिले की गई है कि ये वषयिक सुख 


(२६७-२९५) पचाध्यायी प्रवचन ११, १२ भाग ( ५२७ ) 


दु खरूप हैं, पराधीन है ये निक्ृष्ट हैं, इसका पाना कठिन है। यो कितनी हो बांते कही गई हैं । इतनी 
बात यदि कोई दूसरे को कह दे तो सदा के लिए ताता हूट जायगा, मित्रता खतम हो जायगी, 
लेकिन यहा वैषयिक सुखकी ज्ञानकी इतनी बात सुनकर भी वहा से चित्त न हटाया तो यह कितना एक 
मोहाधकारका विलास है। ती ये वैषयिक सुख और वेषयिक ज्ञानोसे सम्यश्हष्टिजत उदासीन हो जाते 
हैं, इस बातका वर्णन इस गाथामे किया गया है।' 


दर्शंनमोहू के उदय और अनुदयमे केया आत्मप्रभाव होता है इसका दिग्देशन कीजिये ३८४ वें छुन्दके प्रव- 
घनाशमे-जेसे किसी पुरुषने मदिरा या धतूरा पी लिया है तो जब उसका विपाक आता है अर्थात्‌ उसके 
विषैले अनुभागका विपाक आता है तो उस समय प्रुरुष मुछित हो जाता है श्रोर जब उसका नशा उतर 
जाता है, उसकी शक्ति श्रस्तगत हो जाती है तो वही पुरुष सुधमे (होशमे) भ्रा जाता है। तो यहां इस 
हृष्टान्तमे यह वात जानना है कि कैसा निमित्त नैमित्तिक भाव है कि मद्यपान अथवा धतूरे के भक्षण से 
ज्ञन भी सूछित हो जाता है । कहा तो ज्ञान अ्रमृतिक है और वह मच्यपानसे मूछित हो गया । यहा यह 
दृष्टान्त बताया जा रहा है कि ज॑से धतूरा खाने से श्रथवा मद्यपान करनेसे जब उसका श्रतुभाग विपाक 
में भ्राता/है तो उस समय मनुष्य मूछित हो जाता है श्रौर जब वह विपाक समाप्त हो जात। है तब वह 
मूर्छा रहित हो जाता है। तो मयपान भ्रथवा धरे के भक्षण ने उसके सयागने ज्ञानकों मृछित नही 
किया, पर ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्ब्नन्ध है कि उतका निमित्त प)कर जो ज्ञानके साधन हैं इन्द्रिय 
ग्रौर मन, उनमे बिगाड होता है, भौर इृन्द्रिय मनमे विगाड होने के कारण फिर ज्ञानमे बेहोशी आ्राती 
है । यद्यपि दृष्टान्त ऐसे ही सीधे दिये जाते हैँ कि देखो घतूरे का भक्षण किया तो उससे ज्ञान बेहोश हो 
गया । हो तो गया बेहोश भ्रौर उसका वह एक कारण भी हुश्रा, परन्तु किस विधिसे ज्ञान बेहोश हुश्रा 
कि उसका निमित्त पाकर यहा इन्द्रियमे अन्त करणमे असर हुझ्ा श्रोर उस असरसे यह ज्ञान मूछित 
हुआ, भौर जब उस धतूरे का विष श्रसगत हो जाता है, भक्ति क्षीण हो जाती है, जब वह निवृत्त हा 
जाता है तो वह पुरुष मुरछा रहित हो जाता है । 


सम्यक्त्वकी पहिचानके जितने भी लक्षण कह सकते हैं वे सब परिचायक मात्र है, सम्यक्तत्व ता सिविकल्प 
है, एसका दिग्द्शन कीजिये ३८८ वें इलोकके एक प्रवचनाशमे-जिस प्रकार रागीको निरोगता जानना बहुँत 
कठिन है, भला किसी निरोग पुरुष की उस निरोगता का साक्षात्‌ दर्शन करके तो बताइये-जंसे यह 
शरीर साक्षात्‌ दिखता है ऐसे ही यह निरोगता भी साक्षात्‌ दिखने वाली चीज है क्या ? और, अ्रगर 
कोई निरोगताको बतावेगा तो समक्रियें कि वह मन, वचन, कायकी चेष्टाओ्रोमे उत्साह बनाये हुए, इस 
को देखकर बतावेगा कि यह नीरोग है, क्योकि जो रोगी होता है उसका मन भी कुन्द रहता है, वचन 
भी उसके शिथिल रहते हैं श्रोर शरीर भी उसका शिथिल रहता है, उससे पहिचाना जाता है कि यह 
पुरुष निरोग नही है रोगी है। तो निरोगता का साक्षात्‌ लक्षण भी कोई बता नहीं सकता। श्रगर 
कोई बतायेगा तो मन, वचन, काय की चैष्टाओ्रो से बतायेंगा। तो जसे निरोगता सीधे ज्ञान मे नहीं 
ग्रत्ी, वह तो मन, वचन, कायकी स्वच्छ प्रबल चेष्टाश्रोसे विदित होती है इसी प्रकार सम्यक्त्व परि- 
चयका सीधा कोई लक्षण विदित न होगा, किन्तु वह ज्ञानकी विशुद्ध परिणति द्वारा लक्ष्य मे लाया 
जाता है। 

शानातिरिक्त अन्य आत्मगुणोक्रो अनाकार कहने के कारण की जिज्ञासा, पढिये ३९३ वें इलोकके प्रवचनमे 
और उसका उत्तर प्रतचन पुस्तकके ३६४ वें इलोकके प्रवचनमें देख सकंगे-प्रब यहा शक्राकार कह रहा कि सत्‌ 
सामान्य हो वह भी तो विशेष की तरह वास्तविक है, प्रकरण के अनुसार यहा सतत सामान्य का भ्रर्थ ले 


ब्ब पे 


( ५२८ ) | 'सह॑जानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भर्गि' 


लीजिये, ज्ञानको छोडकर श्रनन्त धर्म, क्योकि वे केवल सतुरूप हैं, चहल पहल करने वाले नही है, 
जानने समभने वाले नही हैं, श्र्थात्‌ जहा चहल पहल नही उसमे वहा विशेषता क्या श्रायगी,? विशेषता 
तो ज्ञानमे श्राती है । तो यहा सत्‌ सामान्यको कह लीजिये ज्ञानातिरिक्त शेप घ॒र्म और विशेषको कह 
लीजिये ज्ञानधर्म । तो शकाकार यहा बह रहा है कि सत्‌ सामान्य भी तो विशेषकी तरह वास्तविक है। 
श्रात्मामे जैसे ज्ञानगुण है उसी प्रकार श्रन्य पदार्थ भी हैं, फिर उनमे से किसी को अनाकार कहना भ्रौर 
किसी को साकार कहना भी कठिन हो जाता है। शकाकार की शका का श्राशय इतना ही है कि जंसे 
ज्ञान धर्म न हो श्रात्मामे तो आात्माका सत्त्व न रहेग, इसी तरह शैप श्रनन्त घर्म भी ऐसे है जो कि 
वास्तविक सत्त्वके सूचक हैं, उनमे से यदि कोई न रहेगा तो श्राध्माका सत्त्व न रहेगा ।' जसे मान लो- 
श्रात्मा मे एक अमृ्तत्व गण , भले ही वह साधारण श्रसाधारण है, पर है तो सही । जरा ऐसा सोच 
कि श्रात्मामे सारे ग्रुग तो मौजूद हो श्रौर एक श्रमूर्तवना हट जाय तो वे ग्रण सब भद भद गिरकर 
खतम हो जायेंगे । इसी तरह साधारण भी, श्रसाधारण भी सभी धर्म इसमे वास्तविक हैं, फिर विशेष 
को तो साकार कह रहे हो, ज्ञानको तो साकार बता दिया और शेष धर्मो को श्रनाकार बता दिया, यह 
भ्रन्तर कैसे श्रा सकता है सो बताओ्रो ? हि 


प्रशम स्वरूप अवधारित कीजिये जो कि सम्यक्त्वसहित होने पर सम्यक्त्वका चिन्ह कहा गया हैं, पढिये 
४३७ वें इलोकके प्रवचनाशमे-अ्त्र इस इलोकमे प्रशम ग्रुण से जो व्यक्त काम होता है उसको बतानेके लिए 
प्रशमका एक दूसरा चिन्ह कहा जा रहा है । जिन जोने अपने साथ कोई नया अ्रपराघ किया हो या 
बारबार अपराध किया हो श्रथवा कित्ती भी समय अपराध किया हो तो भी उन जीवोके सम्बन्धमे उन 
के मारने आादिक विकारोके लिए बुद्धि न जगना सो प्रशम नामका ग्रुण है । जिस जीवकों सर्वे जीवोके 
उस शुद्ध तत्त्वका स्वरूपका बाध हो गया है सभी जीव प्रभुके समान शुद्ध चैतन्यस्वरूप हैं अर्थात्‌ चेत- 
न्यस्वभाव वाले हैं, इस द्रव्यमे केवल एक सहज ज्ञानस्वरूप ही भरा हुआ है, ऐसे इत सब जीवोको 
जिसने निरखा है ऐसा सम्यग्हष्टि ज्ञाना पुरुष कदाचित्‌ किसी कषायवान जीवके द्वारा उपद्रत भी हो 
जाय तो भी उसके बध आदिक का भाव चित्तमे नही लाता है श्र न यह भी बात चिक्तमे लाता है 
कि यह बरबाद हो जाय, नष्ट हो जाय । किसो भी प्रकार को दुष्प्रक्रिकका भाव नही लाता है तो यह 
उसका एक प्रशम गुण है । इ ध|्ष प्रशम ग्रुणके प्रसाद से ये ज्ञ नी अब क जन तत्काल भी सुखी रहते 
हैं और झागामी कालमे भो सुखो रहते हैं श्रौर यह भो है श्रशमका ब।ह्य चिन्ह कि कोई मनुष्य बार- 
बार अपराध करे तब भो उन जोवोके बध आदिव के विकार की बुद्धि न जगे उसे कहते है प्रशम ग्रुण । 
कोई किसी का कुछ न कर सके श्र श्ञान्त रह जाय यो तो वह प्रथम नहा कहलाता, किन्तु उसके बध 
श्रादिक बरबादी के लिए भाव न उठे उसका नाम प्रशम ग्रुण कहलाता है । 


स्वानुकम्पाके अनुरोधका दिग्द्शंन कीजिये, ४५६१ वें इ्लोकके एक प्रववनाशमे-रागादिक शअ्रशुद्ध भाव 
धदि है तब तो बच होता है श्नौर न रहे तो वन्ध नहीं होता । वन्धन, परतत्रता ये सब दिख ही तो रहे 
हैं। तो हमारा बन्धन यदि हृढ नही है, यदि बन्धनसे हटकर ववल भ्रपने स्वातव्यमे श्रानेको भावना 
हुई है, अपने श्राप पर कुछ कृपा हो गयी है तो उन्त राग। दिक भअशुद्ध भावोका, भशुद्ध भावोका लगाव 
न रखिये-राग रहित जो एक ज्ञानस्वभाव है उस ज्ञानस्व भावकी दृष्टि करे । इस स्वानुकम्पाकै न हेने 
से ऐसे कर्मो का बन्ध होता है जिसके कारण श्रन्य प्राणियोसे बेर होता है और उस बेर व्यवहारमे सक- 
लेश विडम्ब्नना बनती है | तो अपने आपमे ही यदि अपनी सम्हाल करली जाय तो सारी सम्हाल अपने 
श्राप हो जातो है। और एक अपनी सम्हाल रखो न जाय और बा री पदार्थों की सम्हग्ल रखी तो न 
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सकवा। जो पदायं जिस स्वरूप दे वह पदार्थ उस स्वषतप से विपरीत हो ही नहीं सकता है, ऐसा 
नि६ वय करने वाले जीव को भय किस कारण से होगा ? यो इस सम्पर्हष्टि जीवको जिसे इहलोकका 
भय न था वह जानता था कि यह मैं पूरा यही ज्योतिस्वरूप हू, इसी मे मेरा सव कुछ वेभव है, इसी 
में परा सर्वेस्व है। इसको कौन छोन सकता है ? इसमे कोई प्रकार का भय नही है, ऐसा जानकर 
इहलोक भय से मुक्त था, इसी प्रकार परलोक भी वही चतन्यस्वरुपमात्र है। इस स्वरूप में कही 
कोई डर नही है । कोई परका प्रवेश नही है। ऐसा जानने वाले इस तत्त्वज्ञकी प्रलोकका भय नह 
होता । 


एक प्रइन हुआ कि प्रयोजन के बिना तो भेदज्ञानी भी प्रवृत्ति नहीं करता, फिर वृत क्रियाका आवरण 
करने वाले ज्ञानीको अनाकाक्ष क्यो कहा जाता है ? इसका समाधान देसिये ४६१ वें इलोकके प्रवचनमें-उक्त इतनी 
बडी शका का समाधान इस दइलोकमे दिया जा रहा है। शकाकार की उक्त शका श्रसगत है, क्योकि 
पहिले यह भलो भाति सिद्ध कर दिया गया कि इच्छा के विन" भो किया हों सकती है, फिर शुभ 
क्रियाओमे और श्रशुभ क्रियाओ्रोमे विज्लेषता वया हही ? इस प्रइन का भ्रवकाश कहा रहा ? यदि अभि- 
लापा है-दर्शनमोहकत मलिनता है तो वहा वह शुभक्रिया वन्‍्चफल वाली होगी । तो दर्शनामोहकृत 
भोग श्रभिलापा इसके नही है ता वह क्रिया वन्‍्यफलरहित'होता है । जिस मनुष्यको वन्‍्धफल को चाह 
नही होठो उसके भो क्रिया देवी जातो है ओर ऐसी बात इस इलोकमे' भी देखने को श्रा रही है कि 
इच्छा नही है तब भी उसको करना पडता है । कदो चक्‍को पीसता है तो क्या वह श्रपने मनसे पीसता 
है ? श्रनेक ऐसे दृष्टान्त मिलेगे कि जिनमे इच्छा न होते हुए भो क्रिया करनी पडता है | तो ऐसी क्रिया 
को न शुभ कहेंगे न श्रशुभ कहेगे। वह तो हो रही है। जो शुभ परिणाम से किया जाय वह तो शुभ 
क्रिया हांती है श्रीर जा अशुभ परिणामसे किया जाय वह अशुभ क्रिया है। पर जहा क्रिया करने की 
इच्छा हो नही है वहा क्रि4को शुभ या अ्रशुभ क्या कहा जा सकता है ? ता दर्शनमोहका अनुदय होते 
पर, अभिलाषाशोका ग्रभाव होने पर, फिर भी जो चारित्रमोहकइत क्रिया होती है वह ससार वन्धफल 
वाली नहीं होती है । 
निर्विचिकित्सा अ गके स्थलमें विचिकित्साका मारमिक भ व देखिथ ५७८ वें श्लोकके एक प्रवचनाशसे इस 
इलोकमे विचिकरित्साका ऐसा श्रनुठा लक्षण बत या है कि जिससे विचिकित्सा का जितना विस्तार है 
उसका श्राधार समभा जाय | विचिकित्सा का श्रथ है अपने मे अधिक गरुग समझकर श्रपनी प्रशवा 
कसा भ्रौर दूसरे को होनता सिद्ध करने को वुद्धि रवन। इसको वचिकित्सा कहते हैं। प्रसिद्ध तो वि- 
छकित्साका श्रर्थ ग्लानि है। ग्लानि भी कब हाती है ” जब कभो अपने झ्रापको अधिक गुणी समझा 
जा रहा हो श्रौर दूसरे को हीन समझा जा रहा हा । कोई रागी पुरुष है उससे ग्लानि की जा रही है 
तो वासनामे यह जान रहा है कि मैं ऐसा साफ हु श्रौर दुसरे की उच्चता ध्यानमे नही रहती है ऐयी 
स्थितिमे विचिकित्सा होती है । विचिक्रि,स। के ढग>ी बात कहा तक बतायो ज|य ” किसी थ्रुरुषको 
गुरुमे विचिकित्ता हो सकता है। जो ग्रुहकी सेवा करने में अपनों ग्लानि समझे । श्ररे हे की वात 
तो दूर रहो, भगवानऊी पूजा करते हुए भी मोहीजनोके वित्तमे यह वासना मे बैठा हुआ है कि बड़ है 
तो हथ५ हैं और हम इन भगवानको बहका लेते हैं, इनमे कोई चतुराई नही है। हम तो बडे चतुर रह 
तभी तो देखो हम इनकी भक्ति करके महावीर जो में या और किसी क्षेत्रमे जावर मुकदमोकी न 
लेते या सम्पत्ति बढ लेते हैं इस तरह क्री वासना उनकी वहा भो नही टुटतो है। कुछ विचिकित्साकी 
परिणतिकी बात एक श्रतृठो ही भीतरमे समायी है माही जीवोके । कहने का श्रर्थ यह है कि ग्लानिका 
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ग्राधार भी अ्रपने को ग्रणाविक समझता है। जिसके चित्तमे यह बात ग्रायी कि हमे तो पद पदपर 
श्रपनी नम्रता कराना है, अच्छे काम करते हुए । बुरे काम करके नोचे गिरना तो इस जीवकी श्रनादि 
कालकी टेक है। किन्तु अपने गुणोत्कर्ष के लिए हमे अपनी नम्रता करना है. इस तरह का कोई भाव 
रखता है तो वह विचिकित्सा दोषको दूर कर सकने वाला होता है । ता यहा विचिकित्पा का स्वरूप 
कहा गया हैं कि अ्रपने को अधिक गुणी समझकर अपनी प्रशवा करना। प्रशसा वचनो से ही नही की्‌ 
जाती, किन्तु कायकी चैेष्टाभ्रोसे भी होती है। अपने मे अपनो इलाघा और दूनरोके अपकर्षमे बुद्धि 
जाना, इसका नाम है विचिक्रित्सा । 


तत्त्वज्ञानीकी अमुढताकी एक झलक देखिये ५६१ वें इलोकके प्रवचनमे-अनेक कुहृष्टिजनों ने जिन्होंने 
आत्माके सहजस्वरूपका अ्रतुमोदत नहीं कर पाया जोर जिस किसी भी परतत्त्वमे हित मान ज़िया ऐसे 
कृदृष्टिजनो द्वारा सूक्ष्म,अन्तरित दूरवर्ती पदार्थों के सम्ब्न्धमे भी कुछ उपदेश हुआ, लेकिन जिनका मूल 
ही भ्रमपूर्ण है उनकी श्रनेक उक्या. किस तरह समीचीनताको लिए हुए हा सकतो हैं ” तो कुधी जनो 
द्वारा सृक्ष्म-अन्तरित दूरवर्ती पदार्थों को भी कित्तो रूप बताया गया है, लेकिन उनमे भो यह सम्यस्ज्ञानी 
जीव मोहित नही होता । जो थोडो सी सत्य जानकारो रखता हो, वह उन कबनामे मुग्ध न होगा। 
सूक्ष्म पदार्थों के सम्बन्धमे अतत्वज्ञ पुरुषने वर्णन किया है-जेसे झक्‍त्यात का हो परमाणु मान लेना । 
झाजकल के वैज्ञानिक लोग शकयात्याशको भ्रणु मान रह हैं और जिसे श्रणु समझ रहे हैं और जिससे 
काम ले रहे हैं वह स्कन्ध है । कहा तो अनेक परमाणुप्रोके पिण्डकों अणु समझ लेना और कहा किसो 
केवल शक्ति को ही श्रणु मान लेना ये सन्देह तुला पर चलती हुई घारणाय, ये सूक्ष्म तत्त्व के बारें में 
विपरीत श्रद्धान ही तो हैं ्रथवा केवल सूक्ष्म तत्त्वो के कारण कया हैं ? किससे भिन्न हैं, किससे भ्रभिन्न 
हैं, इसका कुछ निर्णय न करके जेसा कुछ विकल्पमे आया बोल दिया, यह सूक्ष्मता विपरोत कथन है। 
भ्रन्तरित राम, रावण श्रादिक हुए है और अ्रनेक कथानक ऋषीसन्तोन गढ हैं, वे श्रन्तरिन के बारे में 
श्राख्यान हैं। उन्होने बहुत सी असम्मव बाताक़ी भी कथानकके रूपमे गढ़ लिया डे श्रौर जिन्हे यह 
कहकर छोड दिया गया है कि ईश्वर और उनके ग्रज्नतारोकी लीलायें है, उन कथनोमे परस्पर विरोध 
भी जचता है । कभी कह दिया कि रावण बडा विद्वान था, तत्त्वज्ञ था, कुशल था तो कही ऐसा कह 
दिया कि वह तो राक्षन था, मासभक्षी था इस तरह परस्पर विरुद्ध और श्रमम्भव कथानक रचना 
यह सब तो विपरोत प्रतिपादन है, दूरवर्ती पदार्थों के सम्बन्धमे जंसे १४ भुवन है श्रथवा अनेक यत्र तत्र 
द्ोपोफो रचनाये बताना, इस तरह दूरवर्ती पदार्थों के सम्बन्धमे;_भी विपरीत प्रतिपादन है, इस सबको 
सुनकर सम्पम्हष्टि जीव उतर कथानकोमे मुग्ध नही होता । 


उपादान हेतुसे चारित्रकी क्षति व क्षति का निर्णय देखिये ६७६ वें इलोकके एक प्रवचनाशमे-उन मुनि- 
राजोके झआत्मामे जैसी ताकत है, ज॑सो योग्यता है उसके श्रनुसार बात बनेगी । यदि उपादान प्रवल है 
तो वहा चारित्रका लाभ है, रागद्व पका श्रभाव है उपादान यदि कमजोर है तो वहा चारित्रका लाभ 
नही रहता झ्रौर रागद्व प श्रादिक भी उत्पन्न होते हैं, तो चारित्रका नाश होने मे बाहरी पदार्थ कारण 
नही है। जैसे कोई मुनिराज झाज हो या कभी भी दीक्षित हुआ हो तो उसके सामने स्त्री पुत्रादिक 
परिजन भी झा जायें तो उनमे उसका राय न जगेगा। हा यदि उस खुनिका हो आत्मा श्रज्ञानी बन 
जाय तो राग श्रायगा । तो बाहरी पदार्थ होने से कही राग्रादिक नही श्रा जाते, इसीत रह बाहरी पदार्थ 
कही रागादिक मिटा नही देते | भीतरमे ज्ञानप्रकाग जगे ता ये रागरादिक दूर होगे। तो श्राचार्य पर-- 
मेष्छो बाहरमे साधुवोको आदेश देते है, पचाचा रोका श्राचरण कराते हैं इससे कही उनके रागादिक न 
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हो “पयेगे। कही शात्माकी सुध वहां समाप्त हो जायगी। वे अपने, श्रात्माके ध्यातमे तत्वर रहा करते 
ह। इस श्रात्म/का यदि कोई बरो है तो मोह रागद पका सदभाव ही बरी है। जीव सब स्वत्तन्त्र हैं । 
सब गे सत्ता न्‍्पारी न्यारी है । कोई जीव किसी का न साधक है ने बाधक । प्रश्नानमे यह मान रसा दूै 
कि 3 लोग मेरे मित्र है, ये लोग मेरे विरोधो हैं। वस्नुतः उस जीवका कोई पविनश्न बन सकता ने कोई 
श्र । इसका कारण यह है कि बस्तुका स्वस्प ही ऐसा है कि बह अपने उपादानके अनुस।र प्रपनों 
पा गतिया करता है। हा उन परिणतियोमे जो विषम परिणत्िया है उनमे बाद्य पदाथ मिमित्त हो 
जाने है, परत्तु परिणति होगी अपने उपादानके श्रनुतार। तभी कहने हैँ लोग कि कोई ज्ञानी पडित 
हो भौर शनु हो तो भो भला है भौर कोई मित्र हो पर मृस्त हो तो भो वह भला नही है । कारण क्या 
वाया है कि जो ज्ञावो पुरुष है वह शथ्रताकी भी बात ब रेगा ती भी श्रह्चित हो जाय, ऐसी वात न कर 
सफेगा । कपायके उदयमे भले हो थोड़ा क्रोपर्प प्रवृत्ति हो जाय मगर उसका अ्रहित ने करेगा, और 
जो मूर्स पुरुष है वह चाहे दुपरेग हित सोचता हो, लेकिन श्रपनी मृसत्ताके कारण उसकी कोई ऐसी 
प्रवृत्ति बनेगी कि उग दुगरेदा अहित ही हा जायगा । तो भपने झपने उपादानके श्रतुसार अपना श्रपना 
भवत्रिष्य बनता है । तब यदि यान्ति चाटिए, श्रपनें झापको श्रानन्द चाहिए तो प्रपने श्रात्माकी विसुद्ध 
घनानेका प्रयत्न करे । 
मुनिश्रयमे संज्यलनकपायया उदय भले हो, बिन्तु वहू सम्यगस्यक्रा घात फरनेमे समर्थ नहीं है, वह तो 
धारिपविकासको कम करने मे ही समय है, इसका दिग्द्ा कर ६८६ ये इलोकफे प्रयचनमे-उतक्ता विवेचनसें 
प्रधानतया यह धिद्ध किया गया हें कि सज्वलनकपायका उदय शुद्धात्माके अनु भवमे अऋकिन्चितकर है 
श्र्यात्‌ श्रात्मानु बवमे बाबा नही दे सकता है । यद्यपि यह वात ठांक ह कि चारित्रमोहनोयका उदय 
झकिचितकर है लेकिन सवा श्रकिचितकर हा सो वात नही है। हा चारित्र मोहका उदय दर्शनमोहके 
कारये करने में असमर्थ है, पर चारिन्र मोहकें उदयमे जो कुछ काय होता है उस कार्य में ता वह समर्थ 
ही है। तो सम्वलन कपायका तोन्न उदय चारित्न में कुछ प्रश्लोमे दोष उत्पन्न करदे यह तो बाघा ही 
सक ती है, पर युद्ध झात्मतत्त्वमे बाचा नही थ्रा सकती है। तब शकाकारका यह कहना कि झ्ाचाये 
महाराज जब साघुसघको पचाचारका श्राचरण कराते हैं तव उस ओर राग हो जाने से उनके शुद्धात्मा 
का अ्रयुभव न होगा, यह कथन श्रसगत है । 
आठ भूल युभोस्े राहत मनुप्यके ब्रत व सग्यवन्यकी असभवता ७२४ वें इलोकब प्रवचनसे पढ़कर निश्चित 

का फिर देखिये यह ७२५४ वो ए्लाकका प्रवचन-अध्ठमूलगुग पारण विय बिना यह सामका भी श्रावक नहीं है- 
श्रप्टमूल गुण घारण किए बिना तो श्रावक नाम ना भो नहीं कहा जा सकता । फिर श्रष्ट मूल घुणो से 
रहित पुरुष को पाक्षिक्र गूढ नेण्ठिक ्रयवा साधक आदि कुछ भो ता नही कहा जा सकता . पाक्षिक 
श्रावक उसे कहते हैं कि प्रतमारूपसे ब्रत धारण न करे किन्तु जेनशासनका श्रद्धान हो, जेनशासनका 
पक्ष ग्रहण किए रहे, ऐसे सम्वग्टष्टि अविरत पुरुष को पाक्षिक श्रावक कहत हैं। ग्रृढ श्रावक उसे 
कहते हैं कि जा ब्रताका श्रम्पात कर रहा है, प्रकट नियम रूप कुछ नही लिया है ऐसा सदाचार पाक्षिक 
श्रावक गुढ श्रावक कहलाता है। जिसने प्रतिभारूप ब्रव ग्रहण किया है उसे नैप्ठिक श्रावक कहते हैं, 
श्लौर जो मरणकाल आने पर सनन्‍्यासकी विधिवृवक चेष्टा कर रहा हो उसे साधक कहते हैं। तो ये 
चार प्रकार के मुल ग्रुण बताये हैं, इन भुणोको जा धारण नहीं करता उसे नाम मात्रका भो श्रावक 
नही कहा जा सकता । इस कारण श्रावक ब्रत ग्रहण क्‌ रने वाले पुर्पको श्रष्टमूलगरुणकों प्रवश्य हो 


घारण करना चाहिए। 


(२६७-२६८, पञ्चाध्यायीप्रवचन ११, १२ भाग ( ५३३ ) 


वाह्मब्रत व कपायत्यागरूप अन्तत्नतमे यथा आत्मकृपा है इसका दिग्दशन॑ कीजिये ७५३ वें इलोक के 
प्रवचनमे-ब्रत दो तरह के होते हे-(१) भ्रतरगत्रत और (२५) वहिरगब्रत । याने भीतरी परिणामोमे ब्नत 
शभौर बाहरमे जीवहिंसा न होस के इस प्रकार का ब्रत । तो प्राणियोमे दया क रना,किसी प्राणोीके प्राणों 
का विनाश न होने देना, यह तो कहलाता है बाह्यत्रत भौ २ अत कपषाये न होना, विषय कपायके परि- 
णामका त्याग होना वह कहलाता है प्रतरगन्नत । तो अब यहा सोचिये कि अपने आपकी अपने आत्मा 
पर कृपा क्या कहलायगी ? भीतर विषय कषायोके परिणाम न होना और छुद्ध ज्ञायकस्वरूप भ्रात्म- 
तत्त्वका श्रनुभव बनाता वह है श्रात्मापर सच्ची कृपा । तो अन्तब्र त आत्मापर सच्चो दया कहलाती 
है भीर भ्रन्तत्र तके होते सनते बह्नक्रत्त भी घर्म मे सहयोगी बनता है। यदि केवल बाह्यत्रत ही हो 
झौर भीतर मे विषय कपायोका त्याग न हो वह ब्रत नही कह लाता । 


उपबू हणगुणघारी लौकिक कार्योमे अथत्मवान क्यो है, इसका दिग्दर्शत कीजिये ७५० वें इलोक के प्रवचन 
मे-उपब्‌ हणगुणधारी सम्यम्हृष्टि जोव लाकव्यवहारभे सब कुछ जानता हैं, पर वह सब बिना विकल्प 
किए, उसमे परिश्रम उठाये विना यो ही जान लेता हैं । उन लौकिक बातोंगे श्र,त्मममे कोई प्ररणा नही 
करना है श्रर्थात्‌ लौकिक वृत्तियोसे उसकी पात्मा प्रेरित नहों है, किन्तु परिस्थिनिवश्ञ व्यवहार हो 
जाता है । इस ससार सम्बन्धी बातोको प्राप्त करने के लिए यह ज्ञानों पुरुष पुरुपार्थवृर्वक प्रयत्न 
नही करता है, क्योकि इस ज्लञानको दृष्टि श्रात्मा की शक्तियाके बढाने मे हो लग गई है । यद्ध निर्णय किए 
हुए ज्ञानी पुरुष कि मेरे श्रात्माका उद्धार, अतुल ग्रानन्द श्राप्त हो करके श तो अपने श्रापकी शक्तियों 
की बुद्धिसे प्राप्त हो सकेगा । श्रात्मगक्तिमे बाघा देने वाला है रागद्व पमोहमातव्र । जहा श्रात्मामे किसी 
इष्ट विपयमे राग हुप्रा श्रयवा द्वप ईग्ना वहा ही आत्मामे दुर्बलता » जानी है श्रौर उस दुबलता मे 
दर्शनज्ञान, चारित्र हीन हो जाते हैं, बस यही इस पर शआ्रापत्ति दवै भर इसी झ्रापत्तिके मारे यह ससारमे 
भ्रव तक रुला चला आया है। प 


घमंवत्सल ज्ञाची पुस्पषकी प्रकृति देखिये ८०६ वें इलोकके प्रववनमे-जसे किसी पुरुपके मन्श्र शस्त्र 
श्रादिक किसी भी प्रकार का बल हो तो उस समस्त वलके द्वारा पुज्य जनोके उपसर्ग को दूर करने मे 
समर्थ रहता है, लेकिन जिसके पास यन्त्र आदिकका सामथ्यं भी न हो तो भी वह उन श्रादरणीय पुरषो 
और साधनो के प्रति बाधा को सहत मे समथ नही होता । यहा वात्सल्य की बात कही जा रही है । 
वात्मल्य का सम्बन्ध श्रच्चरग भावत। से है। जिसके हृदयमे वात्सल्य भरा हुआ है वह पुरुष अपनी 
सामथ्यं भर पृज्य पुरुषों की श्रापदाग्रोका निवारण करता है और वाह्म साभमथ्यं न रहो हो तो भा 
वह बाघा को सहत नही कर सकता हे । ऐसा वात्सल्यभावका उन ज्ञानी विवेकी पूरुष।पर२ प्रभाव रहता 
है। 
प्रभावनायका मामिक विधान, पढिये ८१४ वें इलोकके प्रदवनमे-धमकार्यका उत्कर्प करना ही प्रभा- 
वना है। पापरूप अधममे किन्चितमान्न भी उत्साह श्र चिस्तन न रखना चाहिए, क्योकि अ्रधर्म का 
उत्कप बढाने से धर्म के पक्ष की हानि होती है श्रौर हिसारूप अघम वा उत्कर्प होगा। वहां घर्म नहीं 
ठहर सकता। धर्म नाम है सम्यन्दशंन, सम्यसत्ताव और सम्यक्दारित्रका । जिस प्रकार सम्यवत्व ज्ञान 
झौर चारित्रका उत्कयं हो शोर दूसरे लोग भी झपने सम्यवत्व, ग्रुण, चारित्र के उत्तर्प के लिए यत्न 
कर सके उसको प्रभावना भश्रग कहते है। सो प्रभावतामे रत्तत्रयरूप धर्म की उन्‍्तति ८ ब्रभोष्ट है। 


ग्रधर्म कार्य में उत्कर्प तो क्या, चित्तमे विचार भी लाना चाहिए, ऐसे विशुद्ध श्रभिप्राय वाले सम्यस्दृष्टि 
जी जके प्रभावता गअग होता है। हक 


( ४३४ ) 'संह॑जानन्द साहित्य ज्योति ध्थम भाग 


(२६४८०३००) पञ्चाध्यायी प्रवश्नन १३, १४ भाग 


इस बचाष्यायीफे ८२३ वें एलोकसे अन्तिम श्लोक तक पूज्य श्री मनोहर जी वणी सहणानन्द महाशजके 
प्रवचन हैं। सम्मरइष्टिके मुख्य शानचेतना है, इसमे से सद्गुणोका पुरण है देखिये 4२४ वें इलोकका प्रवचन-- 
ज्ञानचेतनामे श्रद्धानादि सर्वगुुणोका प्रकत्व-श्रद्धान श्रादिक जो सम्यस्हष्टिके गुण कहे गये हैं वे सव 
बाह्य पदार्थंका उल्लेख करके कहे गये हैं, वस्तुत जो सम्यग्हष्टिका एक ज्ञानचेतन ही लक्षण है | ज्ञान- 
चेतनामे सर्वगुण गर्भित हो जाते हैं । श्रगोमे जो कुछ बत या गया है उनमे ज्ञानो के ज्ञानरूपसे चेतना हीं 
चल रही है, यह वात दिखाई गयो है | इस तरह सम्यग्हष्टिका कोई प्रधान ग्रंंण यदि कहा जाता है ती 
जेसे पहिले स्वानुभ्नूति कहा था इसी तरह समझना चाहिए कि यह ज्ञानचेतना है, क्योकि ज्ञानचेतना तो 
सम्यग्हष्टि जीवके निरन्तर रहती है श्र्थात्‌ श्रपने श्रापको ज्ञानरूप ह इस प्रकार की प्रतीति और इसका 
ही कतृ त्व भोक्‍तृत्व सब इसी को लिए रहता है। ज्ञानचेतना ज्ञानीके निरन्तर रहती है और स्वानुभूति 
इस ज्ञानचितनाका एक श्रनुभमव वाला रूप है।. « 

जशानचेतनामें अन्य क्षायोपशामिक ज्ञानोकी तरह विषय (अथ्थ) सक्रमण नही है । ज्ञानचेतना का विषय सदा 
आत्मा ही होता है। इस प्रकरणको कारण सहित देखिये ८४३ वें इलोकके प्रवचनाशमे-उक्त इलोकमे बताया 
गया है कि सम्यरहृष्टि जीवके ज्ञानचेतना की सदा उपलब्धि है। इस छन्दमे यह बतला रहे हैं कि इसका 
दया कारण है कि सम्यग्हष्टि जीवके ज्ञानचेतना सदा पायी जात है। इसका कारण यह है कि सम्य- 
क्त्वके साथ झ्रविनाभाव रूपसे होने वाली समोचीन ज्ञ।नचितना सदा पायी जाती है। श्ञानचेतना होने 
का कारण है स्वानुभृत्या वरणका क्षयोपशम । तो यह झात्मा सहज जिस स्वरूपमे है उस स्वरूपके ज्ञान 
होता, क्षयापश्षम होना, उसका नाम है ज्ञानचेतना । लब्धिमे सहन आत्मतत्त्व भी पदार्थ है उसका 
भ्रावरण करने वाले कमका क्षयोपशम हुभ्ना तो इस सहज भात्मस्वरूपको जाननेकी लब्धि सदा रही। 
श्रव उपयोग की बात हैं कि जब उपयोग हुआ स्वात्मतत्त्व पर तो वहा सद्भूत होता है, उपयोग न हो 
तो परका परिचय हाता है, लेकिन ज्ञानचेतनाकी लब्धि सम्यर्हष्टिके सदा रहती है। यद्यपि सम्यग्दर्शन 
झभौर सम्यग्ज्ञान उत्पत्तिकी दृष्टिसि एक हां काल है, जिम ही कालमे सम्यर्दर्शन होता है उस ही कालमे 
सम्यग्ज्ञान है, फिर भी इत दोनोका कार्य क,/रण साव है, याने सम्यग्दशनके होने पर ज्ञानमे सम्यकृपना 
श्राता है तो सम्यग्शान हु कार्य भौर सम्यग्दशन हुआ कारण । तो सम्यग्दशंन के होने पर ही ज्ञान मे 
सम्पकपना श्राया, इसका कारण यह है कि जिस समय मिथध्या/त्वकर्ंका उपजम, क्षय अ्रथवा क्षयोपशम 
होता है उसी समय याने मिथ्यात्वके अ्रभावके साथ ही स्वानुम्ृृत्यावरण नामक मतिज्ञानावरणका 
क्षयोपशम हो ही जाता है। यही कारण है कि जिस कालमे सम्पक्त्व उत्पन्न होता है उस ही कालमे 
सम्पग्ज्ञान हो जाता है। सम्यक्त्व और सम्यग्जान के बाधक क्या हैं ? सम्यवत्व के बाधक तो है 
मिथ्यात्वकर्म, अथवा कहो श्रनन्तानुबन्धी चार कंषाये-मिथ्यात्व,. सम्यग्मिथ्यात्व, सम्यस्प्रकृति और 
सम्यग्ज्ञान बाधक है स्वानुभृत्यावरण। तो दोनों ही कर्मो का एक साथ व्यय होता है, इस कारण 
सम्यवत्वकी भौर सम्यग्शानकी एक साथ उत्पत्ति होती है। सो जब तक सम्यक्त्व रहता है तब तक 
यह लब्धिरूप ज्ञानचेतना भो अख्वण्ठ धारा से प्रवाह रूपसे निरन्तर अ्रव्श्य ही रहती है। इस कारण 
सम्पक्त्व के साथ ज्ञानचेतना का नित्य सम्बन्ध सिद्ध होता है । तमी ज्ञानचेतना को नित्य कहा गया है 
जब स्वानुभूत्यावरण का क्षयोपशम हुश्ना है तब ही सम्पग्दर्शन हो गया है। तो शझब पे सम्यरदर्यंन 
रहेगा तब तक श्ञानचेतना भी निरन्तर रहेगी गौर क्षायिकस स्यकत्व होने पर तो संदेह ही नही कि 


ज्ञानचेतनाका कभी श्रभाव हो । 


(२६९-., ००) पशथ्चाध्यायीप्रवचन १३, € भाग ( ५३१५ ) 


प्रभत्त अवस्थामें सम्यस्दष्टिके भी पर पदार्थ की एक और उपयोग होता है,, ।र इस परोपयोगसे सम्यवत्व 
का धात नदी होता है, क्योंकि उपयोग गुण दोपको निष्पत्तिके लिए समर्थ नहीं, इसका दिग्द्शन कीजिये 5७३ वें 
इलोकके प्रवचनाशमे-ऊपर अनेक इलोकोमे यह वर्णन ५ ल रहा था उसी का यहा निश्कषृरूप कथन कर 
रहे हैं कि इस प्रकार ऊपर कहे हुए गुण और दोषोमे कारण उपयोग नही होता और न वह उत्त दोनोमे 
से किसी का हेतु होता और तन उपयोग ग्रुण दोषका सदृकारी भी होता, तीन बातोका यहा निषेष 
किया जा रहा है । उपयोग गुण दोषका कारण नही है । कारण कहते है उसे जिससे कार्य उत्न्न हो । 
जैसे श्रग्निसे घूम उत्पन्न हुआ तो अ्रत्ति ध्रूमका कारण है, इस तरह ग्रुण और दाष उपययोगसे उत्तन्न 
हो ऐसी बात नही है, श्रतएव गुण दोष का कारण उपयोगको नही कहा जा सकता । कारण दो प्रकार 
के होते हैं-उत्पादक भर साधक । यहा कारण शब्दसे उत्पादक का अ्रथ लगाना श्रौर जिसे साधक 
कारण कहा उसका नाम यहा हेतु रखा गया है । उपयोग ग्रुण दोषका हेतु नहीं 5 याने गण दोषका 
साधक नही है, ज्ञापक नही है। जसे घूम देखने से अग्निका ज्ञान हाता हे तो श्रुप साधक है और श्रग्ति 
साध्य है। धुम ज्ञापक है श्ौर श्रग्नि वहा जानो जा रहो है तो ज्ञापक भो हेतु कहलाता है, उपयोग 
ज्ञापकभों नही है, परका उपयोग है इस से दोष सिद्ध हो और स्वका उपयाग है ४स लिए ग्रुणका उत्कर्ष 
सिद्ध हा ऐसा साधक भी नही है, अ्रतएवं उपयोग ग्रुण भशौर दापका हंतु भी नहीं है। सहकारी उसे 
कहते हैं कि जो कुछ कायमे सहयोग दे। णो साथ रहता हो उसे कहते है सहकारी ) तो उपयोग 
शुण दोषका सहकारी भो नही हैं। जैसे घडा बनाते समय कुम्हारका दच्ड चक्र आदिक सब सह- 
कारी हैं तो इस तरह उपयोग ग्रुण दोषका सहकारो भी नही है| तब डपययागका श्रोर से ग्रुण दोषका 
तनिणय न करे कि परमे उपयोग है तो दोष हो रहा, स्वमे उपयाग है तो गुण हा रहा। जो रागभरा 
उपयोग है, जिस के साथ अश्रनेक रागह् षको कल्पनाये भी लगी है उत्त 3पयोग वाले को तो यह ॒उपदेण 
दिया जाता । वहा से चित्त हटाओ, पर से अलग हटाकर अपने मे उपयोग लगाओो । वहा भो सू३म- 
तया शभ्रर्थ यह है कि रागद्वष हटाओ, पर चू कि उपयोग ऐसे साय साथ रह रहे हैं तो जैसे कल 
बताया था कि रागद्वषके सबधके कारण इस उययोगको भी गालिया सहनी पडतो हैं, जो बेचारा 
निरपराघ है, जिसका काम प्रतिभासमात्र है, उस पर भी दोष मढा जाता है । तो जब जब उपयोगको 
स्वोपयोगी क रने के लिए उपदेश किया गया हो वहा भाव और प्रयोजन यह लेता कि रागह्ष विकल्प 
मिटाओ, इससे आत्माका लाभ होगा । 
राग और ज्ञानमे एकाथंता नही है, इसका कारण ८८४ वें श्लोकके प्रवचनमे पढकर ८८६ वें इलोकके एक 

प्रवचनाशमे उनका साक्ष तू अन्तर देखिये-रागका कारण भिन्न है, उपयोगका कारण भिन्न है तब राग और 
उपयोगको समव्याप्ति केसे बनायी जाय ? राग अपने कारण से होता है, उपयोग अपने कारणसे होता 
है । राग और ज्ञान हम दोनोमे स्वरूपभेद है, दोनोका एक श्रर्थ है । जसे मोठा, रूखा, श्रमेक प्रकार का 
भोजन आपके सामने है, पर विवेक करके उसका अलग भ्रलग स्वःद ले लेगे लोग, किन्तु हाथीका एक 
दृष्टान्त देते है । जैसे हाथोके सामने घास डाल दो, हलुवा डाल दो, या और कोई मिठाई डाल दो, 
रोटी डाल दो तो वह उन सभी चोजोको एक में ही लपे- कर एक साथ खा जायगा, वह उनका अलग 
अलग स्वाद न ले सकेगा, यो ही समभिये कि श्रात्मा के श्राह्दर के लिए, अनु मव्रनके लिए दा चीजें हैं-- 
राग और ज्ञान । भव ज्ञानो पुरुष तो रागका रागरूप और ज्ञान का ज्ञानरूप परख कर लेते है। वह 
दोचोमे हित श्रा तका निर्णय कर लेगा। एक साथ दोनो धारायें चलने पर भी उनके स्वरूप मेदकों 
समझ लेगा, पर ज्ञानी जीव उपयोग और रागके स्वरूपका ज्ञान न कर सकेगा, उसके लिए क्या राग 
और क्या ज्ञान ? जो भी एक पर्याव गुजर रही है उपते हा प्रात्ते वृह्मझ्े बुद्धि रथ रप' 


ञत्रे 


( ५३५ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


मेद उज्ञानमे यह बहुत उपयोगी बात है समभने के लिए। श्ात्मामें नो रागधारा, ज्ञानधारा चल रही 
है 'र चल रही है दोनों एक साथ | राग भी काम कर रहा और ज्ञान भो काम कर रहा, मगर ज्ञान 
का काम कितना है ? एक बल्ब के ऊपर हरा कागज लगा दिया, ग्रब उसमे जो प्रकाश चल रहा वह 
बात, तो एक चल रही है वहा, मगर उस प्रकाजको देखकर विवेकी क्या यह ज्ञान नहीं कर सकता कि 
उर बिजली के बल्बका, उस प्रकाशनका काम तो प्रकाशन माचर है जिसमे कि कुछ देखा जाय, पर जो 
यह हरा भरा हो रहा वह बल्यका, बिजलीका प्रकाशनका कार्य नहीं है। यह तो किसो हरी चीज की 
उपाधिका काम है । चलो यह तो कागज « गे की वात है। वल्त्र भी आप रगीन ले श्रायें श्रौर उसमे 
भी जो प्रकाश होगा उसमे भो तो यह भेद पडा है कि दोनो का काम तो प्रकाशना है। यह हरापन 
नही है, ऐसे ही समभिये कि जांवमे जो कुछ बात इस समय चल रही है उसमे जो प्रतिभासन है वह 
तो उपयोगका काम है और विकार, ग्राकुलता, वासना श्रादिक जो कुछ भी वातें साथमे लग रहो है 
यह उपयोगका काय नहीं है । यह रागढ्व पादिक भावोका काय है । ऐसे दो भेद ध्यानमे श्राये। उन्हे 
श्रपने श्रापके विपयमे घटित करें। जा बात चल रही है उसमे जो विकल्पाश है, ज्ञयाश है, सुख दु ख, 
प्राकुलता, व्यग्रता अदिक जा कुछ कार्य है वह सब रागह पादिक भावोका विकार है। श्ञानका काय 
तो प्रतिभासना है । ज्ञान तो भेरे ग्रुणमे है। राग मेरे गुणमे नहा है। ता प्रतिभातन तो मेर। काय॑ है, 
पर झ्राकुलता सुख दुख रागद्व प ये मेरे कार्य नही हैं | वह प्रतिभासन तो मेरो करतूत है, मेरी चीज 
है। ये रागद्व ष मेरो चोज नही है । प्रतिभासन मेरे श्रनर्थ के लिए हो ही नही सकता, क्योकि वह मेरा 
तत्त्व है, मेरा कतव्य हैं, लेकिन रागादिक भाव तो थ्रनथ के लिए हा होगा, क्योकि यह परभाव है, 
श्रौपाधिक भाव है, मेरे स्वरूपकी चोज नही । ये तो मेल कहलायेगे हो । परभावका, परद्रव्यका सबंध 
होने का नाम मेल है। चाहे वह सफेद चिकनी वढिया चोज दूपरे म लगी हा तो वह दूसरे पदार्थ के 
लिए मेल ही हैं | जैसे यहा मनुष्य इन गाय, भस, घोडा श्रादि का देखकर ऐसा समभते है किये कुछ 
नही हैं। उनमे कुछ ऐपी खास बुद्धि नही जगती, ये मेरे लिए काई खास रागके लायक उपयोगी नही 
हैं, इन्द्रियविषयोके उपयोगी नही है, ऐसे ही गाय बेल श्रादिक इन श्राद्ियों को देखकर समझ होगे 
कि ये कंसी अ्रटपट चाजे हैं, कंप्ता ये दो टागोसे खड हैं, कंसा सोधे चल रहे है। ये ता सब बडे श्रटपदे 
से लग रहे है, ऐसा भ्रटपट क्या उन गाय, भेस भ्रादिक पशुओका न लगता होगा ? तो अपने लिए पर 
का सम्पर्क मेल हो है । चाहे वह बढिया हो, घटिया हो, उत्त वस्तुके लिए ये समस्त पर मेल है, इसो 
तरह मुझ झात्मवस्तुके लिए ये समस्त रागादक राव मेन हैं और उपयोग यह हा प्रतभास, यह 
जाभन, यह मेरा गुण है, मेरा चाज है । सृक्ष्नदृष्सि वहा पर भा मेद अआयगा । यह इन्द्रियज ज्ञान मेरे 
लिए मेल है, मेरा स्वरूप नही है, पर थोडा एक स्वक विकाभसे हुआ है। इस दृष्टिमे कहा जाता है। 
तो रागके भिन्न कारण हैं, ज्ञानके भिन्न कारण है, स्वरूपभेद ह, विधिनेद है, ज्ञान पर चीज के हटने से 
हुआ, राग परची जके आने से हुआ । तो जहा ये सारे भेद प्रतिपक्ष रूपसे चलते हो वहा राग श्ौर ज्ञान 
को एक कसे कहा जा सकता है ? _ 
परोपयोग अथवा राग हाने स ज्ञानचेतन्ा मिट जायगी, ऐथा सन्देह जिनको हा वे ६२२ वें इलोकका एक 
प्रवचताश पढकर. सच्देह दूर फरलें-राग कसे होता है ” सो कमक उदयका निर्मित्त पाकर । कौन से 
कर्म के उदयके निमित्तसे ? चारित्रावरणके उदयसे, अथवा कहो च।रित्रमोहनीय कम के उदयसे राग- 
भाव होता है, सो उस रागभावसे श्रथवा कहो चारित्र मोहनीय के उदय से सम्यवत्वका घात नहीं हो 
सकता । राग भावका यह श्रधिकार नही है कि वह दशनवमाहनोय वम॒ के बारे में कुछ कर सके | इसी 
कारण तत्वार्थसूत्रमे 5 वे. अध्यायमे जहा कम के नाम लिए गये है वहा मोहनोयका नाम दो भेदों में 


(२६६-३००) परचाध्यायों प्रवचन १३, १४ भाग ( ४३७ ) 


लिया है| दर्शनमोह और चारित्रमोह दर्शनमोहके उदयसे मिथ्यात्व होता है, रागभाव के कारण या 
चारित्रमोहके उदयसे मिथ्यात्व नही होता, यहा वस्तुस्वरूप बताया जा रहा है। कही यह वात्त न ग्रहण 
कर लेना क्रि देखो यह ऊहा जा रहा है कि रागभाव भो रहे, सम्यकक्‍्त्व भी रहे, कोई विरोध नही, तो 
हम तो घरमे रहकर खूब डटकर रागभाव करेंगे, क्योकि बताया ही जा रहा कि राग भी रहे, सम्यवत्व 
भी रहे । श्ररे जिसके सम्यवत्व रहता है वह कम के उदयमे रागभाव हो तो उससे भो विरक्त रहता 
है । यह बात तो श्रपने श्रापमे परखलो कि श्रपने आपसे जा राग जगता है उस रागसे श्रापको प्नणा है 
था नही । जो कुटुम्व, परिवार वेभव, घर सम्बन्धी राग जगता है चित्तमे उस रागसे ग्रापको ग्लानि है 
था नही ? उस राग से हटने के लिए आपको भीतर मे तडफन है या नही ” यदि उस राग को भला 
मान रहे हैं तो तो सम्यक्त्व नही दै। राग दो किस्मके मान ले-एक तो विषयोका राय और एक उन 
रागो का राग । उदय श्राया, व सह सके, विषयों मे लग गये, यह हुआ राग, इतना तक तो सम्यग्हष्टि 
के सम्भव है, लेकिन उस राग में भी राग रहे, उस राग से भी रलानि न आये ता ऐसा राग सम्यग्हष्टि 
के नही होता । ऐसे रागको मिथ्यात्य कहते हैं जो रागमे राग बनाये । राग तो मात्र राग है, रागभाव 
सम्यक्त॒का विधातक नही । दशन माह का उदय ला सकने ला नहीं। ग्रुग दो है-चारित्रगुण और 
सम्यक्त्व गुण । सम्यक्त्व ग्रुणकी प्रकिया उस ही में होगी, चारित्र ग्रुण को प्रक्रिया उस ही में होगी, तब 
शकाकार का यह कहना कि रागकी ऐसी शरक्ति है कि वह दर्शनमोहका उदय ला सकता है, यह कहना 
युक्त नही । 


ओऔपशमिक, क्षायोपणमिक व क्षायिक सम्यकत्वमें स्वानुभृत्यात्मकरसास्वादका भेद नही है, मनन कीजिये 
६३६ वें इवोकके एक प्रवचनाशमे-सम्यक्त्वके तोन भेद हे-श्रौोपण्ममिक, क्षायोवशमिक्र, क्षाथिक ये भेद 
स्थितिके भेद से है, श्रथवा कर्मो की दशाके भेद से है, किन्तु स यक्‍त्वम स्वय में कोइ भेद नही पडा है । 
फ़िसो का स्वाद जो कोई खायगा उसको वेसा हा आयगा जैसा सबको श्राता है। कभो कभी श्राहार 
करते समय जब कोई मा यह कहती हैं कि यह चोज श्रमुक चीजके साथ खावो महार।ज, ता हमे धाडा 
मनमे यह हसी ञ्रा जाती कि देखो-इनके मनमे है कि जेसा स्वाद हम लेतो हैं वंचा हो स्वाद इनको श्रा 
जायगा | तब ही तो वह ऐसा कहती हैं। तो जो मिश्री खायगा उसका स्वाद भी वेसा टो झायगा। 
किमी को कम मिश्री मिलो है तो वह कम देर तक स्वाद लेगा, जिसे अधिक मिश्रो मिली है ता वह 
प्रधिक देर तक स्वाद लेता रहेगा, मगर मिश्रो के स्वादमे तो श्रन्तर न श्रा जायगा । कहो ऐसा तो न 
हा जायगा कि थोडो मिश्री खाने वाले को करेला ज॑सता स्वाद श्राये शौर श्रधिक खाने वाले का और 
तरह का स्वाद आये । सवको स्वाद एक किस्मका श्रायगा । ऐसे हो सम्पवत्वका स्वाद स्थानुभूति स्व- 
रूप है | स्वाद सवमे एकसमान है । चाहे श्रोपशमिक सम्यग्दृष्टि हो चाहे क्षाय्रिक सम्यग्हष्टि हो अथवा 
प्ायोपशाधिक सम्यग्हष्टि हो, सभीको स्वानुमृत्यात्मक श्रानन्द ग्राता है। जब अयने आपका मैं ज्ञान- 
मात्र हू, इस प्रकार से अनुभव्र में लेते हे उस समय वहो शभ्रमीर है। उसके समान लोकमें कोई पुरुष 
नही । अपने ग्रात्मापर श्रद्धा करो, मोक्षमार्गपर श्रद्धा करो, जीवन सफल हो जायगा। 


ज्ञानचेतना के लाभ के सामने त्रिलोकसम्पदालाभ भी तुच्छ है, पढिये ६३६ वें इनोकके एक प्रयचनांदामे-- 
देखा भेया, हो गया ढेर लाख करोडका, तुम वा श्रकैले ही हो, निराले हो, घरोर छोड़कर जाना पटगा, 
मरण होगा शोर जब है तव भी तुम्हारा कुछ नही है । उसमे वया सार है ? एक झात्मस्वरूपका भान 
हो, प्रात्मस्वरूपकी हृष्टि हो नो इससे बरृढकर जग तमे कही कुछ वेमव नटी । एक मेरी न्रात्मटप्टिके 
कायंशा छोड़कर बाफ़ो सारे काम सारे लोग, सारी वस्लुते किसी नो प्रक,र परिणमे, मेरा उसमे 


(, ५३८ ) ह 'सहणानन्द साहित्य ज्योति प्रथम मोग' 


को" दखल नही है । मेरे को उनमे कोई क्षोत् न होना चाहिए । यह झ्ानचेतना का वैभव जिसने पाया 
वह वास्तवमे अमीर है, शेष तो गरीब हैं, तृष्णावान है श्रौर फिर उन तृष्णावानोमे जो कृपण हैं वे तो 
दयापात्र हैं। जिन्होंने प्रात- स्वरूपका अनुभव नही किया वे पुरुष दु खमे ही रहेगे, चाहे राष्ट्रपति वन 
जायें, चाहे सवंविश्वराष्ट्रसघके प्रधानमंत्री बन जाये, या कोई भी बच्या से बडा पद मिल जाय, जो कि 
लोकन्यवहारमे माना जाता हो, तो वह भी दु खी रहता, व्याकुल रहता । तो एक ज्ञानचेतना वैभव 
प्राप्त हो इसके लिए यत्न करो । श्रापको इसका महत्व दिलमे समाया है इसकी नियाती यह है कि 
श्राप सोचें कि जैसा तन, मन, घन, वचन परिवारके लिए लुटा रहे है, दुनियामे इज्जत पाने के लिए 
जुटा रहे हैं उतना तन, मन, घन, वचन एक ज्ञानके खातिर हम समर्पण करने के लिए तैयार हैं या 
नही '"यदिशत॑यार है ता'समझो कि इस ज्ञानचेतनाका महँत्व हमारे चित्तमे समाया है। उस ज्ञानचेतना 
के संम्बन्धमे यह प्रकरणः चल रहा है कि ज्ञानचेतनाका विघत होगा तो सम्यक्त्वके विधात के साथ 
होगा । सम्यकत्वका विघात दर्शनमोहके उदयमे होगा । बचे खुबे रागभाव सम्बक्त्वक्रो, ज्ञानचेतना को 
मिठानैमे'समथ नही हैं । * 5 
के वैभाविकी णक्तिके वणनक प्रसगसे विभावोकी चार प्रश्तोमे जिज्ञासा हुई थी, उत्त स्वलसे सम्बन्धित पाच 
भावोऊे पा देखिय पारिणामिक भावऊक स्थलमे सहजपरमात्मतत्त्वकी महत्ता, ६७२ वें इलोकके एक प्रवचनाशमे- 
जिसके चित्तमें यह भाव नही भरता कि इस धतवैभवसे बढ़कर मेरा सहज भाव है उसको घ॒र्मकी बात 
मिल ही नहीं सकतो । या तो दिल बहुलाना, तफरी झ्रादिक करना, यह तो कुल परम्परासे चला आया 
है । मन्दिर जांचों चल रहा है, श्रादत बनी हुई है कर रहे हैं घमंको वात । ' मगर मोक्ष मार्यका लाभ 
नही मिलता | मोक्षमागका लाभ जगतके सारे वेभवोकी उपेक्षा तब तक न हो तबे तक आत्मरुचि 
क्‍या ? और जव गात्मेरुचि नही तब मोक्षमार्ग भी नही ? जितने दिखने बलि लोग है, जिनके बीच 
झाप कुछ व्यवहार करते है सबके सब ये घू्तिय! श्रापको यह जच ने लग कि ये तो मायामय है, ये तो 
प्रसमानजातीय द्रव्यपर्यायें हैं, वास्तविकता इनमे क्या है ? जब तक हम यो न समझें तब तक समझो 
कि हमने श्रभी धमका*मार्य नही पाया। मेरे लिए में हो हू, इ थे को हो निगाहमे रखकर बोलो-वुमही 
माता हो, तुम ही ग्िता हो, तुम ही ग्रुरु हो, तुम ही बन्धु हो, तुप ही रक्षक हो, सव कुछ तुम हो हो, 
ऐसी श्रपती 'श्लोर दृष्टि करके अपने आपसे विराजभान प्रश्चुकी भक्तिमे तो आये हमारे प्ृ॒ज्य परमात्म- 
देवकी दिव्येध्वनिमे यह है उपदेश हुआ है । उ होते यह कभी उपदेश नही किया कि तुम मेरी ही भक्ति 
मे रहो। मेरे सेही गिडगिटाते रहो मेरस प्राथता करते रहो तो तुमको सुख मित्रेगा, मुक्ति 
मिलेगी । जबकि अन्य लोगो ने डटकर केवल बह हो कहा कि तुम बस मेरे को भजो, जरा थो और 
कुछ मत सोचो, तुमकी सुक्ति दिला दगे। कया यह निष्पक्ष अनुशासत है, इसे पाकर भी यदि जड से 
प्रीति नहीं|मिट रही झौर अपने चेतन्यस्वरूपसे प्रीति नही जग रही तव क्या ठिकाना होगा ? देखो- 
अपने आापमे अपने प्रभुको । यह है पारिणासिक्र भाव | ग्रात्मद्रव्यवी जो निज सहज प्रकृति है, स्वभाव 
है, स्वरूप है वह है पारिणासिकभाव। यह भाव न उदय से है, न कम के उपशमसे है; न क्षयसे है, व 


क्षयोपशमसे है । 

विपरीत बुद्धि ही महिती विपत्ति है, इसका दिग्दर्शन कीजिये &६०-६६६ वे इलोहके एक प्रवचनशिमे- 
प्रसण यह चल रहा है कि दशनसोह के उदयमे जोवके मिथ्यात्रभाव होता है । जीवको श्रद्धा विपरीत 
हो जाती है, उसी सम्बन्धमे हष्टान्तपृवंक कहा जा रहा है कि जसे मदिरा पीने वाले पुरुषकी बुद्धि 
मदिराका नया चढ जाने पर भ्रष्ट हा जाती है तब ही 'तो मच्ययायी पुरुष या घतूरा खाने वाला 


(२६९-, ००) पत्चाध्यायीप्रवचन १३, १» भाग ( ५३६ ) 


णुरुष शख झादिक सफेद चीजोको पीला.सममता है, उसको बुद्धि अ्ब्ट हो जाती है, उल्टा जानता है, 
श्रौर क४चितु कभी कुछ कठिन भी कह दे तो भो मदिरापायी पुरुषकों बात्त सहो नही मानी जाती,।. 
सूत्र जी में बताया है कि उन्मत्त पुरुषकी भाति विपरीत ज्ञारोमें बुद्धि हो जाती है, वह कभी स्वीकों मा, 
भी कह देता, कभी मा को सनी भी कह देता और कदाचित्‌ मा को मा भी कह देता तो भी वह मिथ्या 
ही माना जायगा, क्योकि वहा हृढता नही है, स्वच्छता नहीं है | तो जमे सदिरापायी प्रुरप यथार्थ बुद्धि 
नही -रख पाते, इसी प्रकार दर्णनमोह +र्ग के उदयसे यह जीव यथार्थ बुद्धि न रस पाता | बस संसार 
मे दु ख है तो इतना ही है कि हमारा ब्रान व्यवस्थित वही रह पाता । कष्ट और कुछ दे हो नही । घर 
गिर गया तो गिर जागे दो, दुतिया के सभी घर गिरा ऊरते है । कोई परिजन गुजर गया तो क्या करे, 
सब जीव यहा गुजरते ही है । सनारकी रीति ही यड़ है । खुद झुंजर गये, देहसे श्रतय हा गये तो यह तो 
होना ही पडेगा । आयुकमका उदय जब तक है लब तक है, जब न रहा तो देहसे निकल भागे। 
इसमे कष्टकी बात क्‍या ? घर छूट गया तो क्या नुकवान ? छूट गया तो आगे कही जायेगे | ता सार 
में दुख किसी बातका नही है | दु ख है तो एक इस वियरीनबुद्धिका । बिउरोत बुद्धि कहो अथवा मोह 
कहो, सारा दु.ख माहका है, और इसा कारण, जपतन मोह पर विजय पाया है, बढ़ ही सन्‍त कहलाता 
है, वह ही उत्तम- पुरुष कहलाता,है। देखो मोहियोके पर मोही भी नहों पडय और निर्मोहे के पैर 
निर्मोह भा पडते औय मोहो भो पड़ते । भले ही मोही कुदेगेका पुजा ऊरत बाले कुछ दोग है लेकिन: 
यह मोही है, ऐसा जानकर वे भौ नही पूजते । वे उन्हे भगवान सगभते है ऊछ भली बात सनमे रखत 
हा है। भलेही उन्होंने स्व'च्प सहो नही जान पाया इश्नलिए भिथ्यात्व है, तेकिन बात यह कही जा रहा 
कि मोह अच्छी चीज नहीं होती, श्रन्यथा मोहियोको पुजा होतो | प्रभ्चु (जा हा कप है कि निर्मोह अब- 
स्‍्था उत्तम चोज है । 

आबुत अवस्थाभे शो अन्तस्वत्त्वकी अन्त प्रकाशमायता परखिये ९६४ वें इलोबके एक प्रवचनागमे-जसे 
भेघो से आाच्छन्न सूर्य उसका पका नही है, लेकत सूर्य मे स्त्रय में प्रक्राय है कि बढ़ा ? मेवाकों घटा 
था गई। आअव यहा डका । रुक गया, तो उक गया, तो रुक तो गया प्रकाश, लेकिन स्य से स्वय दवा 
यहा अधेरा है ” वह अपने में उक्राशभान है । तो इसा तरह द्रव्यहष्टि से यद्षि निरखे ता जझात्मा श्रयतन 
स्वभावसे स्त्रय ज्ञानस्त्रकूण है, पर श्रा गया हैं ज्ञानावरण, तो यह ज्ञानस्व्ररूप आत्मा प्रकाशमे नही झा 
रहा है | जैसे इन बादलेफ़े ऊपर हवाई जहाज चलता है, बादल बहुत नोचे रह जाते हैं, छपर हाई 
जद्दा जसे चलने वाले जोगोंको क्या तकलोफ है ? वल्क्रि उसमे वठे हुए तो नीचे के बादबोका नजारा 
देख देखकर खुय होते चले जाते है। उन्हे कष्ट क्या ? तो इस तरह इन सब कर्मकलक आवरण, इन 

नसे परे जो आत्ता निजज्ञग्तस्वरूप है उस ज्ञानस्वरूप तक नो पहच गया, वहा जो विहार कर रहे 
उनेंछो वया पडचन है, वे तो कर्म और कर्मफलका हृश्य देखकर ज्ञाता हृप्टा रहते हैं । तो यो इन सब 
आवरणऊर्म, नोफरम इन सबसे परे जो मेरा अन्त ज्ञानज्योतिस्वरूप है उमर स्वरूप तक एहुचनेका पौरुष 
करले । ये दिखने वाले मायामया हृद्यमान पदाथ तेरे साथ सदा न रहेगे ।, इनके परिचय में तथा मच, 
वचन, कायकी जो क़ियाये होती हैं उनसे भी यह आस्था मत रखे किये मेरो चोज हैं। तत्त्वज्ञानी 
पुरुष जानता है कि मैं जो कुछ कर रहा हू था जो कुछ मैने अब तक किया वह एक ग्रज्ञानमय चेष्टा 
हैं। कसा निराला है यह ज्ञान | बरवा भी करते हैं, सिर थी कुफाते है, पर यिवेक है कि यह त। सब 
प्रश्ानक्नी लोला है। यो करता, यो वलना, ये सब अज्ञानको चेणष्टाये है और नोतर जो एक ज्ञानज्योति 
स्वछपय भन्तस्तत्त्व हैं, उपका जो किरण है, जा जगमगाहुट है एक ज्ञानचेष्टा । यहा तक जिसकी 
+रक्ति है, उपेक्षा है, धर्नका मर्म तो उसने पाया। और, यहा थोडा बहुत घमं की बात सोरः लेने वाले 
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ये फुछ ऊपरो बातें करने वाले यहीं खुश हो रहे, समझ लेते कि मैंने बहुत धर्म कर लिया और दुध्षरों 
को मैं बहुत धर्मे मे लगा देता हू। परे धर्म मे लगना क्या और लगाना बया-पहिले तो यही जानो । 
कितना ग्रस्शी र श्रोर कितना शात्त मैं अ्रन्तस्तत्त्व हु । तो वतंमान पर्याय जो कुछ भी है वह सन्तोप का 
साधन न कत्ल करें । इससे तो हटना है यह पर्याय-इससे हटकर श्रागे बढना 2 | यह मेरा कोई परम 
घाम नही है । 
सम्यक्त्वगुण भोर सम्मपत्यधातक दह्शंगममोहनीय कमंका अस्तित्व परक्षिये १००६ वें इलौकके प्रवचनमे- 
सम्यवत्वगुण जब पृथक्‌ है, उसका स्वरूप निराला है, भिन्न लक्ष्य है, भिन्न लक्षण है थाने ज्ञानसे जुदा है 
श्रौर ज्ञानके लक्षणसे जुदा लक्षण है उसका तब दर्शनमीहनीय कर्म भो जुदा लक्षणवाला है, इस कर्मका 
दिसी कर्म मे भ्रन्तर्भाव नही किया जा सकता । किसी भी नयसे दशनमोहनोय कम को किसीमे शामिल 
नहीं कर सकेते। यो समझ लोजिये-जैसे कोई सवासे चलतो है माना जहाज चला तो उसके चल 
सकने में एक दिद्याश्रदर्शक होना चाहिए-चाहे वह नम्शो द्वारा हो, चाहे लाइट लगी हो चाहे वडा 
छडा गडा हो, दिश्ञाप्रदर्शन हुए वि जहाजका चलना नही बनाया जा सकता । पानीके जहाज का भी 
चलना देखलो-उसमे भो दिशाप्रदशनके सकेत रहते हैँ । किस शोर ले जाना है जहाजको भौर ज्ञान भी 
हो सब ब्तो का शौर उसे चलाये भी तो श्रपने लक्ष्यपर पहुंचता है, इसी तरह जा हमारे लिए दिशा- 
प्रदर्शन की बात है वह मिलता है सम्यरदर्शन से। इससे चलना नही होता, चलना होता है सम्यक्‌- 
चारित्र से | मोक्षध्ार्ग मे चलना, बढ़ना, पर दिभाप्रशंन न हो तो चनने का काम नही वन सकता । 
चलेगा तो उल्टा चलेगा, खतरा हो १, घोखा खायगा | देखिये जब कभी स्टेशनोका फोन खराब हो 
जाता है, बीच के तार वग”ह टूट जाते हैं तब गाडी श्रागे नही चलतो । बोचमे ही किसी स्टेशन पर 
रोक दी जातो है, श्रौर कभो कोई ऐसा ही समय झा जाय भौर बहुत देर हो जाय तो इजनवाला गअ्रगर 
दयालु हो तो खुद खतरा मोल लेकर गाडी को स्टेशन पर छोडकर खाबी इजनको आगे के स्टेशन तक 
ले जाता है। वहां स्टेशनमास्टरसे लिखा लेगा कि कोई गाडी नही झा रही है, न ब्रावियो, तब वह्‌ 
इजनको वापिस लाकर भाडीको जाडकर ले जाता है । वो यह दिशाप्रदर्शनक्ा, लाइनक्लियरका माधन 
न रहे तो कोईकाम नहीं बन सकता । तो चलनेमे दिशाग्दशनकी बात कितनी सहायक है। सम्यग्दर्शन 
ऐसा ही दिश्वाश्रदशंन करता है। यहा चलो, यहा रमो, यही स्वच्छता है, यही हित है। वाह रमे 
सर्वत्र तेरी बरबादी है, इस सम्प्रवत्वको ही माता, पिता, गुरु अथवा रक्षक सभी कुछ कह सकते हो । 
इस भूले भटके जीवका सहारा यही एक सम्यक्त्व है। सम्पवत्व के कारण ही यह समझ बठती है कि 
केसी भी वाह्य पदार्थ मे सारपनेका विश्वास न करे, कक्षा से भी भ्रपना हिंत न समझे । तुम स्वय 
एक स्वच्छ ज्ञानज्योति स्वरूप हो । भ्रपने अप रमो । बठी, ऊबम न करो । झ्रारामसे बैठ जावो-यह 
उपदेश हमे यह सम्यवत्व देता है। कुछ लहर उठना, कुछ तरग चलाना, विकल्प करना, चुलबुल 
भचाना यह सब ऊघधम है, पर माहो माही जहा स.,रे ऊधम मचा रहे हो तो फिर कौन किसे ऊधभी 
कहे ? सत्य तो इतना है कि जिवना यह ज्ञानमात्र अ्रतस्तत्त्व दै। वस जो है सो है, यह दिशा बताता 
है हमे सम्यक्त्व । ऐसे सम्यक्ल्वगरुणका जा घात करता है उसे कह ते हैं दशनतमाह नोयकम । 


(३०१) परमानन्दस्त्रात प्रवचन 


प्रमानन्द स्त्रोत पर पूज्य श्री १०४ क्षु० सहजानन्द जी वर्णी मद्दाराज द्वारा किये गये प्रवचन इस पुस्तक 
में है। कुछ प्रवचनाशोकों पढकर इसका हृदय पर्राक्षये-निवि ऋल्समुल्यन्न ज्ञान सुधा रस का पात-निविक र 
पद्धति से उत्न्न हुआ शान ही धमृत रस कहलाता है से इस ज्ञानामृत को बुद्धिमान लोग विवेकरूपी 


(१०१) परमानन्दस्त्रोत प्रवचन ( ५४१८) 


झ्रजुली करके पिया करते है। श्रमृत को चर्चा कथाओं में बहुन बहुत श्राया करतो है। कोई कहता है 
कि किसी ने अ्मृतफल दिया वह अमर हो गया। तो वह अमृतफल किस तरह का होता होगा ? कोई 
फल जैसा है या अश्रमृतरस कोई शर्बंत जेसा है ”? कहा से मिलता है और पीने से अमर हो जाता है ? 
वे सब कथाये केवल उपन्यास जैसो हैं । उनमे सच्चाई नही है ' श्रमृतरस कही नही पडा है व अ्मृतफल 
कही नही है जो कही पेडो से मिलता हो या कोई ढेला के रूप मे कही पाया जाता हो । तब फिर वह 
अ्रमृत क्या है ? निविकार पद्धति से उत्पन्न हुआ ज्ञान ही अमृत है, हम श्राप सब ज्ञातस्वरूप है। ज्ञान 
के सिवाय हम आपमे कोई स्वरूप नही भरा है। जब हम ज्ञान टी ज्ञान मात्र हैँ। इस विधि से अपना 
चिन्तन करते हैं और ज्ञान मे केवल ज्ञान स्वभाव को हो घारण करते है उस समय ज्ञान मे ज्ञान स्वरूप 
ही विषय रहने के कारण एक निविकल्पना जगती है श्रौर उस निविकल्प पद्धति मे जो ज्ञान जगता है 
बस वही अ्रमृतरस है। लोग कहते हैं कि श्रमृत को पाने से अमर हो जात। है। “लो वह अमृत क्‍या 
है ?” बस अपना शुद्ध ज्ञान । शुद्ध ज्ञानहृष्टि हा । मैं ज्ञानमात्र ह्‌ इस प्रकार को प्रतोति श्रनुभ्नुति हो तो 
वह अ्रमर हो गया । 


जान सुधारस पान से श्रमरत्व प्राप्ति-विशुद्ध ज्ञ,नातुभूति सुधारस के पान से श्रमरत्व कंसे हा 
गया सो देखिये-श्रात्मा तो श्रमर है, श्रात्मा वा स्मरण है हो नही, लेकिन इसको सुध न होने से मैं मर 
जाता हू । मर जाऊगा इस प्रकार की शका लोगो का बनी रहती है । इससे अमर नहों कहलाते । जसे 
किसी के घर मे घन गडा हुप्ना है श्रौर उसका पता नहो है तो वह तो गरोब है श्रौर पता हो जाने पर 
चाहे वह मिल नही पाया श्रभी तक लेकिन उसका ज्ञान हो जाने पर यह बात आ गई कि मेरे घर में 
इतना धन गडा है तो इतना ज्ञान होने से ही उसके भावों में परिवर्तत हो गय। । कुछ ढसक सी दया 
जाती है । धन मिलने पर तो श्रमी र है ही । इसी तरह यहां भी समभ्रिये कि यद्यपि मैं आत्मा अमर हु 
कोई भी पदार्थ हो सभी श्रमर हैं किसी का विनाश नहो होता। श्रात्मा भी सद्भूत हू, मेरा भो विनाश 
नहीं होने का, लेकिन ऐसे सद्भूत श्रात्मा का परिचय जब अ्ज्ञानी जीव को नही रहता तब वह पद-पद 
पर मरण की शका देखत। है । सभो लोग अनुभव कर सकेगे। श्रगर मरण को कोई बात ग्राती है ता 
घबडाहट होती कि नही ? हाथ मैं मरा, मेश यह सब कुछ झूट रहा तो मरने पर यह घबडाहट क्यो 
६ उसके दो कारण हैं (१) श्रहकार (२) ममकार। शरीर मे श्रहबुद्धि लगी है यह मैं हू, भौर बाह्य 
पदार्थो मे ममता लगी है। यह मेरा है उसका भी ख्याल श्राता है कि ये मेरे इतने पदार्थ बिछुड या 
दुखी होते है। ये दोनो बातें भ्रम मे न रहे, इनका यथार्थ वोध हो । मैं आत्मा देह से निराला ज्ञान- 
स्वस्थ हू, जिसे कोई नहों समभ रहा ऐसा मैं ज्ञान सामान्यात्मक श्रात्मा यहा न रहा, और को चला 
गया, पर मैं तो श्रमर हू। यहा से चले जाने मे मेरा कोई विगाड नहीं। यह बात जब तक समझ में 
नहों श्राती तब तक मरने की शका मिट नही सकती । 


देह से आत्मा की भिन्नता परखिये ७ वें ब्लोक के एक प्रवचनाशमे-कमलिनों पत्र में जल को तरह 
देह मे रहकर भी आत्मा की भिन्नता-जंसे पानी कमलपत्र पर नही ठहरता है, कमल पत्र में पावी भरा 
हो तब भी वह पानी कमलपन्न से निराला है इसी प्रकार यह श्रात्मा देह मे रहता हुँ भी इस देह से 
निराला है। यद्यपि पानी सभी पत्तों से निराला है किसो मो पत्ते मे पानी का प्रवेश नही और पानी से 
पत्त का प्रवेश नही । तो स्वरूप दोचों का पृथक है फिर भो कमलपत्र का जो दृष्टान्त दिया है वह एक 
जशोप्रता से समझने के लिए दिया है। कमलिनी का पत्र ऐसा खास होता है क्रि उस पर पानी का 
चिपकाव हांता हो नही है । इतना चिकना पत्र है कि उस पर पानी दुलकता रहता है। चिपकता नहीं 
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है। जैसे कि अन्य पत्रो पर पानी पडा हो तो कुछ पाती का अ्श है पत्ते पर यह दिखता है, पहिचान 

सव ये है, पर कमलिनी का पत्र पानी मे दुआ देने पर बाहर निकाला जग्य त! तुरन्त ही निकाला जाने' 
पर भी कोई नहीं पहिचान सकता कि यह पत्ता पानी में था । इतना चिकना होता है कि पानी की एक 

बू त्भी उस पर वहरती नही है तो शोप्रता से सममभने के लिए यह दृष्टान्त दिया हैं कि देखे जेसे पानी 

कम्लिनी-पन्न मे रहता हुश्रा भिन्न ठहर रहा है इसी प्रकार यह ग्रात्मा स्वभावत देह में रहना हुग्रा 

भी भिन है। जवमग्रपने आपके ज्ञानस्वरूप पर दृष्टि दी जाती है तो यह ज्ञानमय श्रात्ना ही केवल तजर 

श्राता है शरीर के गाय नजर नही झ्राता । बाहर इन्द्रियो से कुछ निरफते है तो वहा ऐसा मालूम 

होता कि यह ही तो जीव है और देह से निराला जीव है ऐसी पद्चिचान चही हो पात्ती, लेक्रित जीव 

नियतत स्वभाव से देहसे निराला है अन्य सव पदार्थों सेनिराला है। मेरा स्परूप किसी भो वस्तुसे मिला 

हुआ नही हे । 7. 


अपना एक मात्र ज्ञार कतंव्य देखिये २« वें श्लोक के एक प्रवचनाशमे-ग्रपने को ज्ञानस्वूप श्रतुभव 
करने का कंत्त व्य-हम आपको यह हो अनुभव करना चाहिए भश्रविक समय दि मै आत्मा ज्ञानल्वरूप 
हू, उत्कृष्ट श्रानन्‍दमय हू । प्रश्नु जो कोई हुम्ना है वह मेरः ही जंसा धात्मा था और उन्होने भेद विज्ञान 
किया । पर को पर जाना, निज को निज जाना, पर से उपेक्षा को, निम्र मे अ्रतुराण किया और अपने 
श्रापमे केवल एक ज्ञानज्योति स्वरूप का अतुभव क्रिया । मैं ज्ञानगात हु । ज्ञान के सिवाय मेरा शौर 
कोई स्वरूप नही । बस इस ध्यान के प्रताप से उनका कर्ममल दूर हुआ और प्रभु वन गए। नो यह ही 
विधि मैं कक तो वयो न प्रश्चुता पा सकू गा । मेरा जीवन मे प्रग्रराम केवल एक यह है कि मैं प्रभु वनू , 
में अरहत होऊ , परमात्मा बन जाऊ , ऐसा अपना प्रोनाम सोचना चाहिए । मुझे और कुछ नही बसदा 
है, क्योकि अन्य कुछ बनने में मेरे को सार कुछ न मिलेगा | सब स्वग्नवत्‌ अ्प्तार गाते हैं इसलिए मैं- 
ग्रौर कुछ नहीं बनना चाइता मुझे तो परमात्मा स्वरूप पाना है। प्रभु होऊ या, ऐसा अपनी प्रभुन। का 
प्रोग्राम याद चित्त मे है तो ज्ञान की बात, धर्म की गात, मुक्ति की बात श्रव सुहाने लगेगी और अपने 
में प्रश्ुुता का प्रोग्राम नही है तो धम कितना ही ऋरते जाबी, वहु एक करना ही है, पर वास्तविक लाभ 
नहीं मिल सकता । इसलिए अपन श्रापको ऐसा सोचें कि जो अभ्रहत का स्वह्प है सो मेरे स्ट्ूूप में 
है; मैं अपने को ज्ञान मात्र निर्दोष वीतराग ब्लानस्तमय निरखता रहू श्र फिसी पर वस्तु को महत्व त 
दू्तो मैं अपने इम ज्ञाइमय आत्मतत्त्व ध्यान के प्रता। से परमान्मस्यछए हो सक्र गा ! तो ऐसा अपना 
ख्याल बनवा चाहिए कि मैं मनुष्य हुआ ह तो इसलिए इश्ना हु कि ऐसा उराय बना ले कि छरीर कर्म, 
विवाब, जन्म सरण आदि सारे सेरे सकट सप्त प्व हो जाय । से पृक्त हों ज!/ऊ विकट,कातमे और सदा 
के लिए कृतक्ृत्य हो जाऊ | जब नक मै मुक्त न होऊगा तब तऊ से झतार्थे नही हो सकता हू इससे पेरे 
को यहा किधी समागम से रूचि नहीं है। केवल अपना गत्त समये हुए परमात्मस्वरूप के दर्शन 
करके इसो स्वरूप का प्राप्प करू सा, ऐसा अपना लक्ष्य बताता चाहिए । 


आत्मामे परमात्मत्वका दर्शन करने आइये २३ वें इलोक क एफ प्रवचनाशमे-दुग्ब से पुत्र वी तरह 
झात्मा भे परमात्मत्य की उपबब्धि-अब दूवरा दृष्टान्त ली चिए । दूध में घी रहता है कि नही ? जा 
दूध अभो दुह्टा गया, मानो ५ विलो दूध ढुह्ा गया तो ब गग्नो उसमे घी है कि नही ? अगर रे हातो 
किमी भी तरह वहा से घो निकाला नहीं जा सफ़ता। मधर घा वहा अआखो दिखता तो नही | और 
दूध में घो अवश्य है तो आपने उसे किस तर- जाना ? एक ज्ञान द्वारा जाना कि इस दूध र्में पी है 
भौर यह श्री परस लेते हैँ कि इस दूध से करीय ४ छटाक घी निकलेगा, इसमे करीब ७ छटाक घो 
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निकलेगा तो यह निडिचत है कि ही मे थयो हैं भ्रगर व्यक्त नही है उसे अकट करमै-की,विधि यह है 
कि उसको मथों या दही बनाकर मथी यह विवि है इसी तर॑”इप् मेरे शरी रमे अर त्मी है शौर भात्मा 
में प्रमात्मस्वरूप है श्रव हम अपने श्रात्मा मे परमात्मस्वरूप को प्रकट करता चाहे तो उसकी! विधि है 
कि हस अपने श्रात्मा की ज्ञानद्वारा मे) उसमे ग्रवेश करे, आा.मा मे तुत रहे । प्राप्त पदार्थस्सिं सलोष 
न माने वहा तृप्ति न करे। ये बाह्य पदार्थे'मेरे लिए अनर्थ है। मेरे लिए दु घ के हेतु भ्वूत हैं। मेरा 
आत्मा स्वय भ्ानन्दस्वरूप है वही मेरों सर्वेस्व है अपने झ्रांत्मा में तृ प्त कर सन्तोष करे, प्रवने मे 
ही रत रहे देखो कैसे नहो परमात्मा स्वरूप को दर्णन होगा ? तो जैसे दूधमे घी है, विच्तु वह श्रव्यक्त 
है पर उसे विधि पूर्वक प्रकट कर तों प्रकट हो भकता है इसी प्रकार मेरे औत्मा मे'वह परमात्मस्वहूप 
है जिसकी वन्दना करेने के लिए हम सुबह-सुत्ह मेंन्दिर भे श्राते है "पूजन करते हैं दर्गन करते हैं 
वह स्वरूप मेरे प्रात्मा मे है उस श्रात्मा में उस स्वरूप को देंखेनेका विधि है भेर विज्ञान करें असार 
को छोडे, सार पर हृष्टि लगांवे तो जैसे दूध में घो है उसो प्रकार मेरें आत्ना में वहँँ भगंवत्त स्वहूय 
है । २ दर पे २ है. छः डर कप फीपुत के मी 


नि (३०२) स्वरूसबोधनू प्रवद़्त , .... ५ -,; «: 
१-० परमपृज्य श्री भटट्ठाकलकदेव विरचित स्वरूपसम्वीघन पर हुए पृज्य श्री सहज।नन्द वणी महाराज के 
प्रवचन इस पुस्तक में है। प्रथम इलोक के -पुक, प्रवचनाश से देखिए-आत्मवत्ज:ग ययाय्‌ परिचय से अनेक सम-- 
स्थाओ का समाधान-आरत्मतत्व की वास्तविक मुक्तामुक्तहूपता क। प्ररिच्ध होगे पर कर्तव्य भोक्तत्तत्व 
आदि; समस्याओका सहज समाघान-मैं मुक्त हू, पर मुक्ति पनेका,एकाच्त नहों है किव्यह मैं आत्मा सभो 
बातो से मुक्त हू । यह मैं श्वात्मा अपने श्राप्के ज्ञाव और आननद्र से अमुक्त हू । स्वरूप्त, तो मेरा प्राणस्त 
है। यदि ज्ञान और आनस्दस्वरूप मेरा मिट जाय तो फिर मै ही क्या रहुया * कोई भी ,प्दाथ अपने 
स्वरूप सेसुक्त नही. रह सकता मेरा स्वरूप है सहजज्ञात श्लौर सहज प्रानन्द । ,उसे ₹कहूप से ,म्ै अमुक्त 
हू । निरन्तर्‌,ज्ञानस्वरूप हु ओर आनन्दस्वरूप हु। जब किसी आत्माका.अपने इस ,स्वरूपव॒त पत्ता हृश्ता 
है कि यह मैं कर्मो से रहित;हु शरोर से-.रहित हू श्रोर अपने ज्ञानानन्द स्वरूप मे [हो मग्न हु। तो उस 
को ये सव दिशाये मिल जाती हैं कि व्यवहार मे किसी का कुछ नहाकन्ता- हु । मैं, श्रपत्ते ज्ञाचइ-का हो 
परिणमन्र किया द रप्ता हु और आनन्द का ही श्रतु भव किया करता हु । इसके प्रतिरिक्त में जगतमे अन्य 
कुछ भी कार्य नहीं करता हू ८ ऐसे शञानानन्दमय अपने आत्मा की सुध होने पर जवीव श्रपने ड््स्‌ ज्ञाना- 
नन्‍द स्वरूप की सुथ नहीं ले रहे हैं, इस कारण से श्राने स्वरूप से विमुख होकर बाहरी पुढ़यलो मे 
प्रोति ज़ोडे हुए हैं, और क्रोच, मान, माया, लोभ आ्रादिक, कलाये नाता प्रकार की, इच्छाये जो, सब 
फर्मो के उदयमे हुआ करती है उन सब स्वरूप रूप श्रपन्ने को समभ रहें हैं और इसी मूल भे थे जीव 
' नाना दुगतियों में भटक रहे है। अ्रहो, जब ही यह प्रकाश ;मिला कि मैं. तो समूर्त केवल ज्ञान ग्रौर 
आनन्द स्वरूप-हु, में परिणमन - रहता हु । ज्ञात भौर आनन्द के रूप मे ही हसके श्रतिरिक्त मेरा कोई 
व्ववस्ताय। नही है ऐस्ला स्वरूप बाघ होने पर इसका भुकाव इस हो स्वहृप कृ ओर हॉता-है । तो 
स्वरूप को तमस्कार करने से पहिले उस्र स्वरूप के व्विशेषण इस ही भ्षकार क्रे, द्विए गए हूँ जिससे स्वद्धप 
की ओर भुकतना इस जीव,का सहज वन जाय । यह मैं ब्ात्मा कमें विभाव आदिक सभी, से मुक्त 


ठ्व्। 
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२- ज्ञानमय आत्मा मे तृप्त होने की भावना कीजिए, तृतीय इलोक.के एक प्रखचनाश मे-तानमाज 
; आत्मा में तृप्त होने परमावन्ता पर-सव जगह यह मैं प्रात्मा भ्रकेला ही रहता हू, तो भ्रक्नेन को ही. स्ट 


न्च्ड न 
० 


् 


है 
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श्रकेलें से ही निरखे, भौर भ्रकेले ज्ञानमात्र आत्मा मे ही तृप्त हैं। श्राचायं श्रमृत चन्द्र जी कद्ष्ते हैं कि 
जितना यह ज्ञानास्वरूप हैं यह ही तो मैं श्रात्मा हू, इससे रति बने, यह ही मैं निज हू, यही मेरा सर्वेस्व 
है, जितना यह ज्ञान है उतना ही तो मेरे लिए श्राशोर्वाद है, हम दूसरे से कहते हैं कि मुझे आशीर्वाद 
दो। भ्ररे यह ही श्राज्षीवदि उस श्रात्मा को है कि वस शञानरूप श्रपने को निरखें। वस सब श्राशीर्वाद 
गया । सब कल्याण हो गया, सव कष्ट दूर हो गए। जितना यह ज्ञान है उतना ही यह सत्य प्रनुभव 
करने की चीज है भर्र चीज दिल में मत लावें। तो इस ज्ञानमात्र स्वरूप मे ही रमकर तृप्ति था लें, 
कोई दूसरा सुख देने न आयेगा । एक वैदान्त की कथा मे लिखा है कि किसी नई बहू के पहिली ही 
बार बच्चा पदा होने को था तो वह भ्रपती सास से बोली कि माता जी जब बच्चा पेदा होने लगे मुझे 
जगा लेना; कही ऐसा न हो कि मैं सोती ही-रहू श्रौर मुके पता न पडे । तो वह सास वाली श्ररी, बहू 
इसकी चिन्ता न कर। अरे जब बच्चा पैदा होगा तो वह तो तुझे जगाता हुआ्ना ही पेदा होगा। चाहे तृ 

सो रही हो फिर भी बच्चा पदा होते समय तू जग जायेगी । तो ऐसे ही समझिये कि कोई पूछे कि मुझे 

प्रात्मा का श्रलौकिक श्रानन्द श्राये त्तव बता देना, तो भाई कौन ब्त्तायगा ? श्ररे वह झानन्द भ्रायगा 
तो स्वय ज्ञान का अनुभव हाता हुत्नरा ही श्रायेगा । तुम स्वय उसका श्रनुभत करते हुए हो भ्रानन्द 

पावोगे। क्रिसी दूसरे से क्‍या तुछना ? तो श्रात्मा को ज्ञानहूप मे अनुभव करें और सत्य श्रानन्द ०, 

लें। 

३- स्घरू। संवेदन के बिना आत्मोद्वार की असभवनता की जानकारी कीजिए चठवों इलोक के एक प्रवच- 
माश मे-स्वरूपसवेदन के बिना ग्रात्मोद्धार घसमवता-उद्ण्डता ही तो है, इस उद्ृण्डता के सिवाय और 
कष्ट कया है इसे ? कोई जीत्र दु खी नही है सब सुखी है, पर इतना मोह लगा है। रागद्व प लगे हैं कि 
जिनसे ये अ्रपने को दु खो रख रहे हैं कि श्राप कहेंगे कि ऐसा कसे हो सकता है कि ये रागद्व प मिट 
जाये। तो सुनो पुराण पुरूषों के चरित्र देख लो सृकुमाल, सुकौशल, गजकुमार | इन सबका राग 
मिटाना । भरी जवानी मे सब कुछ छोड दिया। उन्हे जाने दो, आजकल भी अनक गृहस्थ ऐसे मिलते 
है जो कि श्रपने मन मे बहुत तृष्त रहते है चिन्ता करे तो भी वही बात चलेगो, चिन्ता न रखे भ्रौर 
श्रात्मदर्शन करें प्रभुदर्शन करे धर्मष्यान मे रहे तो भी वहा बात चलेगी, बल्कि धमम ध्यान मे ?हने वाले 
के और भ्रच्छे ढग से चलेगो । भया स्वरूप सम्वेदन बिना अपने आत्मा के परिचय बिना सुख पाने वी 
कला ही नही मिल सकती । तृश्णा कर करके दू खी रहेगे। जसे गर्मी के दिनो मे रेतीले मैदान में कोई 
हिरण दोपहर के प्तमय मे प्यापक्ता हो जाता है । वह ग्रयनों प्यास बुझाने के लिये जलक्ली खोज करता 
है | जब दृष्टि उठाकर दूर देखा तो इसको चमकती हुई रेत 'ल जसी लगो, वहा पहुव्ा तो देखा कि 
जलका नाप नही, फिर घुख उठग्कर देखा ता दू? का चमकता हुई रेत जल जेंसो मालुभ हुई । फिर 
दौड लगाया । वहा जाकर देखा तो जलका नाम नहीं । यो वह दोड लगा लगाकर अपनी प्यास की 
वेदना को भौर भी बढा लेता है और अन्त मे तंडफ तडफ कर मर जाता हू । ठोक ऐसे ही यह ससारी 
प्राणी बाह्य पदार्थों ले सुरा की श्राशा करके उनके पीछे दौड लगाता है, उनका सचय कर्ता है, उनकी 
तृष्णा करता है, उत्के पाछे रातदिन हैरान रहता है, यो वह श्रपना उद्यम करता है ग्ान्ति पाने का- 
पर होता क्‍या है कि उसको अशान्‍्त की वेदना और भी बढती जप्तो है। यो हो वह अपना सारा 

जीवन व्यर्थ हो गवा देता हैं। लाभ कुछ नही प्राप्त कर पाता । श्ररे इन बाह्य पदार्थों से अपने चित्तको 


टाकर सम्यग्ज्ञान को प्राप्ति के लिये अपना उद्यम करना होगा । बाका तो यहा उदयानुसार सब कुछ 
तैषण ये सब विधिवत होते रहेगे। थांडा वहा भी ध्यान दे मगर मुख्य 


हृ 
मैं ज्ञानमात्र हु। केवल 


होता रहेगा । कमाई, भरण पाषण ये न 
जद इय हो जीवत में सम्यस्ज्ञन के अजनका । अपने स्वहृप के श्रतुभवनका । 


(३०२) ह्वरूपसवोधन प्रवचन ( भदर ) 


ज्ञान रवरूप है, ज्ञान जो ज्योतिस्वरूप मैं हु ” इसके अतिरिक्त कुछ नहीं । तो इस ज्ञाव ज्योति से कुछ 
बाहरका जिपका है क्या ? इस ज्ञान में कोई उपक्रम आबया क्या 2 अरे मैं हो विकल्प करके कल्पना- 
ये बनाकर दु खो होता हू । स्वरूपत तो मैं आनन्दरूप ह । 


हिताघायक सम्यक चारित्रका स्वरूप निरखिये १३ वें श्लोक के एक प्रतचनाण मे-उत्तरोस्तरभावी 
दर्मन ज्ञान चारित्र में स्थिर आलम्बन का सम्यक चारित्र्यता के प्रसात में सम्परदर्शन, सम्पस्त्ान 
का स्वरूप तो बताया जा चुका है। इस इलोक में सम्यकस्वरूप बतला रहे है। प्रात्मा में दर्शव, ज्ञान 
चारिव ये तीन गुग हैं, और, इन तोन गुणा के परिणमन भी प्रतिक्षण चवते रहने हैं। मेरे मे विश्वास 
करने का ग्रुण है तथा उसका भी निरन्तर परिणमन चल रहा हैं। विश्वास करते हुए जिसे भ्रन्त: सहज 
प्रतिमासस्वरूप समा है मेरे मे वह ज्ञान गुण है तो ज्ञान गुण का भी परिणमन निरन्तर चलन तो रहा 
है, जानता तो रहता हैं इसी प्रकार चरित्र गुण हैं तो उच्तफा भो परिणपन निरन्तर चलता रहता है! 
चाहे चारित्र गुण का परिणमन किसी ल्‍प हो, कपायरूप हो तो, श्रात्मा में यम्नतारूप हो तो, प्रत्येक 
गुण प्रतिक्षण परिणमत्ते रहते हैं। चाहे वे विभाव तय परिणमन रहे हो चाहे स्वभाव रूप वे निरन्तर 
इसके परिणमन चलते है। तो उत्तरोत्तर होने वाले सम्यरदर्णन, सम्यस्त्ान ्रारसम्प्रकचारिय मे स्वितर 
हीना, आ्रानम्बन होना, इसका नाम है सम्यक्चारित्र । जो ब्ात्मा का स्वरूप है और झात्मा का निर- 
न्तर परिणमन चल रहा है उस स्वरूप मे स्थितर होने का नाम सम्पक्रतारिय है। जेसा कि बताया 
गया है-आझ्राप ल्‍4 में लीन रहे स्थिर सम्यक चारित्र सो हो आत्मा के सत्य ४ स्थितरता से लीन होमे 
का नाम हे-सम्यकू चरित्र । 


परणिये कपायरन्कत चित्त की परित्यिति, १७ वें इनोक के एक प्रवचनामते - कायरनियल चित मे 
तत्वायगा"यन को प्रसभवता-अपनों सदुभावना के लिये पहिली वात क्या क्डो गई है क्लि ऋूप यो का 
दूर करें, विरोध भावजा दृर १ रे और एक विरोधभःव की ही बात नहों, राग और श्रोध दानो दूर 
करे। फ्ीघ, मान प्रापा, सोश ये चार कपाये है, ये #मको परेशान कर रही है और उन चारो कपायों 
के बढने का जउ क्या है ? मैन पर्याययुद्धि कर रखी है । मे मनुप्य हूँ । मैं ध्रमुझ नाम का है । त्यागी है 
सूदस्वथ हू । उस पर वार की जो अपसी श्षद्रा बना रखी है यह है खोटी प्रतोति, सुग्ध फत्तीति। मैं चित- 
स्वभाव हू, ऐगा राने सम या वही इसालये फपायें बढेगो ही । ये तो सही पही बाते है। तो #पायों से 
जिसवा हृदय भरा हग्ना है यत्र तत्ठऊा श्रवगाह ने नही कर सकता । तत्ववा अ्बगात्न भायने सट्ृज 
रान स्वभान थो झात्पसत्व 5 उनमे घान का एवेश होता, ज्ञान मे वह साय ज्ञान स्थनाव की भलक 
होना, परिचय हारा पद्ध उद्यावा नै तत्वका म्वगाहुन । तो जियका चित्त कपरयों के रजित 2 बह 
तत्वता सपयारद नटो हर पका फोतिस यह करना है कि एक बष्र तो सक्तप ऊूरने चले कि से मन- 
एएय तो ऐसा टीत हुए हि मैं मोत का मांग बना है गौर कभी मुक्ति या लू प्रौर बात के लिये नहीं 
“त्री हूँ । योर या दघ मिला है परिधार बमय कुझुमा सात बृछ बड़ लो चलते हुए महाकिर के स्थ्यि 
पेट को छावा थी वन्द /। मो पुसाकिर जा रहा है रु रखे थे पेट़ो छी ५ सा मियती । उस छ या से 
भुजरजा जाता # ना यह तो गुदर वाला बात # यहाँ से ने गुवर रहा हू छा गु उते क्षत से >सनो 
घग वा उप देत्स खुफाफिर सस्ते मे जा रहे ८ तो पेढो की खाया का विपनी पेर पय संम्य रू ? 
से ले सगझा 6 ये जा इस घर मे है, उस 7एुम्प्र भें है, दिस सम मे है व जन्‍पता दियमा देर तु 
० पल र हू एटा नान २० इपने रति ने कर ? उपसे सच्वोध ने माने, :उतृशलि ये रे; विधयस्मण 
भू ३ 7 छोर कर हाव २? राव फ व क्या / * सपच्तार सम मरण करें, सले | बल हो उाफ्प फ्र' 


( ५४६ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


है । अन्य फल नही । 

आंकाक्षाओके विरुद्ध आंदोलम करमे आईये २१ षें (लोक के एक प्रवचनाश मे-श्राकाक्षाश्रोकी योजना 
के विरूद्ध आन्दोल -दु.ख का मूल है ये ग्रार्काक्षा । राग अवस्था म॑ भ्राकाक्षा से श्रलग हम नही हट 
सठते तो उस स्थि,त में यह भेद डाल दिया गया कि चलो पूजा मे, स्वाध्याय मे, ध्यान में श्राकाक्षा 
होता अच्छा है भौर विषय कपायो में श्राताक्षा जगना बुरा है श्रीर श्रागे बढ तो मोक्ष की आ्राकाक्षा 
फरना अ्रच्छा है पर ससार मे इच्छा रखना बुरा है । लेकिन वस्तु स्वरूप से देखें तो श्राकाक्षा का अर- 
युदय मात्र ही मोक्ष का बाधक है इसीलिये श्राच"य देव कहते हैं कि मोक्ष को भी जिसके श्राकाक्षा 
नही वह मोक्ष को प्राप्त होता दे । यह स्थिति होती है मोक्ष प्राप्त करने वाले को । जब श्रपना एक 
यही प्रोग्राम है मूक्ति का प्रोग्राम हमारा । मोक्ष का उद्यम करो, मोक्ष को चाहो श्रौर ऐसा होना ठीक 
है। जहा लोग सासारिक बातों में स्वपच रहे है। वहा उन जोबो को मोक्ष की श्रगर श्राकाक्षा 
जगे तो उनकी कितनी विशुद्धि कितनी निर्मेलता कितना उत्थान समभिये पर मोक्ष की प्राप्ति जिसको 
हुई हैं उस प्राप्ति से पर्व उनकी क्‍या स्थिति होतो है ” निविकल्प स्थिति मोक्ष को भी श्राकाक्षा नहीं 
ऐसा निराकाक्ष पुरूष है। श्रौर जब वस्तुस्वरुप की श्रद्धा हो भखना हो तो वहा तो ज्ञाताहृष्टा जैसी 
स्थिति बनेगी । वहा भी मोक्ष की आाकाक्षा वाली बात नही वनती है । 


(३०३) पात्रकेसरीस्तो त्रप्रवचत 


पात्रकेशरी स्तोन्न पर हुए पृण्य श्री सहजानन्द जी वर्णी महाराज के इसमे प्रवचन हैं । इस स्तोत्र मे 
युक्ति-पुर सर प्रभुता की गवेषण की है | प्रथम छुन्‍्द के एक प्रवचनांश में देखिये जिनेन्द्र गरुणस्तवन का प्रयोजन- 
जिनेन्द्र गणस्तवन से कर्मक्षय की वात बनने के निशचय पर ग्रुणस्तवन के प्रयत्न-देखिये क्म आते हैं तो 
क्रोध, मान, माया, लोभ कपाय के द्वार से श्राते है। कषाये को, कर्म बन्ध हुआ | तो कर्म रूके या जो 
पहिले बधे हुए कम हैं उनका विनाश हो तो वह भी इस 3दय द्वारा हो सकेगा कि कपाय न करें कर्म 
अपने श्राप दूर हो जायेगे। श्रब कषायें न करे । इसके लिए उपाय सरल यही है। पहिले तो जिसमे 
कषायें नहीं रही ऐसे जो प्रभ्लु हैं उनके ग्रंणी का ध्यान रखें। यह हमारा आ्रापका आत्मा भी कषाय 
रहित है, इसमे कपाय का स्वभाव नही पडा हुंश्रा है। स्वभाव तो ज्ञान श्र श्रानन्द का है जो कभा 
भी न टलता हो । तो भगवानका श्रात्मा भी ज्ञानावन्द स्वभाव वाला था । सो जब कषाय दूर हो गयी 
तो वही स्वभाव पूर्णरूप से प्रकट हो गया । जब भगवान के वीतराग सवा स्वरूप का दृष्टि करते है तो 
कितनो ही मोह ममता दूर हो जाणो है कितनी हो विकल्प विडम्बनायें समाप्त हो जाती हैं। तो अपने 
श्राप अपने पभात्मा के ग्रुणो पर दृष्टि १हुँचता है, यही सनन्‍्तोष होता है । समता उत्पन्न होती है, ज्ञान- 
भाव बनता है। तो श्रात्मा जब ऐसे स्वच्छ ज्ञान प्रकाश में श्रा जाय तो कमे अपने आप खिर जायेंगे । 
तो श्राचायय कहते हैं कि हमने यह निश्चय कर लिया कि हे जिनेन्द्र देव हे तुम्हारो को हुई थोडी भी 
स्तुति सर्व कर्मो के बिनाश के लिए कारण है, इसलिए हम बड हा श्रादर विनय से भ्रापके ग्रुणोकी शोर 
भुकते हुए बडे हा नम्न होकर है देव हम श्रापकी स्तुति को करेगे । 

प्रभु की स्वयभ्ुता व दिव्यचक्षुष्मत्ता देखिये द्वितीय छन्द के एक प्रवचनाश मे-प्रभ्नु ने मोक्ष पद्‌वी को 
स्वय जान लिया इसी कारण हे भगवान भात॒ स्वय कहलाते हैं। खुद अपने श्राप तत्व का निर्णय कर 
लेते हैं भ्ौर खुद भ्रपने भापमे अपने आपको जोडकर स्वय ही श्राप परमात्मा हो जाते हैं कह हे 
भू कहलाते हैं। स्व॒यभू का अर्थ है जो खुद हां जाय । भगवान तीर्थ कर जो हे परमात्मा हुए हैं ५ क्या 
किसी दूसरे की मदद से हुए हैं? यदि कोई घर्म करता चाहता है। इप्तलिए कि मैं सप्तार के सव 


(३०३) पात्रकेश री स्तोत्र प्रवचन ( श४७छ ) 


सकटो से छूटू , तो उसे धर्म करने के लिए क्या किसो दूसरे को जरूरत होती है ” हा थोड़ा समभने 
सीखने के लिए जरूरी भी है मगर घम्मं जो मिलेगा वह खुद को श्रपने श्रापमें मिलिगा, किसो दूसरे की 
मदद से न मिलेगा । तो भ्रभु आप तो धर्म मृतत हैं। धम हो घम प्रकर है इस कारण से स्वयश्रू 
कहलाते है । ऐसे दिव्यचक्ष्‌ जिस भगवान के ज्ञान है ऐसा ज्ञान यहा हम लागो के वही पाया जा रहा। 
इस लोक में भी बडे-बडे वैभवशाली पुरूष हैं वारायण, प्रति-तारायण, चत्रवर्ती, ब्लाभद्व आदि की 
जिनके श्रतुल वैभव पाया जाता है। बडें-बड़े पुण्य के ठाठ पाये जाते हैं, छ हो खण्ड का राज्य 
जिनके भ्रधिकार मे है, जो सर्व वेभवों के स्वामी हैं ऐप्ते-ऐसे वडे-बड पुण्यवान पुरूष भी इस 
लोक मे मिलेगे, लेकिन उनमे भी वे दिव्यतेज नहों है जो कि तोर्थ »र भगवान के गर्भ मे, जन्म 
समय में और गृहस्थावस्था मे भी थे। ऐसे दिव्यचक्ष्‌ इस समय हम श्राप लोगो के नही पाये जा रहे 


हैं । 


परमपुरूष का पुरूपार्थ सार विरखिये चतुथ छन्द के एक प्रवचनाश मे-प रमपुरूष का पुरूषार्थ-हे 
प्रभो, श्रापने उत्कृष्ट तप का भ्राश्चय लिया था | ऐसे उत्कृष्ट तपका श्राश्रव लेने वाले आपको केवल-- 
ज्ञान उत्पन्न हुआ । जो केवलज्नाव समस्त पदार्थों को विषय करने वाला है। जो भो सत्‌ दुनिया मे है 
उसके जाननहार हैं । देखो हम लोगों के जानने की तो इच्छा रहतो है और जानकारी हो नहीं पातो 
इसीलिए तो दु खी है । जमे भ्रानन्द नही मिला उससे हम दु खो हैं। उसो प्रकार जानने की इच्छा तो 
होती है पर जावता बन नही पाता तो दु.खी होते हैं । देखो-अ्रानन्द जो हमे प्राप्त नही हो रहा उसका 
एक कारण यह भी दै कि हम जानना तो चाहते हैँ सारे विश्व को भगर जानता हो नहीं रहा है। 
तब प्रभु को देखो-वे मारे विश्व को, लोकालोक का, भूत, भविष्य, वतमान को सबको एक साथ स्पष्ट 
जानते हैं । जो सबको जान जाय उसको जानने की इच्छा क्यो होगी ” और जो सबको जान रहा है 
उसे किसा प्रकार की ग्राकुलत। क्यो मचेगी ? तो प्रभु सर्वे विश्व के जाननहार है सो अ्र।पने' एक परम 
आध्यात्मिक तपश्चरण किया था, उसका प्रभाव है कि आपके केवल ज्ञान उत्पन्न हुआ । कंसा हूँ वह 
केवलज्ञान ? इन्द्रिया-तोत है । इन्द्रिय द्वारा नहीं जाना जात्ता कुछ, किन्तु दान्द्रय से परे केवल आत्मा 
के बोध से ही सर्व कुछ 'पहिचाना जा रहा है तो आपका वह केवलज्ञान भ्रतीन्द्रिय है, फिर भी वह 
केवलज्ञान नष्ट होने वाला नही है | केवलज्ञान तो श्रनन्‍्त काल तक वंसः केवल ज्ञान हो वतता चला 
जायगा । तो ऐसा वह केवलज्ञ।न अ्विनाशी है भौर श्रपने भ्रात्मा से उत्पन्न होता है | देखो अतुल ज्ञान 
निधि, अतुल आनन्द सब कुछ आत्मा मे सदा हाजिर हैं किन्तु उसके लिए दृष्टि बनायी है। क्‍या कि 
परकी ओर दृष्टि लग रही है इसलिए हैरानी हो रही, परेशानी हो रही । जा श्रपने श्रात्मासे 
उत्तन्न हुआ्ना ज्ञान है वह ज्ञान तो सारे लोकाजोक का जाननहार है ्ौर इन्द्रिय या श्रन्य साधनो की 
श्रपेक्षा कर करके जो ज्ञान उत्पन्न होता है वह ज्ञान थोडा जानता है, सबको नही समझता । हे प्रभु 
आपने परम तपश्चरण का झाश्रय क्या अतएव वही केवलज्ञान उ.पन्न हुआ । भ्रापका केवलज्ञान सर्व 


को जानता है, इन्द्रिय से परे है फिर कभो नष्ट होता नही अपने आत्मा से उत्पन्न हुआ है और निर- 
(वरण है तथा एक साथ जानने वाला है। 


प्रभु की निर्दोष वाणी से प्रभ्रुकी आणप्तता का परिचय पढिये २४ वे छुन्द के एक प्रवचनाञ्ष मे-प्र भु की 
निर्दोप बाणी से प्रभु की आप्तता का परिचय-यही आचार्यदेव भगवान की स्तुति कर रहे हैं. भगवान 
की स्तुति के मायने यह है कि भगवान के स्वरूप में भक्ति उपजना । देखो जब भगवान के माता पिता 
का, वश को, कुल का नाम लेकर भगवान की स्तुति की जाती है तो उससे कई ग्रुता रूचिपुर्वक भगवान 


५ 


रत 


( “४८५ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाष' 


का परिणाम है। वस्तुस्वरूप के वर्णन करने की धोर तुंलना करने की पद्धति मे हे भगवान भाप बड़े 
हिंतषी हैं, बड निर्दोष हैं, सत्य है, पवित्र हैं, आपकी वाणी मे कही भी दोप नही श्रा रहा है। किसी 
मदुष्य को बुखार हो, खासी हो, नजला हो । तो उसको आवाज से परद्चिचान लिया जाता है कि यह्‌ 
मदृष्य तो रोगी दवै और उसी की श्रावाज से यह भी पहिचान सकते कि श्रव यह निरोग हो गया। तों 
जेंस आवाज निरोगता की पहिचान करा देती है इसी प्रकार वाणी श्र वचन वक्ता के निर्दोपता की 


'पहिचान करा देते हैं । झौर, वक्ता निर्दोप ज्ञान मे आये तब हो तो भक्ति उमडेगी। तो उस निर्दोपता 


का परिचय मिलता है वचनो से श्रोर वचन ये सही हैं इसीलिए यह निर्णय चल रहा है कि श्रन्य जनो 
ने जासन गढा है वह जीव के लिए हितकारी नही है। वही कोई शान्तिका मार्ग नहीं मिलता है 
पर है प्रभो स्याद्गाद विधि से भापने जो कुछ भी वर्णन किया हैं वह सत्य है, निर्दोष है श्रौर हितकारी 
है। 
वीतरांग प्रमु के सिवाय अन्यत्र आ प्रपने की अयुक्ता देखिये ३४ वें छन्द के एक अ्रवर्चनाश मे-प्रसन्न, 
क्रोध, दु खी, रोगी, भूखे, प्यासे, जन्म मरण करने वाले मे श्राप्तपना मानने की अयुक्तता-है इन्द्रियं 
विजय करके रागद्व प पर विजय प्राप्त करने वाले वीतराग स्वेज्ञ देव धापको छोडकर श्रन्य प्राणियों 
से श्राप्तपना कैसे युक्त हो सकता हू ? जबकि देखा जा रहा है कि झापके सिवाय श्रन्‍्य वह पुरूप जि। 
मे देवयने को प्रसिद्धि हुई है वह कभी प्रसन्न होता है ऋ हो जाता है तो यह नियम है कि ऐसा यदि 
कोई पुरूष हो तो वह नियम से दुखी है तभी तो वह कभो खुश हो गया कभी ऋद्ध हो गया। ता 
जो प्रात्मा प्रसन्न होते हैं, ऋद्ध होते हैं उनमे दु खीपना नियम से सिद्ध होता है। भौर वे मुग्ध हैं 
किसी में बव ही तो प्रम्नन्न होते हैं भ्रववा किसो से वे विरोध रखते हैं तव ही तो दूसरे पर कद्ध हुए 
हैं। साथ ही कोई उन्हे रोग हो जाय, कोई कठित घटना आरा जाय तो उनके भय और उपकद्रव भी 
देखा गया है। त्वभी वह तृष्णा से श्रामुल होता । ज॑से किन्‍्ही ने पता डाला है कि कोई भगवान जगलमे 
पहुचे, वहा उन्हे प्यास लगी, तो उनका बडा भाई पास की नदी में पानी लेने चला वहा जिस समय 
पानी भरने के लिए वह भाई गया । तो एक शिक्रारो ने देखा कि वृक्ष के नीचे यह कोई हिरण बैठा है, 
बस शिकारी ने तीर मार दिया भगवान का मरण हो गया । तो लोगो ने ऐसे को भो भगवाल मान 
डाला। भला बतलाओ जिन लोगो को क्षूधा तृष्णा श्रादि की वेदनायें हो, जो किसी के द्वारा मारे 
जायें उनको भगवान कैसे कहा जा सकता है ? अभ्ररे जिसके श्रभी शरीर की परिपाटी चल रही है उस 
में आप्तपने की बात कहना कंसे युक्त हो सकता है ? 
परखिये प्रमुशासव में त्यागका महत्व ४१ वें छन्द के एक प्रवचनाश मे-प्रभुग्ञासन में त्यागका महत्व- 
कुछ लोग आराम की चीजो को उपकरण नाम देकर अपने आपके धर्मात्मा प्रसिद्ध करने के लिए 
क्तियो से ग्पना श्राराम बना लिया है। वस्त्र रखना, बतंन रखता, पात्र रखना ये उपकरण हैं। 
साधुवो को ये रखना चाहिए, इस तरह का जो उपदेश किया गया है से साधुजनों ने सुख का कारण 
सोचकर स्वय रचा है, कल्पना किया है, किन्तु श्रापने उपदेश ऐसा नही फ़िया । इतन बस्त्र रखो, इतने 
वर्तव रखो, इतना अमुक्र रखा, और जो-जो भी झ्ाराम के साधन है-लाठी श्रादिक जो उपकरण की 
बातें प्रचलित हुई हैं वे स्वय अ्रशक्त पुरूषों ने श्रपन श्राप कल्पना किया, है। यदि यह सत्यथ होता तब 
तो तुम्हारी नग्नता ब्यर्थ है। तीर्थ करो को नग्न दिगरम्बर इवेताम्वरों ने सी माना, स्वय उन्होने अपने 
' शास्त्रों मे कहा है तो स्वयं तो नग्न रहकर साधना करें और दूसरो को बताये कि तुम ऐसे-ऐसे हर 
के साधन रख लो तो यह कसे युक्त हो सकता है ” यदि वस्त्र, बतन श्रादि रखते हुए भी घर्म हो जाता 


॥ 


* (३०४) इातिशतिक. प्रवचन ( ४४६. ) 


तो फिर नग्नताकी क्या श्रावरयकता थी ? जैसे छाया यो ही हस्त सुलभ प्राप्त हो जाय तो फिर किसी 
वृक्ष के नीचे ठहरने की झावश्यक्ता क्या ? ऐसे ही यदि परिग्रह के बीच रहते हुए हो मोक्ष मिल जाय 
- तो फिर निर्गनन्यता का श्राश्रय करने की झ्ावदयकता क्या ? जो कुछ यह रचा गया है परिग्रह का 
सम्पर्क का उपदेश, वह स्वय कमजोर पुरूषों ने किया है। श्रापका उपदेश किया हुश्ना मार्ग तो केवल 
कौैवल्य का मार्ग है। इस बाह्य और भ्रन्त कंवल्य मे रहो श्रौर उस विधि से केवलज्ञान प्राप्त होने का 
आपका उपदेश है । न्‍ हक 


(३०४) द्वात्रि शतिक: प्रवचन 


पृज्यश्री अमितगति आचाय द्वारा विरक्ति द्वात्रिद्यतिका परम पृज्य श्री सहजानन्द जी वर्णी महाराण के 
प्रवचन इस पुस्तक में है। इनमे समता की भाकना की गई है। मंत्रीमावना की एक फाकी कीजिये प्रथम छन्द के 
एक प्रवचनाशमे-मंत्री भावना मे प्रशम की: भात्ति सवेग श्रनुकम्पा श्रासतक्य का भी श्रपूर्व सहयोग-मेत्री 
सद्भावना रखने वाले श्रात्मा के सम्वेग भाव भी प्रथमके साथ-साथ सवेग का थथे है धर्म में श्रमुराग 
होना । धर्म है भ्रात्मा का ज्ञान दहान श्रानन्द श्रादिका उसमे जब भावना जगे, प्राति जगे स्वय के धर्ममे 
प्रीति जागे वहा ही सब जीवो के प्रति मेत्री भाव जगता है। मैत्रो भाव मे दुख उत्पन्न न होने की 
भ्रभिलाषा या दु.ख उत्पन्न न होने की इच्छा बनने से यह बात धर्मानुरागी पुरूष के होतो ही है। अवु- 
कम्पाभाव स्वय पर दया हो तो दूसरे पर मंत्री भावना बने ) जो जीव दूसरे के प्रति सुख को भावत्ता 
नही रखता, मेत्रो भावना नही रखता वह श्रपने श्राप पर भी दयाहीन हो रहा है। स्वायुकम्पा जिसके 
जगती है, जो स्व की तरह सबको निरखता है तो वहा पद भी दुख उत्पन्न न हो ऐसो अभिलाषा 
जगती है श्रास्तिक्यभाव ता प्रकटही है जीव यह ज्ञानानन्द स्वरूप है । वह अपने ज्ञान आनन्द परिणाम 
से ज्ञानी और श्रानन्दस्वरूप बनेगा । सब प्रकार के इसके धास्तिक्य है तब ही यह भावना जग रही है 
कि सब सुखी हो, किसी को दु ख उत्पन्न न हो। हे प्रभो, मेरे मे यह भावना रहे कि सब जीव सुश्री 
हो, किसी से दु.ख उत्पन्न न हो। सब के प्रात मित्रता का भाव जगे । जब कभी कोई विषयभाव 
जगता है तो उस कषायभाव में यहु स्वय तिलमिला जाता है श्रोर उस कपायभाव में दूसरे के प्रद्वि 
विरोध भाव रखने लगता है तो यह उसप्तका मुढ़ता भरा प्रयत्न है। शौर जीत्र जीव सब समान हैं । 
कौन जीव मेरा विरोधी हैं ? जिसे श्राज विरोधी समझ रहे वह श्रनेक बार मित्र श्रथवा कुटुम्त्रो हा 
चुका है। किसी जोब को अपना विरोधी क्यो माच लिया उसमे विरोध क्यो ? श्ररे सभी जोब 
श्रपने-अपने पूरे स्वरूप को लिए हुए हैं। उसमे विरोध को बात कहा से जगी ? हम सब श्रपने 
विषयो के श्रनुकुल बाहर में बात नहा पाते तो उसे अनिष्ट समभने लगते हैं। वस्तुत कोई जोब 
मेरा विराधो नहीं। सब्र जोवो के प्रति मेत्रो भाव रखना, यह सब श्रपने हित को बात कही जा 
रही हैं। श्रात्मकल्याण स्वय ही तो पायगा । वो ऐसी मेत्री भावना है प्रभो मेरा श्रात्मा सदा घारण 
करे । 


तलिजात्माओ शरीर से भिन्न करने वी भावना देखिये दूसरे छत्द के एक प्रवचनाममे-प्रपास्तदोष निजा- 
त्मा को शरीर से भिन्‍त करने की भावना-यह भ्रात्मा ज्ञानावस्थ है, इसके स्वभाव में मान, माया. 
लोभ विषय कबायो के बन रहे हैं वह दोष झ्ोपाधिक है आत्मा के स्व भाव रूप नही है। ज॑से किसी 
फिल्म के पर्दे पर फिल्म का भ्रक्स दिया जाता हैं सनोमा मे सफेद पर्दे पर फिल्म का श्रकप्त फेंका जलता 
है उस भ्रक्स मे लडाई, फूगडा, चलना, नदी, पहाड श्रादि का सब दृश्य दिख जाते हैं और उस काल 
मे जो कुछ भी रग है, जो कुछ भी आकार है जो चित्र का है वह उस समय उस पर्दे का चित्रण हो 


॥| 


( ४५५० ) 'सहंजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


रहा है फिर भी परे मे चित्रण का स्वभांव नंहीं है| वह श्रॉपाधिक चीज है जैसे ही उसको कारण हटे 
कि वह चित्रण भी दूर हो जाता है इसी प्रकार आत्मा मे जो राग के विपय कषाय श्रादिक के चित्रण 
होते है वे हैं श्रात्मा के परिणमन वर्तेमान मे, किन्तु वे श्रौपाधिक भाव हैं, कर्म उपाधि के विपाक से 
उत्पन्त होते है जहा कर्मंविपाक दूर हुए वहा यह चित्रण नहीं रहता । तो यह आत्मा स्वरूपसे दोषरहित 
हैं लेकिन श्रवादि काल से उपाधि का सम्बन्ध होते से यह दोषरूप परिणाम रहा है तो यह निर्दोष रह 
सके ऐसी मेरे भे शक्ति झाये । इस निर्दोष श्रात्मा को शरीर से भिन्‍न करने के लिए मेरे मे शक्ति उत्प- 
न्‍नहो। +. 9) गम 

। सर्वत्र समता की भावना अवधारित कीजिये तीसरे छछ्ठ के एक प्रवचनाशमे-सवंत्र समता की भावना- 
भगवान के ग्रुणस्तवन में भ्रपने लिए भावना की जा रही है कि हे नाथ मेरे सदा समता भाव रहे । मेरा 
मन सब घटनाओ में सब पदार्थों मे रागद्वे ष रहित होकर समता भाव में रहे और यह बात बन सकती 
है तब जब ममत्व बुद्धि न हो । ममता होने से किसो चीज मे राग होगा क्रिसी चीज मे द्वेष होगा । जा 
इष्ट विषय होगा उसमे राग बनेगा भश्रौर जो बाघक विपय है उसमे द्वघ ब”गा। तो सर्वप्रथम काम यह 
है कि ममत्व बुद्धि श्रपनी हटानी चाहिए | भ्रव देखो ममत्व बुद्धि बिल्कुल बेकार ही की जा रही है जो 
कोई ममता कर रहा है उस ममता से कोई काम नही बनने का । जिनसे ममता कर रहे वे भिन्‍न जीव 
हैं, सारे पदार्थ भिन्‍त है, उपयोग मे यह मान रहे हैं कि यह मेरा है तो मानते जाबो। होने का तो 
अपना नही और निकट ही समय ऐसा श्राने को है कि मरण हो जायगा, इस शरीर तक से भी न्यारा 
बन जायगा । तब फिर वाहरी पदार्थ श्रपने क्‍या होते ” लेकिन मोह की ऐसी मदिरा चढी है कि धर्म 
की बात सुनने का न तो किसी के पास समय है और न उसकी अर उपयोग है। रात दिन उसी मोह 
ममता मे पडे रहते हैं ऐसा अज्ञान छाया है कि श्रपन आत्मा का ज्ञान-प्रकाश नही कर रहे हैं। तो हे 
प्रभो समस्त पदार्थों मे मेरी ममता बुद्धि दूर हो श्लौर फिर ऐसा मुझ मे बल प्रकट हो कि सभी क।मोमे 
घटनाओमे, पदार्थों मे समता की धारण करे | 


सर्वेकल्याण के भूल बोघिलाभ की भावना के लिये आइये ११ वें छन्द्र के एक प्रवचनाद मे-बोघिलाभ 
की भावना-यह जो ज्ञानप्रकाश है, ज्ञान ज्योति है, ज्ञान गाने की जो विधि है, ज्ञान स्थिति ही जिसकी 
समता है उसे कहते है सरस्वती तो है देवी, है ज्ञानलक्ष्मी तुम ही एक चिन्तामणि हो याने जो वस्तु 
चिन्तित हो, जिसका विचार किया गया हो उस उस्तुके देने में चिन्तामणि हो, जेसे चिन्तामणि रत्न 
जिसके पासहा तो यह पअप्तिद्धि है क्रिजो जिचारो से मिलता है इसी प्र रहे ज्ञान देवता । तुम 
चिस्तामणि की तरह हो तो मैं कुछ चाह रहा हू उस चाह वी मेरो पूर्ति करो मैं चाहता हू कि मेरे को 
बोद्धि प्राप्त हो । बोधि कहते हैं सम्यग्दशन, सम्बस्शान श्रौर स म्यकचा रित्र को । सम्यवत्व जगा हो, 
समस्त पर वस्तुओं से निराला आत्मा का जो ज्ञान स्वरूप है वह जिसकी हष्टिमे समाया हो उसे कहते 
हैं सम्यक्त्व॒श्रव आप यह अ्रन्दाज करे कि जब मेरे क्रोव, मान, माया, लोभ श्रादि कपायें नहीं जग 
रही है | शान्ति है उस समय कितना श्लानन्दमय हमारी स्थिति रहती है श्लौर जब किसी प्रकार हा 
कपायें तीत्र हा जाती है त मैं कितना दु खो हो जाता हू । तो जहा कषारय॑ न रहे ०5 श्रात्म- 
स्वरूप की जहा दृष्टि हो ऐसी स्थिति तो उत्कृष्ट स्थिति हैं। उसकी ही वहा प्रार्थना की जा रही है 
कि है दे। मैं तुमको वन्दना करता हू तुम मेरो बोधि उत्तन्‍्न करो। तैरे सा से मेरे सम्यवत्व ज्ञान 
चारित्र की प्राप्ति हो उस ज्ञात स्वभाव से ही प्राथना वी जा रही है कि है ज्ञान देवता तुम मेरे को 


बोधि दो। ' 
१ 


(३०४) द्वात्रिशतिक: प्रवचन न ( १५१ ) 


भवदु ख जाल से अतीत देवदेव की उपासना पढ़िये १४ वें छन्‍्द के एक प्रवचनांश मे-ऐसा देवाधिदेव 
बीतराग सर्वा पर भात्मतत्व मेरे हृदय में निरन्तर चिराजे जो ससार के दु ख समूह को नाश कर 
डालता है, जिसके ससार का दु.ख जाल लगा है वह मेरे लिए परमात्मा तो नही है प्रश्न तो नही है । 
वह तो मेरे हो समान दुखी पुरूप है उसको हृदय में विराजमान करने से क्या फायदा होगा ? जो 
निर्दोष है शुद्ध है १रिपरण ज्ञानी है, श्रनन्त श्रानन्दमय है ऐसा हो प्रभु है वह कब्र ऐपा हुआ कि जब 
उसने ससार के समस्त दु खो को विलीन कर दिया श्रात्मा ज्ञाचस्वरूप है उपयागरूप है जत्र उपयोग 
हमारा इन दु.खो के बनाने के ढग से बनता है तो यहा दु.ख जाहिर होता है श्रौर जब यह अपने ज्ञान 
स्वभाव का ग्रहण करता है तब ज्ञान में सहहज्ञान स्त्रभात ही रहता है उसका दुख जाल विलोन हो 
जाता है। जैसे श्राप जब रज कर रहे हो तो प्रुख गायब श्रीर जब॒ सुख माच रहे हा तो रज गायब । 
जब कषाय कर रहे हो तो शान्ति गायब और जब शान्ति मे हो तब कषाय गायब ता वह श्रापके ज्ञान 
की परिणति ही तो है। जथ ज्ञान को शुद्ध परिणति हुई तो सब श्रशुद्धतायें विलीन हां जातो है । तो 
प्रभु ने निज ज्ञापय स्वभाव के भ्रवलम्बच से ससार के समस्त दु.ख समूह को नष्ट कर दिया तो जो 
ससारके दुख जालो को नष्ट कर चुका ऐसा पर ॥त्मदेव मेरे हृदय मे विराजमान हो । 

समाधि साधना का अनिवाय साधन अध्यात्म-सप्तार है इसका दिग्दशंन कीजिय॑-अध्यात्म संस्तर का 
स्मरण-समता परिणाम ही जीव का हित कर सकने वाला है। राग हो अथवा दह्व ष हो, ये दोनो ही 
भाव भ्राकुलता के साधन होते हैँ और साधन क्या ? खुद आकुलता स्वरूप है रागद्व ष न होना, समता 
परिणाम होना ही जीव का हित कर सकने वाला भाव है ता समता परिणाम का ही रूप है समाधि 
रागद्ष तजकर श्रविकार ज्ञान स्वभाव आत्मा के ध्यान मे रहना इसको कहते है। समाधि श्रौर 
समाधि को प्रथा प्राय: मरण समय मे हैँ । यद्यपि सनाधि करे सदा जोवनमे भो मरण कालमे भो लेकिन 
मरण काल मे समाधि अति आवश्यक बात है लेकिन उस हो पर श्रगले जन्म का हानि लाभ का हिसाब 
है इस कारण समाधि का बहुत महत्व है तो समाधि की विधि में बताया है कि सका भ्रासन सस्तरा 
योग्व बनाया जाता है जिस पर समाधि मरण की प्रतिज्ञा लेने वाला व्यक्ति लेटा रहता है उस ही पर 
वह बना रहता है तो उस सस्तरा के वारे मे बताया जा रहा _ कि वास्तव मे देखा जाय ता परमार्थन 
सस्तरा है क्या चीज ? जिसपर वह भव्य लेटकर बठकर समाधि मरण की प्रक्रिया करता है वह न 
वास्तव में पत्थर है, न तृग है न पृथ्वी, व बड विधान से बनाया गया काठ है । वास्तव मे सस्तरा ता 
विद्वानों ने बताया है कि अपना श्रात्मा ही सस्तरा है। किस पर लेटना, किसमें आराम करना किसमे 
बेठना । वह है आ्रात्मस्वरूप । पर ऐसा आत्मस्वरूप निर्मल सस्तरा कहा बन सकता है। जिसने इन्द्रिय 
विजय श्रौर कषायश्रो को जीत लिया है रागद्वष पर जिध्षने विजय प्राप्त किया है ऐसे महापुरूष का 
सस्तरा है अपना श्रात्मा । इस छद मे यह बताया है कि समाधि की साधना करने वाले पुरूषो को यह 
निश्चय करना चाहिए कि मै झआात्मा मे हु । श्रात्मा पर ही सोया हू याने श्रात्मा में ही स्थित हु और 
श्रात्माप्रोसे ही डइसकी सारो समाधि की |वधि बनती है। इस तरह निश्चय दृष्टिसे श्रात्मा ही वारतबमे 
सस्तरा है। 


2 समाप्त का 
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2 व्यायतीर्थ पृज्य श्री सहजानन्द मंहाराज द्वारा रचित 


५ हुए आत्मरमण पु 
मैं दर्गनश्ञानस्वरूपी हु, मैं सहजानन्द स्वरूपी हु ॥टेक। 
हू ज्ञानमाच पर भाव शुन्य, हु सहज ज्ञानधन स्वय पूर्ण ॥ 
हूं सत्य सहज भ्रानन्दधाम, में सहजानन्द । मैं दर्शन ॥१॥ 
है खुद का ही कर्ता भोक्ता, प्रमे मेरा कुछ काम नही ॥ 
पर वा न प्रवेश ने कार्य यहा, में संहजाय॑त्तत्द । मैं दर्शन ॥२।॥। 
ग्राऊ उतकू रमलू निजमे,निजकी निजमे दुविधाही क्‍या || 
निज अनुभवरससे सहजतृप्त, मैं सहजानन्द । मैं दर्शन ॥३॥ 


एुए आत्मभक्ति छट 
मेरे शाववत चरण, सत्य तारणतरण ब्रह्म प्यारे। ' 

, + तेरी भेक्ति से क्षण जाय सारे ॥ ठेक ॥। 
ज्ञानसे श्ञानमे ज्ञान ही हो, कल्पनाओ का इकदम विलय 'हो । 
आत्तिका नाश हो, थान्तिका वास हो, ब्रह्मा प्यारे | तेरी ॥१॥ 

सर्व गतियो में रह गति से न्यारे, सर्व भावों में रह उनसे न्यारे । 
सर्वेगत श्रात्मगत, रत न नाही विरत, ब्रह्म प्यारे | तेरी ॥२॥ 
सिद्धि जिनसे ,भी भ्रव लक है पाई, तेरा श्राश्नय ही उसमे सहाई । 
मेरे सकटहरण, ज्ञान दर्शन चरण, ब्रह्म प्यारे। तेरी ॥३ !। 
देह कर्मादि सब जग़से न्‍्यारे, शुण व पर्ययक्रे भेदोसे पारे। 
नित्य श्रत्त श्रचल, गुप्त ज्ञायक अ्रमल, ब्रह्म प्यारे । तेरी ॥४॥ 
ग्रापका आप ही प्रय तू है, सके, श्रेयों मे नित श्रेयहतृ है। 
स- जानन्दी प्रभो, अन्तर्याप्ती विभो ब्रह्म प्यारे। तेरी ॥५॥ 
धुद्द भात्म क्लीतंन हु 
है स्वतन्त्र लिश्चल निएक्राम। ज्ञाता हप्टा आतम राम ॥ टेक ॥| 
मैं वह ह॒ जो है भगवान, जा में हू वह हैं भगवान !। 
शन्‍्तर यही ऊपरी जान वे विराग य्हू राग बितान॥ १ ॥ 
मप स्वरूप है सिद्ध समान, अमित शक्ति सुख ज्ञान निधाम 
किल्‍त श्ाण वड्य खोया ज्ञान, बसा भिखारो तिपट भअभ्रजावारा। « 
सुख ट्ख दाता कोइ न शझ्रात, मोह ;राग रुष दुख को खान ॥ 
निजको विज परको पर जान, फिर दुखका नहि लेग निदान । ३॥ 
जित दिव ईश्वर ब्रह्मा राम विष्णु वृद्ध हरि जिसके नाम ॥ 
राग त्यागि पहुचु निज धाम, अप्कूलता का फिर क्या काम ॥४॥ 
होता स्वय जगत परिणाम, मैं जय का करता क्‍या काम ॥ 
दूर हटो पर करत परिणाम 'सहजावस्द' रहू श्रभिराम ॥५॥ 
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( २६६ ) सेहंजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 
दान्तिकी निभेरता-भेया, दिमाग सही है, बुद्धि व्यवस्थित है, ज्ञानपर दृष्टि है तो आनन्द अपने पास 
है। दिभाग बिंगड गया, बुद्धि बिगड गई, ज्ञानहृष्टि न रही तो मेरे मे बलेशोका श्रान। प्राकृतिक बात 
है। आनन्दका मिलना बाह्य वस्तुओके श्राधीन नही है, किन्तु ज्ञानकी स्वच्छताके आधीन है । गरीब 
हुए तो क्‍या बिगद्रा ? यदि ज्ञान स्वच्छ है, व्यवस्थित है तो आनन्द मुझे अवध्य है । इतना ही तो है 
किन मिठाइया खाई, सूखा भोजन खाया। भ्रन्तर कथा आया ? शरीर घट जायगा वया ? बल्कि 
भारी रसीला भोजन करनेसे शरीर घट जाता है, मदाग्नि हो जाती है, बीम।री घेर लेती है । ज्ञानकी 
स्त्रच्छताही वास्तविक भ्ारोग्य है। बाह्य विषयोके न मिलनेसे क्या नुकशान है ? ज्ञान व्यवस्थित है तो 
नह सुखी है । 

साघुकी अपरिग्रहता तो देखो उपदेशश्रवणक्रों भी उपाधि समझा है, यद्यपि वह अप्रति्सिद्ध । तव अन्य 
वस्तुओके रखनेमे तो साधुता ही नही रहती । पढ़िये पृ० ३५-श्रप्रतिसिद्ध उपाधि-भला वताओ्रो कि जिसको 
लोग बडा महत्त्र देते हैं ऐसा सत्सग हो, ग्ुहवचन ह!, विनय हो, अध्ययन हो, यह भी जहा श्रपवाद 
बताया गया है फिर तो जटा रखना, चमीटा रखन।, उनकी तो कहानी कौन कहे ? यहा उस उपाधि 
को श्रपवाद कहा गया है जो उप।धि टाली न जा सके । स्थिति देखलो कल्याणकी इच्छा है भ्रौर प्रबल 
उपांदान नही है कि ज्ञानधारामे भी रह सके तो गुह वचन सुनना बडा ग्रावश्यक हो जाता है और ये 
शिष्यजनभी इस बातमें अपनेको धन्य मानते हैं  मुकपर खुए प्रमन्न हें श्ौर मुझे ये शिक्षा देते हैं। 
इतने महत्व वाली चीजभो श्रपवाद धर्म है । सो दही अपवाद साधुजन ग्रह” करते हैं कि जिसके बिनां 
श्रात्माका काम चलहो नही सकता है। तो जा अ्रप्रतिसिद्ध उपाधि है वह अ्रपवाद है । वह साराका 
सारा अ्पवाद श्रामण्य पर्यायक्रा सहकारी कारण है इसलिए उपकारक है । और वह उपकरण माना 
जाता है। किन्तु श्रन्य कुछ उपकरण नही माना जा सकता है। 


साधुवोके आद्षार विहारका क्या प्रयोजन है, इसका समाधान पाये पृ० ४८-साघुवोके श्राह्र विहारकें 
प्रयोजनका प्रदर्शक एक दृष्टान्त-जैसे दीपक जलाते हैं तो द। काम श्रपन लोग क्‍या करते हैं ? एक तो 
उसमे तेल डालना और एक बातीका उसकाना । सरक्षोके तेलका पहिले द्या जलाते थे। वह दीप बडा 
लाभप्रद होता था तो उसके जलानेकी विधिमे दो बातें मुख्य थी । तेल डाल दो क्योकि तेल कम हों 
गया तो यह दीपक बुभ जायगा, तो उसमे तेल डाल दिया और साथही उसकी बातीऊ चे उठावो,द। पक 
बढिया जलेगा । तो जैसे दीपकमे तेलको डालना और ब।तीका उकसाना किसलिए है कि श्रर्थसमृह 
दिखता रहे, प्रकाश बना रहे । परिच्छेः श्रशंकीय प्राप्लिके लिए जैसे चिरागमे तेन+ो | डालना और 
बातीका उसकाना होता है इसी प्रकार अ्त्मयुद्धिके लिए पेटमे भ/जन डालना और हाथपरका उस- 
काना है श्रर्थात्‌ विहार करना है। भोजन लेना तो तेल डालनेकी तरह है और वह जो विहार है वह 
बाती उसकानेकी तरह है। दूमरा कोई प्रयोजन नही । 

उत्सर्ग व अववादमार्गकी मैत्रीकी परख कीजिये-पृ० ६९५-उत्।ग ओर अपवादम।र्गको मेत्री-साधुजन 
उत्सगे और श्रपवाद इन दोनो सावनोमे चलते हैं । इन दोनो म व परस्पर मित्रता होती दे 2 
उत्सग मागतों भ्रपवादको अपेक्षा रखता है और अ्रपवाद मार्ग उत्सगत अपेक्षा रखता है। या 5 
तो कडाईऊी उपेक्षा रखकर होती है भौर कडाई ढिलाईकी उपेक्षा मा है का हर है का 
लिए चलता है । केवज कडाईका माग विगड़ जायगा केवल ढिलाईका मार्ग बिग्ड जायगा। ज॑ रे 
किसोभी वातकी सोमातोत कडाई करते हैं उ हे कुछ समयके वाद बडो ढिल पा आ्राना पडता है श्र हे 
फिर पोछे वडो विडम्मता और खेद होता है। जो लाग सवम और त्रतमे ढिलाईसे चवते हैं उनके 


| १२३) प्रवचनसार प्रवचन दशमभाग ( २६७ ) 


तो फिर आलोचना हो कया करे ? वे तो भ्रष्ट हैं ही जो कि निरपेश्ञ ढिलाई वाले आचरणमे पहुँच 
गये। 


साधु अपवादमागकों क्‍यों ग्रहण करते है ” देखिये पृ० ७१-प्र ।वादका प्रयोजन उत्सर्ग मार्गकी 
सिंद्धि-साधुजन अपने उत्सर्गको सिद्धिके लिए ही कदाचित्‌ अ्रपवाद सार्गपर चलते है, किल्तु श्रपवादके 
लिए अपवादपरार्गार नही चलते है। ये अपवादमार्गसे उल्टा सोजा काप नही लेते, किन्तु झागमके 
अनुकुल उन प्रवृत्तियोसे चलते हैं जिस प्रकार कि उत्सर्ग।। श्रपेक्षा रखते हुए श्रपवादका व श्रपवादकी 
उपेक्षा रखते हुए उत्सर्गका वर्णत श्रागममें किया है अपवादमार्गव भी साधु उत्सर्गकी उपेक्षा नही 
छोडगे । 


साधुजनोके कतेव्यसे आग्रमाम्यासको प्रधानताहै-देजिये पृ० ८१-श्रा ।मचेष्टाका महत्त्व-साधुके जीवन 
भे सबसे जेठी चर्या ह तो आगमका अ्रभ्यास है । सारे काम करे साधुजन, जीवहिसासे बचे, महात्नतका 
पालन करे, दुर्घर तपस्या भी ३ रले, जिससे हड्डियां भो तिकल आये, समताका व्यवहार भी रखें, कोई 
निन्‍दा करता हा, गाली देताहो उसपर गुस्मा भी न होता हो, कोई प्रशवा करता है, पूजा करता है तो 
स्नेह भी त हो, ये सब चीजे करलें, इतने प* भी यदि आत्म,के जाननस्व्रमावका अनुभव न हो, कि मै 
स&०ज कैसा हु, ऐमा »चुभव न जगा तो इन सब श्रमोसे भी उप्तको मृक्ति॥ मार्ग नही मिलता है तो 
इन सब उन्नजियोक्रा मूल उपाय जो आत्मज्ञान है, आवमज्ञान है, उसमे ही अधिकाधिक प्रगति करना 
चाहिए। 

घमंहीन पुरुषकी स्थिति वया है ? इसका अवलोकन कीजिये-पृ० १११-धर्महीन पुरुषको स्थिति-देखो 
मनुष्यकी पशु ओोसे उपमा दी जातो है तो पश्नु बडे हुंए कि मनुष्य ? पशु बड हुए । यह मनुष्य कैसा 
बलवान है ” जैसे शेर | इस मनुष्यकी चाल वीसी है ? जसे हपकी । इस मनुष्यकी नाक कंसी है? जैसे 
सुब'की ताक । इस मनुष्यक। स्वर कोयलके स्वरके समान है। इस मजुष्यकी क्मर सिहकी कमर की 
तरह है । देखलो प्रत्ये ७ बग्तमें मनुप्योकी पशुओसे उपमा दी ज।ती है। ता जिथको उपमा दो जाती है 
वह बडा है कि सहो ? ज॑से इसका सुश चन्द्रमाकी तरह है । तो चन्द्रमा बडा कहलाया। त्तोयो मनुष्य 
से पशु बडे हुए । मनुष्यक्रा बडप्पन तो सम्यग्तानसे है और यदि यह ज्ञान न रहे तो फिर मनुष्य बडा 
नही हुआ / जेसे कहते हैं ना कि घर्मेण होत पशुभि: समान । श्राप हमसभी मनुध्य मनुष्य हैं । इसलिए 
धमहान मनुष्यको पथ्ुके समान कह दिया है। ईमानदारीके भावसे तो यह कहा जाना चाहिए कि धर्म 
हीन जो मतुष्य है तरह पशुोसे भो गया बोता है । 

वास्तविक ज्ञान अपनी किस वा।में है, मनत की जिये-पृ७ ११२-वास्तविक शान-भेया, हर एक लोग 
अपनी शान चाहते है । अरे जान ऐसी बन।श्रो कि अगले भवभे भी वह जान बे रहे । शान तो वही 
है जाकि परभवमे भीरहे | शानटो तो धर्मकी हो । धर्मको गान ज्ञानसे ही है। दूसरे जोवोको देखकरघमड 
झा गया, क्रोव आ। गया, लोगोने प्रशसा करदो यह शान नही है। इससे तो श्रात्माका पूरानही पडता । 
धर्मसेवन ही ऐसी जन हैँ कि परभवमे भी जान बनी रहती है। जिसके धर्मकी शान बनी रही वह स्वय 
मुक्तिमे अपने श्रावको ले जाकर, अपनेको कर्मो से छुटाकर अनन्त ज्ञान एवं आनन्दका भोक्‍ता बना 
रहता है । ह 

(१२४) प्रवचनसार प्रवतनन एक्रादशभाग 
इस पुस्तक पूजा श्री मनोहरजी वर्णी सहजाननद पहाराजके प्रववत प्रवचनसारकी गाया २४४५ से 
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अन्तिम गाथा २७५ तफऊ हैं। प्रथम प्रव॑र्चनमे कहा गया है कि घुभोपयीगी मुनिके भी मुनित्त है, प्रवचनाश पृ० ३- 
शुद्धोपयोगप्रघ।नी मुनिके समकक्ष न होकर भो शुभोत्योगी मुनिके मुनित्वका श्रद्धान-कोई पुरुष साधु 
बनकर वुरच्त ही शुद्धोपयोगी बने और फिर ऐसा हो रह जाय यह तो नही है । सो वह यदि शुद्धोपयोग 
को साधनामे लगा है तो इस शुभोपयोगके मुनिको मुनि कहेंगे या नहीं ? उत्तर यह देंगे कि कहेगे, 
क्योकि धमंके साथ एक भ्र्थमे, एक श्रात्मामें शुभोपयो "का सदुभाव पा -। जाता है। इस कारण शुभो- 
पयोगी यह साध शुद्भधधर्मके सदभावसे भ्रमण तो हो जायेगा, किन्तु उसकी समानता शुद्धोपयोगियोके 
साथ न होगो । शुद्धोपयोगीके समान कक्षा शुभोपयोगीकी नही हो सकती है, क्योकि शुद्धोपयोगी श्रमण 
तो समस्त कषायोंक्रो दूर कर देनेके कारण आश्रवरहित ही होता है, किन्तु यह शुभोपयोगी साधु चू कि 
कषायकणोको फेंक नही सका है, इ लिए आश्रवसहित है । 

लगने और हटनेतकी रुचिका महान अन्तर देलिये-पृ० ७-केवलकी हृष्टिसे ही कल्याण होना है, हृष्टि 
की निरन्तः्ता ही चारित्र है। तो यह दृष्टि क्यो नहीं इस प्रकार की जा सकती, इसका कारण है कि 
मोहका रग गहरा है, नही तो वावा कही कुछ नही । वही घर है, वही दुकान है, वही लोक व्यवस्था है, 
समस्त काम श्राप कीजिये, कोई काम छूट न रहा है, पर दृष्टि बदल जानेसे श्रापका उनमे आदर 
नही रहेगा। आपको हृष्टि मोक्षमार्गके लिए है। एक सम्यग्दृष्टि गृहस्थके भी यह सब परिवार है श्रौर 
जैसे एक सम्यग्हष्टि जीवको घरमे सब कुछ करना पडता है, बच्चोको खिलाना, परुचकारना सो वह 
सम्यग्हृष्टि करता है, पर मिथ्यादृष्टि इस प्रवृत्तिमे सलग्न है और सम्यग्दृष्टिके गृहकायोमे निवृत्तिवी 
मुख्यता, कब इस जालसे छूटें, ऐसा श्राशय रखते हुए घरमे रह रहा है सद्यृहस्थ । वह खेद मानते हुए 
रह रहा है भ्रौर यह पर्यायवुद्धि वाला उसमे मौज मानत। हुआ रह रहा है ' 


सावधान होफर निजनाथको खोजिये, मिलेगा फिर उससे गनभर बात काजिंगे, इसका समाचार पढ़िये» 
पृ० १३ पर-निज नाथके खोजनेको सावधानी-भैया, निजनाथके खोजनेकी गली सकरी है, गुप्त है। इस 
गलीसे चलकर ही इस जीवको वह निजनाथ मिलेगा | श्रव तुम लम्जी चौडी सडको पर घूमा कर , 
जहा विषय कषायोकी पब्लिक बस रही है। उन सडकोमे श्रपने उस प्रभुको खोजना चाहते हो तो वह 
कसे मिलेगा ? सकलप, विकल्यो को त्यागकर केवल समताकी गलीसे जो बडी सकरी है,रच श्रसावधानी 
हो गई हो तो या तो रागोकी ओर गिरेंगे यादव बोकी ओर गिरेंगे, उम्र गलीसे चलकर और कुछ 
निहारो तो निज नाथका दर्शत होगा और उस दर्शनसे जो चमत्कार और श्रानन्‍्दका अनुभव होगा उस 
से तृप्त होकर फिर यह कहेगे कि है निज्र नाथ, अनन्वकाल तुमते मुझे यो ही सताया। पहले कभी 
दशन दे देते तो हमारा भी उद्धार हो जाता । अब मुम्क्षु वृद्ध निज नाथकी अ्रकरपापर भुभ लायां फिर 
जँसे किसी बडे आदमीसे भिखारीको कोई इष्ट चीज मिल जाये तो भिखारी भी उसे आशीर्वाद देता 
है । देखो छोटे आदमी भी बडफ़ो आशीर्वार देते है । हूं ,न फलें, पूतन फले, खूब सम्पदा बढें । तो यह 
उपयोग-भिखारी इस निज नाथकी दृष्टिसे श्रनुगृूहीत होकर यह उसको क्षमा करता हुश्ा कहता है- 
खैर जब तुम दर्शन दोगे तभी भला है। बहुत हम तुम पर भुमला गये थे-तुमने बडी कृपा को कि 
ग्रनन्‍्तक।लमे भ्रब दर्शन दिया । हे निजनाथ पहले आप दर्शन दे देते तो श्रापका क्‍या बिगडता था ? 
जैसे मानलो इसने निज्र प्रशुका अपराध क्षमा कर दिया हो । खेर जब दर्शन दो तब ही सही । 
साधुसेवा की जातेका कारण पिशिप्ट ध्मौनुराग «ता है इ को परखिये गाथा २५२ के प्रवचनाशमे-पु ० 
१९-साघुसेवाका कारण विशेष धर्मानुराग-साछुजन व्यग्र न हीहुआ करते, फिर भी कभी अपने श्रामण्यसे 
घ्यूत होतेका कोई ,पवर्ग हो जाय तो उममे उन्हें व्‌ छ खेद होता है। उस समय शुभोपयोगी प्रुरुषको 


॥ १२४) प्रववनसार प्रवचन एकादशभाग , _. ४:३9! हा ( १६६ ) 


उसकी श्रपनी शक्तिके अनुसार ठैयावृत्ति करना चाहिए । जोपुरुष श्रपनेको मोक्षमार्गमे ले जाना चाहता 
है उसे यदि दूसरा मोक्षमागी' पुरुष मिल जाय तो उसको देखकर उसको कितना प्रमोद होता है,इसका 
अ्रदाज वही कर सकता है जो स्वय मोक्षमागी है। तास खेलनेकी रुचि वालेको तास खेलने वाला मिल 
जाय तो कंसे गले लगते है । यार बैठो, दो हाथ तो हो ही जाने दो । उसकी सेवा करते हैँ, श्रपना खर्च 
करते है और उसे मिठाई खिलाते हैँ, वयोकि उसका दिल उनके लक्ष्यके अनुसार रम गया ना, इसी 
तरह जो मोक्षमार्गी पुरुष है जिसे सदा मुक्त सहज ज्ञानस्वरूप निज भ्रात ।तत्त्वकी रुचि जगी है श्ौर जो 
ससारके सर्व भोगोसे विरक्त है ऐसा कोई पुरुष मिल जाय तो वह कितना वात्सल्य करता है, इसकी 
उपभा अन्यत्र नही मिल सकती है । ज्वारी ज्वारीके प्रेमसे भी घिष्ट प्र म इत प्रभु क्षु ओमे है। पति 
पत्नीके प्र मसे भी विशिष्टतर वात्सल्य इन मुमुक्ष ओमे परस्पर « । 

देव शास्त्र गुरुके निर्ण ।की मुमुक्षुको कितनी परमावश्यकता है इ के सम्तबन्धसे देखिये २५५ वी गाथाका 
एक क्रातिमय प्रवचनाश-पृ० २६९-३०-जिनकों अर त्मसमर्पण किया जाये, उतके निर्णयकी अनिवार्य 
आ्रावश्यक्रता-भैया, भक्ति तो को जाय, शुभोपयोग तो किया जाय, किन्तु किसका भ्राश्चय करके शुभो- 
पयोग करना है ? इसका निर्णप कर लिया जाय । बाजारमे एक आनेकी हडी खरीदना है तो उसकी 
भो परीक्षा करके खरीदते है । पहिले ठोकापीटी कर लेते है, जब' वह निर्णय हां चुकता है कि यह हडी 
का मटका पक्का है तब उसे खरीदते हैं । जरासी ठोकरसे फूट जानेवाले और श्रत्यन्त अल्पमृल्य वाली 
चीजकी तो परीक्षा कर लेते हैं और जो आश्रय हमारे दु खोका और आनन्दका फंसला करनेवाला है, 
सदाके लिए ससारमे रुलाता है, या सदाके लिए ससारसे छुडा दे, ऐसा भ्राश्रयभ्रुत जो देव, शास्त्र, गुर 
हैं उनका बिना निर्णय किये, विना परीक्षा किये उनसे प्रपना सिर नारियलकी तरह फोइते रहे तो 
सोचो ता सही, क्या तुम विवेकका काय कर रहे हो ? ऐ॥ निर्णय तो होना ही चाहिए कि मेरी भक्ति 
का श्राश्रय होने योग्य कौन हो सकता है और शास्त्र एव शुरु कौन हो सकता है ? 

शिक्षा ग्रहण करनेके लि? विनमकों कितना महत्व दिया है, इसका हृदय २६७ वीं गाथाक्रे इस प्रवचनाशसे 
पर्रायये- पृ० ६०-आदरपूर्वक ही शिक्षाग्रहणसे दृष्टान्त-अ्रभी श्रापही लोग किसी छोटे झादमीसे कोई 
विद्या सीखे, म्रनीमी सीखे या कोई साइन्सकी बात सीखें श्रौर छोटे बिरादरी वालेसे सीखें, चाहे श्राप 
उसे कोई वेतन देते हो या कुछ न देते हो, पर उ। सिखानेवाले छोटे श्रादमीका आदर करके ही सीखते 
ह या डाट करके सोखते हो ? क्य। उसे ऐसी ऐँंठ बताते हो कि श्ररे तू बेठा है, सिखाता नही है। यह 
तो एक लौकिक़ विद्याकी बात हुई | फिर तो जो मोक्षमागंकी विद्या सीखना चाहते हैं, आत्मविद्या 
सीखना चाहते हैं वे पुरुष चारित्रमे और तपमे बहुत बृद्ध हो, पुराने हो, बढे चढे हो, किन्तु ज्ञा-मुणकी 
दुद्धिके विए नवदोजित बहुश्नुत साघुको बदनादिकमे लगते हो तो वहा शुद्ध प्रयोजन होनेसे दोष नही 
है। पर ज्ञानगुणकी वृद्धिके प्रयोजनके सिवाय अपनी ख्याति प्रसिद्धि भावसे करे तो वहाउसे दोष लगता 
है, क्प्रोक्रि बहुआ्ननियोके पापसमाजमे बहुतसे लोग श्ाते हैं श्रौर उनके बीचमे पहुचनेपर हमारी ख्याति 
पूजा लाभ बर्गरह होगा या लोग कहेगे कि देखो यह साधु कितना निरभिमानी है, कितना सरल है कि 
अपने छोटे साधुक्रे पासभी विनयपूर्वक बेठता है, ऐसी किसी भी प्रकारकी कल्पनासे यदि तपस्वी वन्दना 
करता है तो उसके लिए दोप है । 

ससारतत्त्त्व, मोक्षतत्त्व व मोक्षतत्त्वका साधनतत्त्व वर्णन करके चौथा रत्न बताते हुए पूज्य श्री अमृतचद 
सूरिने कहा है-अब मोक्षत्तत्त्वके साधनतत्त्वका ही सर्वमनोरथस्थ नपनेसे अभिनन्दन करते हैं। इस अभिनन्दन झाब्दके 
प्रयोगमे क्‍या मर्म गरा है इसका रिग्दर्शत कीजिये २७ / वीगाथाके उत्थानिकाके प्रवचनोमेसेएक प्रवचनाशका,पु + ६७-- 
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अभिनन्दनका दिग्दशंत-अभिननद॑न किसे कहते हैं कि बात बताते हुए खुदमे भी भ्रानन्‍्दसे भर- 
पूर हो जानां। कहना, बोलना, वर्णन करना, विवरण करना, प्रकट करना प्रकाश करना, उद्योतन 
करना, घद्घाटन कर.,, अ्र लक्षण करना, दिखना, व्याख्यान करना, श्रद्धान कराना, साधना, अवधारण 
कराता, श्रांसूंवरण कराना, समर्थन करना, नियमित करना, अनुशासन करना, व्यापार करना, उपदेश 
करना, आवेदन करना, आलोचना करना, निरचय करना,_ निर्णय करता, प्रसिद्ध करना, उन्मोलन 
करना, खोलना, उपन्यस्त करना, उपलक्षित करना, उद्भावन करना, घोषणा करना, दृढ करना! 
विचार करना, अवस्थित करना, चिन्तन करना, अ्रभिनन्दन करना, व्यक्त करना, भावित करना इत्यादि 
जब्द कहनेके अथमे प्रयुक्त होगे, उन शब्दोका रहस्य प्रकट किस किस ढगसे होता है, इन सब शब्दोमें 
जुदा जुदा क्रान्ति श्रौर रहस्य छुपा हुआ है। यहा कह रहे हैं कि उस मोक्षतत्त्वके शुद्ध तत्त्वका सर्वे 
मनो रथोके स्थाव होनेके साधनरूपसे अभिनन्दन करते हैं, मायने बोलते जाते हैं और आनन्द लूटते 
जाते है । । 
जितनी क्रियाओके नाम ऊपर लिखे गये हैं उत्त सब क्रियाओके प्रयोग प्रवचनस।रकी गाधथाओी उत्थानिका 
में किये गधे हैं, वे बड़े मर्म और वक्‍्तव्यके सम्बन्धको बताती हैं | इन सब क्रियावोके मर्म पूज्य श्री मनोहरजी वर्णी 
सहजानन्द महार'जने अपने पवचनमे स्पण्ट किये हैं-उनमे से-उद्योत्यात्र, इस क्रियाका भाव देखिये २७ १ वी गाथा 
का प्रवचनाश-पृ० १३१-उद्योतयति-ज्ञान तो सर्वंगत है, ऐसा जहा वणन आया है उप्त गाथाकी उत्था- 
निका मे सूरि जी महाराजने यह कहा था कि ज्ञान सर्वंगत है, इस वबातको 'श्रब कहते हैं! यो न कहकरं 
कक्‍्यां कहा कि ग्रव ज्ञ'नकी सर्वगतताकों उद्योतित करते हैं। समभो शब्दमे कितना फोर्स है और एफेक्ट 
हैं ? पता है इस मुसुक्ष को कि ज्ञानका स्वभाव बद्ध नगील है श्रौर ऐसा सर्वंगत हो जाना यह मेरे स्व- 
भावमे पडा हुप्ना है! वह है । श्रव उसको कया करते हैँ ? उद्योतित करते है । 
(१२५) आत्मपरिचयन 
आत्माके सम्बच्धमे सन १६६२ वर्षायोगमे पूज्य श्री सहुजानन्दजी वणी महाराजके कुछ फुट्कर प्रवचन 
हुए उनका इस पुस्तकमे सकलन है। १६-&-६२ के प्रवचनोमे से एक प्रवचनाश देविये-पदार्थो के जाननेके 
प्रसगमे ३ बातें हुआ करती हैं (१) शब्द पदार्थ, (२) श्र पदाथ, (३) ज्ञान पदार्थ । ज॑से यह चौकी है 
तो यह तीन तरह की होगो, (१) शब्द चौकी, २) अर्थ चोकी श्रौर (३) ज्ञान चौकी । घरमे भी दब्द- 
घर श्रर्थंवर भर ज्ञानघर, ये तीन हुआ करते हैं। शब्द चौकीके मायने चौं की ये दो श्रक्षर, मुखसे जो 
बोला जा रहा है कि यह तो चौको है या क्रिस' कागजपर लिख दिया जाय कि चौकी ?ै तब अगर 
आपसे पूछा जाय कि यह क्या है, तो कयः क ड्रेगे । यह चौ को, यह शर्ठद चौकी है । यह काम करनवाली 
चौकीनदो है । श्रौरतोसरा हःटान्तलें-जसे राटो, उसमेमो बब्द रोटी, अर्थरोटी,ज्ञान राटी येतीन प्रकार 
समझना चाहिये । रोटी जब्द किसी कागजपर लिख दिया जावे श्रौर श्रापसे पूछा कि यह क्या है, तो 
श्राप कहोगे कि रोटी हे । यह रो टी किसी काभको नहीं हे | इससे क्या झ्रापका पेट भर जायगां, क्‍या 
भूख मिट जायगो । वह श्रथ रोटी नही है। वह तो शब्द रोटो है। भर्थ रोटी तो वह है जो बनी हुई 
होती है, जिसको खाते हैं। और ज्ञान रोटोके मायने यह है कि जिस रोटीके बारेमे ज्ञान होता है बह 
ज्ञान ज्ञान रोटी है। इसो तरह अर्थ चौकी वह है जिसपर पुस्तक रखते हैं। श्रौर ज्ञान चौकी वह है जो 
चौकीके वारेमे ज्ञान होता है उस ज्ञानका नाम है ज्ञान चौकी । है हे 
इत्यादि बढुत विस्तारके बाद समझकर यह सिद्ध किया हैं कि दास्तवमे भगवान नेइ्चयसे मेरे लिये न 
तो शब्द है न मुक्त आत्मा है, किन्तु मेरेक़ो जो ज्ञ,न होता है भगवानके बारेमे स्वरूप जता वह ज्ञान भगवान मेरा 


भगवान हैं । 


हि 


(६१६) पञ्चसूत्री द्वादशी ( २०७१ ) 


(१२६) प०"्चस्‌त्री द्वादशी 
इ0 पुस्तकमे सहजानन्द महाराज द्वारा रचित पञ्च पणञ्च वाक्योंमे १२ अध्यात्मभावना है देखिये-प्रथम 
भावना-( १) मै देहसे निराला अमृत ज्ञानमात्र हु। (२) मैं ज्ञानको ही करता हू व ज्ञानको ही भोगता 
हू। (३) ज्ञानका भी करना भोगना क्या ? जावन परिणमन होता रहता है | (४) परमार्थत* मैं श्रवि- 
कार ज्ञानस्वभाव हू। (५) हे अविकार ज्ञानस्वभाव! प्रसन्न होआ और जन्म मरणका सकट दूर 
करो । ओझो शुद्ध चिदस्मि। 


देखिये सप्तम अध्य'त्मभावना-(१) मेरेमे कष्टका वया काम मेरा तो आनन्द स्वभाव है | (२) 
जो भी विवशता व झाऊुलता अनुभवमे आतो है उसका कारण किप्ती न किसो वाह्य वस्तुमे इच्छा 
हो।॥ है। (३) धन, यश॒ व इन्द्रियविषय इनको इच्छा न हो तो कष्टक! फिर कोई भी स्रोत नही 
रहता । (५) आत्मन्‌ | कोई कष्ट मत उठाओ, सत्य ज्ञान जागृत करो और अपनको ज्ञानमात्र एव 
निर्भार अनुभव करो । (५) मैं सहजसिद्ध, शानघन, आनन्दस्वरूप, निरञ्जन, पावन चिज्ज्योति हु । भरो 
शुद्ध चिदस्मि | 


(१२७) देवपज्ञ। प्रवचन 


इस पुस्तकमे महाराज श्री के देवपूजापर प्रवचन हैं । पूजक पुरुषके भावोमे विशुद्धि सर्वकाल रहती है । 
देखिये प्ररतावनाके प्रवचनोम से एक प्रवचनाश-जो पूजा करता है, अतरगसे पूजाकां भाव जिसके होता है, 
उसके शुभ भाव मन्दिरमे पहुंचकर ही नहीं होते, उसके सस्करार तो चोबीसो घटे उसकी विशुद्धिके 
कारण होते हैं । सवेरे शय्यासे उठनेके साथ ही देवपूजाका प्रो,्राम उसके मनमे बन जाता है और उसके 
भावाको जो निर्मेलता होतो रहती है उससे पुण्यवध और उस शअ्रवस्थामे भा स्वाशिक अ्रशोमे सवर तथा 
निर्जरा भी होती है क्योकि जब वीतरागकी पुजाका लक्ष्य पहुँचता है, वीतरागके स्वरूपमे ध्यान 
जब टिकता है तब भाव वीत-रागता रूप हुए बिना नही रहते । पूजक जब शारीरिक क्रियासे निवृत 
होकर घरसे मन्दिरजा को चलता है तब तो परिणामोमे और भी निर्मलता बढती है। उसके भावोमे 
गभीरता, वचनमे समिति और चलनसे सावधानी श्रौर दयाकी हृष्टि होती है। घरसे श्रष्ट द्रव्यको 
समोकर मन्दिरफ्ो जा सकता है लेकिन गशिथिलता आनेसे रूढि यही है कि सूखी द्रव्य घरसे ले जात हैं 
2रौर मन्दिरमे अष्ट द्रव्य तैयार कर लेते है । वहा सरलता और पवित्रता पूर्वक श्रष्ट द्रव्य तैयार हो 
जाते हैं| अत घरसे तेयार कर ले जानेकी प्रथा नही है. लेकिन किसीको घरसे तैयार ले जातेमे सुविधा 
हो और उसमे कोई तरहवी जिथिलता न हो तो घरसे भी द्रव्य बताकर ले जा सकता है। मार्गमे 
चलते समय उसका भाव चंतन्यताको उत्सुकतासे भरा हुम्ना होता है । 


प्रमुभकका अन्तस्त्याग देविये स्वस्तिवाचन प्रवचनके इस प्रवचनाशमे-भ कफ भ्रन्य प्रोग्राम ही नही । 
परत भक्त कहता है कि मैं इस जाज्वल्यमान केवल ज्ञानरूपी अग्निमे एकचित्त होकर, सम्पूर्ण प्रृण्यको 
स्वाहा करता हू । जैसे अग्नि क्ुड कच रेको साफ कर देती है। उत्ती तरह ज्ञान रूपी अग्नि राग द्वेष, 
आदि मलोको साफ कर देती है । यहा अरहत सिद्धकी भक्ति पक्षमे उनके ज्ञानमें ममको लीन करके 
रागद्व प हटानेका भाव है और श्रात्मपक्षमे, ज्ञेयरू।से केवलज्ञान जिसमे आया ऐसा यह अपनाही ज्ञान है 
जिसमे राग ह षके विकल्पोको दूर करना है, रागद्वेपके विकल्पोको हटानाही उसका स्वाहा करना है । 
भक्त यह भी कहता है कि मैं समस्त पुण्य उस ज्ञान अग्निमे श्रित करता हु। लोकोफ़ो दिखनेमे थाने 
वाला पूजन द्रव्य ही वहा सामने पुण्य (पवित्र) वरतुएं है । यहा यह प्रदन हो सकता है कि यह तो अल्प 


( २७२ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथर्म भाग! 


मूल्यके वस्तुएं हैं। इनके त्यागमे आपकी उदारत। ही क्या ? उत्तर यहा भक्तका यह भी श्राशय है कि 
धन, मकान आदि सर्व पुण्य वेमव आादिकों भी मैं त्यागता हू, क्योकि सबसे प्रथम अपनी श्रद्धासे ही 
परमात्माका भक्त हुआ है। पुन प्रश्न हुआ कि सर्वे बभव भी तो श्रत्यन्ताभाववाले भिन्नक्षेत्रवर्ती श्रचेतन 
पदाथ हैं वे तो पहलेसे हो छूटे हुए हे, उनका त्यागनेकी बात कहना रिपट पड हर गगाकी कहावत 
को याद दिलाना मात्र है। तब भक्तकी निर्मेलताक़ी दृष्ठिने उत्तर दिया कि जिस पुण्यके उदयसे 
वैभव मिलता है उ। मूलका भी मैं स्वाहा करता हु। इतनेपर भी वही प्रइन हो सकता है क्योकि 
एक क्षेत्रवगाह होकर भी ये कर्म हैं तो अ्रत्यान्ताभाव वाले पुद्गलपिण्ड | तब भावव्यक्ति होती है कि 
प्रभो जिस मदकप।यरूप भ।वपुण्यके निमित्तसे द्रव्य पुण्यबन्ध होता है, मैं उस चेतन पुण्यको त्यायता 
हू । इसमे समस्त शुभ भाव दान उपवास आदिसे ले+र श्रहद्‌ भक्ति तक सभी सम्भ्लित हैं । 


सिद्ध पूज!मे पुष्पके छन्दमे पढिये परमयोगवरूब शीकृत सहज-सिद्धका परिपूजन एकप्रवचना मे-जिन सहज- 
६ .द्धका यहा पूजा जा रहा है । वे देव कसे हैँ" परमग्रोगवलेन वशीकृत-परमयागके बलसे जो वशीदषत हैं, 
वे भगवान किसके वशमे होते हैं ? किसीके भी नही क्योकि वे तो भगवान हो हैं। किन्तु पुद्गलका एक 
श्रणु भी किसीके वशमे नही होता । सब परमाझु व सब द्रव्य स्वतन्त्र है। जीवको उपचारसे ससारी 
प्रवस्थाओमे करमंके वश कहा जाता है लेकिन निश्चयसे कर्मवर्गणाश्रोका श्रौर श्रात्मप्रदेशोका चतुष्टय 
श्रपना अपना पूण स्वतत्र है श्र फिर कमंयुक्त सिद्ध भगवान तो उस औपचारिक परतत्रतासे भी रहित 
है । तो वे भगवान ह री दृषि-मे बने रहे, यही हमारे बशमे होनेका मतलब है और भगवानको श्रपनी 
हृष्टिमे करनेका मतलब है परमथोगरूप प्रह्देत ृष्टि व. स्थिति, क्योकि प१रयोगमे द्वेतहष्टि नही रहा 
करती । तो अद्वैत परम समाधिरूप हमारे उपयोगमे जो बेठे, अनुभवमे आवे उसकी मैं पूजा करता हू । 
भेरा कुठुम्ब 7गर और स्थान मैं ही हू। यह नगर कितना सुन्दर है विवेक ज्ञान आदि जहा अनेक मन्‍्त्री 
हैं। सयमादिक रफ्षपाल हैं जो कि अपनी शक्तियोको लुटाने नही देते । ज्ञान की पर्याये यही प्रजाजन 
हैं। ऐसे मुझ राजाको नगरी मुझसे बाहिर नहीं है । मेरी कोई भी चीज मुझसे वहिर नहीं है ऐसी 


शुद्ध परिणतिसे मैं भगवानकी पूजा करता हू । 


६ ड्ध पूजाकी जयमालाके एक प्रवचनाशमे देखये-सदोदय सहजसिद्धकी उपासना श्रो सदोदय, 
हैं भगवान आप सदा उदितरूप हो कमक्षयप्तिद्धभगवान पर्यायसे भी सदा उदितरूप हो, देखो इ+। 
चैतन्यतत्त्वके बारेमे श्रनेकी रूप दाशनिवोने माने है। कोई कहता है कि सारे ससारका मूल एक व्यापी' 
सदाशिव श्रौर अमृत है। यह कहता चेदन्यकी कलाको कितना प्रगट करता है। यदि सृप्टि- 
कतृत्वका वि धन करके दृष्टि अ्पेक्षासे उसका हम समथन करना चाहे तो भी कर सकते हैं । उक्त 
चारो बाते आात्मापर घटाओो । सदाशिव भगवानको जो एक मानते उस शक पर ख्याल 2035 
श्पनी भ्रात्मा एक दी है। जिसकी वे नारकी अ।दि पय यिं चलती रहती जिसकी पर्यायें चलती के 
यथार्थतया देखे परिणमनके सम्पर्कसे देखे तो न देख सकेंगे उसे तो पर्यायको गौणकर सामान्य दृष्टिसे 
देखें तो अनुभबमे भा सकता है, ऐसा भ्रतुभव भर श्रानेबाला जब पर्यायसे नही 0228 32% 
दिखता तो मिल गया सदाशिव। अन्यत्र नही खुदमे खुद है वह ; और उस व कि हे 
झ्रापका श्रात्मा ऐसा भिन्न विकल्प तब होता जत्र इसवी व्यक्तिपर नजर होती । हे व्यक्ति 

नजर याने पर्यायक्री नजर कहलाई और पर्यात्र दृष्टिकों करना नही चाहते ॥। तो श्रपना और परका 

नही होती । श्रावान्तरसत्तारा सती उसमे महासत्ताका अनुभव होगा। अत 


शिव ऐसी कल्पन 7 के 
पा बार समभानेके लिये यह कहेगे कि वह सदाशिव १ है। यह एक सामान्य सत्‌की 


(१२७) शैबपूजा प्रवचन ( २७३ ) 


हृष्टिसि एकरूप है। श्रागे अपनी सृष्टिका कर्ता स्वय आप / । इसको रूपी और अरूपीमे से द्वेखो तो 
अ्रर्पो ही है। श्रात्वा गरोराकार है क्या ? नही, शरीर पुद्गलका आकार है श्रात्माका नही 3पचार 
से भले ही शरीराकार कहो । भगवान सिद्धको समभनेके लिये हृष्टितो गम्भीर बनानी होगी अस्त 
या अरूपी आत्माकों उसी ज्ञान स्वभावके रूपसे परखना होगा जो ध्रूव एक है| ऐसे शुणवाला आत्मा 
रहता कहा है ? जब सत्‌ सामान्यमे जीवसम्ुदायकों एक रूपसे देखा तो यहा भी एक जीवका विचार 
न कर सत्र जीवोके ख्वाजसे देवना चाहिये तत्रपारे ससारमे जीव ठपाठस भरेहुर है, श्रत चेतन्यभगवान 
सर्वव्यापक भो है । ऐसा प्रभु सहजसिद्ध है। वह तथा कर्मक्षयसिद्ध हमपर प्रसन्न हो। वस्तुत प्रसन्न 
निज सहजसिद्ध भगवान ही हो सकता | 


पूजक पूजा करनेके पश्चात्‌ लोकमगलके लिये क्‍या अभ्यर्थता करता है इसका दिग्दर्शन कीजिये एक प्रव- 
चनाममे-पूज कु जान्तिके लिये आगे कहता है कि सब सुखोका देनेवाला या सम्पूर्ण प्राणीमात्रकोी सुख 
देनवाला जिनेन्द्र वोतराग सर्वज्ञ देवके द्वारा प्रणीत श्रहिसा धर्म निरण्तर प्रवर्धभान रहे कि जिससे 
मानसिक विकारोका जो कि आतिमे बावक ही नही, स्वयं अशाति रूप है, यथा सम्भव उन्मूलन हो 
जाय । अगातिकी जद कट जाय, मानसिक शानिके लिये अ ॥भिकताका हटना नितात श्रावश्यक है । 
बादरमे पत्र सुब सुविधाये हो कोई तरहक़ी आकस्विक घसताये न हो फिर भो ,'नकी अधामिकता 
शीत न रखने देगो, ग्रशाति पेश करनत्राला कोई न कोई फितू र खडा हो रहेगा और फिर बाहिर कलह 
उपद्रव हो तो श्रशाति नही है। भोतर अतत्मामे जो चचलता आकुनता व्याकुलता होती है वही तो 
श्रगाति है। भ्रशातिको हटाना कल्याणको चाहना इसका मतलब है कि मनके इस सकलल्‍प विकल्पोको 
दूर किया जाय और इनका दूर होना धर्म आनंपर निर्भर है । धर्म आत्माका स्वभाव है स्वभाव 
अल्ित्व तो कभो खतम नही हाता फिर भो जब तक उसे पहिचाने नही, माने नही उसमे रहे नही, 
तब तक धर्म नही आया कहलाता श्रत कल्याण चाहनेके लिये मूलतत्त्व है धर्मकी प्राप्ति। बह श्राने 
पर बाह्य उपद्रव रोग मारी अ्रावृष्टि अनावृष्टि दुर्भिक्ष श्रादि भी न श्रावेगे क्योकि ये सब श्रनिष्ट 
प्रसग पापके कारणसे 3पस्थित होते हैं। फिर भो प्रजक कहता है कि ये बाह्यपद।र्थ उपद्रव क्लेश करने 
वलि नही चाहने का भी मतलब प्रपना पुण्य जीवन बनानेका है । जगतका क्षेम चाहना स्वय क्षेम रूप 
रहवका द्योतक है । हप दूधरोकफी सुखो देखना चाहते हैं यह निर्मलता उदात्त भावनाअञ्राका रूप है। 
जिप्तका हृदय कुटिल है, कठोर पापी और स्व्रार्थी है उसको क्या गरज पडी दूसरेके सुखके चाहकी। 
भव हे भगवान मैं स्वत तथा सती सभा प्राणो ऋल्यथाणके मागमें लगे रहे कल्याणमय हो, स्वय॑ तथा 
दूनरोके विये कल्यागकर हो । किसोकों किसो भी तरहका कप्ट न हों। रोग तथा और उपद्रव आवे 
ही नहीं | यदि आधे तो उन्हे समताप्रवक सहन करनेकी हममे क्षमता हो जिससे कि हमारा कल्याण 
पर प्‌तसत बनता जाय और हम पर्ण कल्याणरूप हो । 


(' २८) श्राव॒कषट्फर्म प्रबचत 


६ पुम्तकमे गृ स्स्थके पट्वर्तव गपर पूज्य श्री मनोहरजी वर्ग स जानन्द महाराज्बे प्रवचन है । देवपूजा 
विषयके प्रसगमे एक स्वलपर देखिव देद्का स्वरूप कितने सक्षपमे व्यावह रिविताके साथ बताया है, पृ० १५- 
देव॒का स्वस्त क्या है ? वोतरागता और सर्वज्ञवा । जो वीतराग नहीं अर्थात्‌ रागी है, उसके कारण 
स्प्रो,पुत्र सवारो शस्त्र ग्रादिक रखने पछते है और झपनेको देवरूपमें प्रकट करता वह हम रागियोसे 
विवज्ञग जया हुमा तथा जो सर्वज्ञ नही, अन्यज्ञ है, भयने ही कर्तन्‍्य व होनहार को भी नही जान 


( २७४ ) सहंजानन्द साहित्य ज्योति प्रभम भांग 


सकता है, जिंसैके करण स्वय जिसे भ्रन्य प्राणियोसे विपत्तिहरणकी प्र धिना करनी पडती है वह हम 
रागियोसे विलक्षण क्या हुआ ? रागी हंषी श्रज्ञ प्राणियोकी भक्तिसे कल्याण नही होगा । भैया देवके 
स्वरूपके बारेमे अति शुद्ध हष्टि होना चाहिए ।। देव वही है जो शुद्ध पूर्ण विकासमय हो, सर्वंदोपमुक्त 
हो । शुद्ध परमात्मदेवके भजनमे यह मानवक्षण व्यतीत हो, श्रन्य परके विचारमे स्वभावकी क्षति है। 
पर्रमात्माके विचारमे निर्दोष स्वरूपका विकास होगा यही महान लाभ है | जन्म तो तभी सफल है जब 
जन्म मरणके छूटनेका पद पा लिया जावे । 
गुरूप।स्तिके विप।के प्रवचनके प्रसगमे बताया है कि गुझकी उपासना क्‍यों करना चाहिए और कंसे 
करना चाहिए ? पृ० २०-२१-वास्तवमे श्रात्माका गुरु आत्मा ही है । ससारके श्रन्य पदार्थों में जबउसका 
कोई सम्बन्ध ही नही है तो फिर उसका गुरु कौन हो सकता है ? श्रत हमे श्र।त्माकी भी उपासना, 
उसकी भी श्रद्धा करना चाहिए, इससे इस आ्रात्माकी मलिनता नही । हमारे श्रत करणमे विराजमान 
जो चित्स्वभावी चिदानन्द रागद्व षसे परे जो प्रात्मतत्त्व है वटी श्रात्माका उपासनीय एवं पूजनीय गुर 
है । हमे उसको पूजा करना चाहिए | और इसी निम्मित्त जिनकी दृष्टि सहजानन्दमय श्रात्मतत्त्वपर 
है, विषयकषायोसे जिन्होंने मुख मोड लिया है, रत्तत्रयके जो धारक हैं, ऐसे ग्रुर्वोकी उपासना करना 
भुरूपासना है । उस ग्रुहपासनाक! प्रकार क्या है, थोडा इसपर भी हृष्टिपात करे। इनको उपासनाकां 
साधन जुटाना, जिससे वे श्रधिकसे श्रधिक घर्मसमाधना कर सके, उनके ऐसे श्राहरका सविभाग करना 
जिस भ्राहारके करनेसे उनके स्वाध्याय, श्रात्मचिन्तन आदि कार्यो मे बाद्य न श्राये, ऐसे साधन जुटाना 
जिससे उनको प्रसाद हो | हमे उनके निर्देशित या जिप्त पर वे स्वय चल रहे उस पथवा प्रनुसरण 
करना चाहिए तथा पूर्ण श्रद्धा, भक्ति और विश्वाससे उनकी उचित मार्गसे उपासना करना चाहिए। 
भ्रापकी ऐसो श्रद्धा भक्ति विश्वास हृढता एवं ऐसा सुन्दर चर्त्रि देखकर उन्हें प्रसन्नताका अ्रनुभव 
होगा यदि आपको ओर हृष्टि करेगे । तो उनके शरोरकी सेवा सुश्रुपा परिचर्या वेयावृत्ति करना तथा 
भ्रधिक समय तक इनके सम्पकमे झरना भी ग्रुरूपासना ही है । 
स्वाष्याय कर्त॑व्यके प्रवचनमे एक स्थलपर बताया है कि हमे शास्त्रस्वाध्वायसे क्या लक्ष्य सिद्ध कर लेता 
चाहिए । पु० '०-हमे शास्त्र छपी समुद्रसे क्या निकालना है ? चंतन्य रत्न। जैसे सारे समुद्रमे डुबकी 
लगाते फिरो और लक्ष्यशुन्य होनेसे वहासे कुछ भी हाथ न लेकर बाहर निकल श्राये तोवह केवल परि- 
श्रम करनेवाला हो रहा । फल कुछ प्राप्त नही किया | समय व शक्ति दुस्पयोग विया । इसी प्रकार 
समस्त शास्त्रोका श्रवगाहन करने१र भी लक्ष्यशून्य होकर कुछ भो हाथ नही भ्रावेगा । क्षायोपशमिक 
व्यक्ति बुद्धि इस भवमे छूटेगी । गास्त्रसे हमे चेतन्यरत्न निकाल लेना चाहिए । यह भी व्यवहार भाषा 
है। शास्त्र ज्ञान नही है । उसमे चेतन्यरत्न नही रखा । हम ज्ञानमय हैं हममे चतन्यरत्न है। इस चेतन्य 
को प्राप्त करनेका ध्यान रखे । जितवाणी गुरुवचन बाचकर, सुनकर भी इस चेतन्यमे पुण्य पापकी वृत्ति 
नही है । मात्र अशुद्ध अवस्थामे परकी उपाधिका यह विकार प्रतिभास है । इससे कही चतन्यका स्वरूप 
नही बिगडता | इस चैतन्यमे पर पदार्थो का तो श्रभाव है ही, और मन, वचन इन पर पद र्थोका भो 
प्रभाव है | रागढ्व ष वृत्ति व भयूर्ण विकासका भी स्वभाव नहीं, है । पूर्ण विकासमे भी यह विकासरूप 
नही, किन्तु ध्र्‌व स्वलक्षणात्मक है। 
सयम कततव्यके प्रवचनके प्रसगमे सयमके #भंका उद्धोषण किया है पढिये एक प्रवचनाशमे, पृ० ७४- 
सयम वह है जिससे श्रात्मस्वभावक। विकास बने । सच पूछो तो सयम वहासे 2 होता है जबकि 
झसत्य और कटुक व नका त्याग कर दिया जावे । आात्मबल प्रकट करनेका वही श्रधिकारी है जिसका 


(१२८) शावकपट्कर्मप्रवचत ( २:५ ) 


४ हा 


व्यवहार सत्य बने । करे कुछ, सोचे कुछ, वेप ब्रतका हो, भनमे परि 5ह हो तो वहा संयमका उदय नहीं 
हो सकता | देखो जैसे श्रादसी काचके द्वारा सूयेकी किरणोको केन्द्रित कर देनेपर वहा शक्ति श्रात्ती है 
कि नीचे रखा पदार्थ भप्म होने लगे, इसीप्रकार अपने उपयोगको केन्द्रित करले श्रर्थात्‌ सत्य सयमा 
बना ले उसमे वह शक्ति आ जाती है कि ये सब बिकल्प ईन्बन और कम ईन्धन भण्म हो जाता है भौर 
सयम हो जिन्हें प्यारा है उन पवित्र आत्माओकी कौन प्रथसा कर सकता है ? वह अपने सत्य सुखको 
पानेमे सफल हो रहा है । सयमका आदर कर जीवन सफल करलो । सत्य वचन बोलकर सयमकी नीव 
बना नो । सत्यव्यवह।र करके सयमके पथपर अडिय चलनेकी भक्ति वनालो । 


तप इच्छ निरोधको कहते हैं, इसकी मौलिक भूमिका देखिये एक्र प्रवचनाशमे-श० ८०-प्र व चेतन्य-- 
स्वभाव श्रात्माके जाने बिना उसके चिदानन्दरूपको पहिचाने ब्रिना वाह्यवदार्थो में उपेक्षा नही हो 
सकती । परको हितक।री समभकर उसमे उपयोग लगानेसे चित्त चचन रहता है | अ्स्थिर रहता है। 
उसमे आाकुलता भ्रौर अशाति रहती है। अहिसा श्रात्माको उस उपयोगकी अ्रस्थिरतासे बचाता है । 
अहिसा अपने ऊपर दया करतो है। भ्पने ऊपर दया करना आत्म|के कल्याणकी साधना करनां सबसे 
बडा ज्ञान है । घमम मार्गमे श्रनेक लौकिक वाधाये ञ्राती है। उनकी ओर ध्यान न देकर निजस्वभावमे 
तपना सो तप है | हमारा देगमे स्थान नही, जातिमे स्थान नही, प्रजामे स्थात नही, धनी होनेका कोई 
उप्राय नही, ऐसे विचार, ऐसी कल्पनायें मनमे न आने देना चाहिए | 

दानके प्रकरणके प्रवचनमे विस्तृत प्रवचन करनेके पर्चात्‌ ज्ञानदानकी पहत्त का सकेत कितने सक्षिप्त 
दाब्दोमे मिल रहा है, पढिये एक प्रवचनाशमे -पु० ११४-आत्माका भ्रम मिटे और स्वरूपकी पहिचान हो, 
ऐसा उपदेश देना सजसे महान दान है। जो बचन सदाका क्लेश मिटा दे उससे वढकर श्रन्य क्या हो 
सकता है ? वीतराग महवियोने अपने वचेनोको ग्रत्थोमे साकार बना दिया। इससे देखो श्राज कितना 
महोपकार हो रहा है। यदि महषियोके वचन हमे श्राज म मिलते तो धर्म मार्ग भी हमे न मिलता 
और ऐसी अवस्थाये मनुष्य होनेंका मतलब द्वी क्‍या रहता ? फिर ता पग्यु और नरकमे अन्तर हो न 

रहता । 


१२८-१३० समयसार प्रवचन प्रथम व द्वितीय भाग 


सम५सार ग्न्थपर पृज्य श्री १०५ मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराज के जो प्रवचन हुए थे उनमे से 
*३ गाथा तक प्रथम भागमे व आगे ३८ वी गाथा तक के प्रवचन हैं । इनमे कारणसमयसार अन्तस्तत््वकी उप सना 
फी उमग मिलली है। कारण ,मयसारकी एक कत्रक १६ वें अनुच्छेदम देखिये-अपनेमे सार तत्त्वके श्रवलोकन 
का कतंत्र्य-ह मे प्रत्येक झ्रात्माते सार नही देखना है किन्तु स्वयकी ञ्र त्म मे स।र देखना है और उसोसे 
प्रनुमान क" लेना है कि जो सार मेरी आत्मामे है वही प्रत्येक ग्रात्मामे है । जब तक हमे स्वात्माका 
ज्ञान नही होगा तव तक हम अन्‍्यकी आत्माका परिज्ञान नही कर सकते | इसलिये हमे पहले अपनों 
ग्रात्माका सार देव लेना चाहिये और वह सामान्य विशेषके द्वारा निर्णय करके ऊर्ध्यंता वामास्यसे 
देखे । जब हम ऊब्बता विशेतकी हृष्टिले देखेंगे तो यह हमारी वडतडियोको बतायेगा किन्तु सामान्य 
हमग्टिसे जब हम आत्माको देखते हैं तो हमे एक स मान्य भाव दिखता है वह है ज्ञायक भ,व | णवि 
द्वीदि प्रप्पमत्तो ण॑ ।मत्तों जाणग्र। दु जो भावों । एव भणति सुद्ध णाओ जो सोउ सी चेव। इस गाधाके 
भ्रतु तर आप जल्दी सममभेंगे जो ज्ञायक भाव है वह प्रप्रमत्त भी नही है भौर न प्रमत ही है इस प्रकार 
उसे शुद्ध कहते है झौर जो ज्ञायक भावसे जान लिया बह वही है अन्य कोई वही । श्राज हम जिसने भी 


( २७६ ।) 'सहृजाननन्‍्द साहित्य ज्योति अमग जाम! 


ब्यवहार देख, हैं वे सभी व्यवहार पर्यायका पर्यायके साथ है । द्रव्यका व्य वहार द्रव्यसे नही चलता है। 
झपना निजो सृष्टिकर्त्ताकी उपासना करके उसे प्रसन्न करना चाहिये जिसके भ्रागे भवसृष्टि न हो किन्तु 
शिवसृष्टि हो । यहा प्रसन्नका श्रर्थ है निम॑ल । यह श्रर्थ व्याकरणके अ्रनुसार है । श्रत' हमे भ्रपनो श्रात्मा 
को निमल बनाना चाहिये जिसमे हमे श्रागे शिवसृष्टि ही मिले। 
विभावोत्री अढकको मूल विध्न वतायां हैं पढियें १६१ वें अनुच्छेदमे-विभावको श्रटक सब अ्रटकोकी 
मूल-बाह्य अ्रथक्री अटकसे भो वरज्ञातके द्वारा निकलता तो मोहमे उपयोग रमा लेता, सकल्पमे कटिबद्ध 
हो जाता, राग द्वेष भांवोमे भ्रटक जाता । इनसे भी हटता तो विज्ञानमे श्रटक जात। है | स्वरूप परि- 
चंय होनेपर इन सब अटकोसे छूंट परनानन्‍्दनिधान निजज्ञायक स्वरूपमे विश्रम करता है। यही सहज 
झानन्दका श्रमोध उपाय है| अ्रभी प्राणी राग द्व ष रूपी विलायतमे हैं इसलिये क्रिसी सदग्रुएका उपदेश 
मिलेगा तभी इस विलायतसे छुटकारा प।कर अपने आत्मा रूपी घरमे बंठनेका उत्साह कर सकेगा, व 
तभी विश्वाम प्राप्त कर सकेगा, तभी कल्याण होगा, अन्यथा कुछ भला होनेका नही है। भर श्राप भी 
विचार लो घन जुड गया तो आपकी आत्माको क्‍या शाति मिल जावेगी ? भैया! शान्तिमय तो 
भ्रापका स्वभाव हो है, स्वभावका भज्ञान मिटावो, ग्रशान्ति तो रह नही सकतो । जो चीज जसी है उसे 
वैसी जान जाभ्रो, बस इतना ही सुखके स्वलगावके ये रोजगार कर" है | ग़न्य विकल्प रूप टोटेका 
रोजगार क्या करते हो ? मैं ज्ञायक स्वरूप एक हू, ध्रूव हु इसी स्वरूपकी दृष्टि केवल ज्ञानका कारण 
बनेगी । 
भूतार्थंथरणीए एक सकेत ५२३ वे अनुच्छेदमे पढिये-अमेदको श्रोर ढलना ही भूतार्थ१रणी है- 
जितने भी स्कन्ध हैं वे श्रमेद वस्तु नही हैं, अभेद श्रनेक वर श्रोके प्िण्ड हैं । उनमे पहिले तो भेद करके 
भिन्न भिन्न एक वस्तुको (परमाणुको) देखना, फिर श्रमेद वस्तुका उपयोग करना। इतने पर भी शुद्ध 
धगेद न भ्रावे तो उसपे भी जो गुण पर्यायमैद व ग्रुणमेद है उन सबको गौण करके एक श्रभमैद स्वभावकी 
भ्ौौर ढलना । इसी प्रकार जो श्रात्मा भी झ्राज किसी गति इन्द्रियादि दशामे है व परिवार मित्र श्रादिके 
स्नेह भ्रादिकी श्रवस्थामे हैं उस श्रात्माको श्रन्य अन्य भात्माश्रोसे व देहादिसे भिन्न ग्रहण करना। इतने 
पर भी शद्ध अभेद न श्रावे तो एक उस आत्मामे या निज श्रात्मामे जो ग्रुणपर्यायमेद हैं व ग्रुणमेद हैं उन 
सबको गौण करके एक श्रमेद स्वभाववी श्रोर ढहलना। मैं संहज चतन्यस्त्ररूप है, एक चित्स्वभावम!त्र 
हूँ इस प्रकार पर्यायमेद व ग्रुणमेदसे परे चोतन्यशक्तिमात्र श्रपणन आपकी आर ढलना सो भ्रृवार्थसरणी 
है। कल द्रव्य क्षेत्र कालादिकी श्रपेक्षा श्रात्मके सहज शुद्ध स्वभावका वर्णन क्रिया था। उस त्रिकाल- 
वर्ती सहज शुद्ध स्वभावको हृष्टि ही सम्पश्दर्शन है। वह स्वानुभव क्‍या है ” यह कहा नहीं जा सकता 
है । ग्रुण प्रथक्‌ प्रथक्‌ नही है. समभनेके लिये उनमे मेद कर लिये जाते हैं। जिज्ञासुकी जिज्ञास|के अनु- 
रूप जिस तरह वह समभ सकें, समभा दिया जाता है। आत्मा तो एक श्रखण्ड द्रव्य है। उसके कुछ 
दुकडे मत समझना ' यह स्वभावकी दृष्टि इततीसरल और सहज है कि उसे पानेको किसो भी पराश्रय 
को भ्रावरयकता नही है । 
लोकोत्तर अ नन्‍्दकें जिये लोकोत्तर तत्त्वकी घारणा अवधारित कीजिये ८१० वें भनुच्छेदमें-खेद न हो 
आ्रात्मामे, क्लेश न जगे, चिन्ता और व्याकुलता न उठे, इसका श्रौर वास्तविक उपाय क्‍या है ? जो 
इच्छा हुई उसके भ्रनुसार साधनोमे जुट १ए । गा करोड सम्यदाकी इच्छा है, उसका जोड लिया, 
इतने पर भी शान्ति तो नहीं मिल सकती, क्योकि शान्तिका कारण बाह्य पदार्थ नही है । बाह्य पदार्थों 
से शान्ति निकलकर मेरे झात्मामे नही श्राती है। गात्तिका उपाय ही कुछ दूसरा है, कर रहे कुछ 
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दूसरा उपाय । शान्ति कंसे मिले ? शान्तिका उपाय एकत्वविभक्त अन्तस्तत्त्वंका दर्शन करना है। मैं 
अपने स्वरूपसे हु, अ्रखण्ड हु जिस प्रकार ज्ञानानन्दस्वरूपसे रचा हुझा हू बही हु, श्रवक्तव्य हैं। उसका 
वर्णन न किया जा सकेगा । वर्णव करनेके लिए कोई तैयार होगा तो भेद करके, श्रश करके उसका 
वर्णन कर पायगा। मैं सबसे निराला केवल श्रपन चित्स्वरूयमात्र हु, निराला हु। यह तो विभक्तपना 
है, स्वरूपमात्र हु यह एकत्वपना है ऐसे एकत्वविभक्त श्रन्तस्तत्त्वका दर्शन ही शरण है, मगल है लोको-- 
त्तम है, अन्य कुछ मेरे लिए हितरूप नहो है, ऐसी हृढतम श्रद्धाको ही तो निरचल सम्यक्त्व कहते हैं, 
दूसरी बात कोई कितना ही समभझाये, बाहरी घटनाञ्रोके चमत्कार कितने ही देखनेको मिलें, फिर भी 
वह ज्ञानी आत्मा सत्य श्रद्धासे विचलित न होगा । मैं यह हु। शान्तिका मार्ग यहो है। उसका निजी 
स्थान यही है। मेरा मेरेसे बाहर कुछ नही है । ऐसा जो निर्ण4 कर लेता है वह पुरुष शान्त होता है। 
उसमे हिम्मत भो इतनी होतो है कि ऐसी भी आ्रापत्तिया प्रायें कि सब कुछ वैभव भी नष्ट हो जाय 
लेकिन वहां भी वह अपना कुछ भी बिगाड नही मानता । वह तो उस समय भी यही विचारता है कि 
मैं तो वही का वही शुद्ध ज्ञान मात्र हू, मेरेमे तो कुछ भी बिगाड नही हुआ । 
द्र्येन्द्रयोपर विजय करके भावेत्धियोपर विजय कैसे प्राप्त होती है इसका मनन कीजिये ८२१ वे अनुच्छेद 
गे-भ।वे न्द्रयोपर विजय-दूस री करना है हमे बुद्धिपर विजय, भावेन्द्रियो3र विजय । तो उसके सम्बन्ध 
में विचारे कि हम जो भीतरमे फिसो विषयका भोगनक्री बुद्धि बनाते हे ताउस समय हमारा ज्ञान 
खण्डित हो गया । खण्डितके मायने यह है कि ज्ञान तो मेरा ऐपा अखण्ड है कि समस्त लोक, समस्त 
काल, समस्त पदार्थ एक साथ प्रतिभासमे भ्राया करें। ऐसा निर्मेल अखण्ड परिपूर्ण ज्ञान है। श्रथवा 
स्वभावको देखो ता मेरा ज्ञान अ्खण्ड है। लेकिन इस समय यदि मीठे रसमे बुद्धि चल रही है तो हम 
मीठे रसको पकड हुए है, बाकी पदार्थो को छोडे हुए है। थोडी देर बाद मोठे रसको भी छोड देगे, 
किसी और षय पर पहुव जायेगे । फिर ठडा पानो रुचिकर हो रहा यह विषय लग गया । तो जिस 
समय जिस विषयमे हमारा ज्ञान लगता है उस बिषयको जान रहे वह कितना सा ज्ञान है । ह ५मे जो 
ज्ञान स्वभाव है, जिसके द्वारा मैं स।रे विश्वकों एकसाथ जान सकता हू । उस परिपूर्ण विशाल स्वभ,व 
के समक्ष यह ज्ञान कितना सा है ? बहुत छोटा ना, खण्डित हो गया। जो ज्ञान वियाल था वह एक 
ग्रशमे रह गया । मेरा खण्डज्ञान करना स्वभाव नहो, मैं अखण्द स्वभाबी हु। जब यह समझें कि मैं 
इन विषय रूप नही हू, विबयोमे जो बुद्धि लगता है उस रूप मैं नही हू, मैं अखण्ड ज्ञानस्वभ|वरूप हैं, , 
तब उनमे चित्त तो न अ्टकेगा । ये दो पक्ष बताये गये। द्रव्येन्द्रियर विजय तो इस तरह है कि मैं 
द्रव्येन्द्रिय नही हू, इनपर मेरा श्रविकार नही है, इनमे मैं क्या करू , ये मेरे किस कामके ? भावेन्द्रिय 
पर विजय किस तरह कि यह जो बुद्धि लगती है विषयोमे खाने-पीनमे, श्रन्य आरामोमें, तो यह ज्ञान 
खण्ड खण्ड हो गया । मेरा ज्ञान प्रभुकी तरह व्यापक स्वभाव वाला है लेकिन एक टुकडेमे अटक' गया 
तो यह खण्ड ज्ञान करना मेर। स्वरूप नही है, मेरा स्वरूप अखण्ड है जब ऐसे स्वरूपको जाना तो इस 
बुद्धिमे फिर अटक नही रहती । इससे मेरा प्रयोजन नही वल्कि ये वरबादीके कारण हैं । 
शानस्व भावकी निश्चलता मनन करें ८६५ वें अनुच्च स्मे-श्ञानस्वनावकी टक्रोत्कीणंत्रत्‌ निश्चलता-- 
जैसे टाकेसे उक्केरो गई प्रतिमा निश्चल है, जो श्रग बव गया उसे टमसे म॥ नही कर सकते, वह जरा 
भी चलायमान नही हो सकती, इसो प्रकार यह परमात्मा जिये क्षीगपोह बनकर प्राप्त किया है, 
वह भो तिश्चल होगया है । भ्रन्यच्च-वह परमात्मा जिसे प्राप्त किया है वह जीवके अन्दर शुरूसे ही 
है। जैसे कोई बडा पहाड है, उनमे से यदि कोई मृति निकाली जाये, वह उसमे अत्र भी मौजूद है। वह 


( रणछप ) सहजाननद साहित्य ज्योति प्रथम भागे 


स्पष्ट इंसलिंए नहीं दिलाई दे रहो है कि वह श्रगल वगलके पत्थरोसे ढकी हुई है। कारीगर भुत्ति नहीं 
बनाता बल्कि वह मूर्तिके ढकनेवाले पत्थरोकों निकाल देता है तो मूर्ति स्पष्ट दिखाई देने लगनी है। 
इसी प्रकार परमात्मा पदको कोई नही वनाता, परमात्मरवरूप पहलेसे ही था प्रात्माके वीचमे प्रायें 
हुँए राग-द्वेषको दुर कर दो, परमात्म पद प्रकट हो ही जायेगा | इसका नपाय भावष्यभावक भावका' 
भ्रभाव हैं। भ्रत भाव्य भावकको नष्ट करी। पहले दर्दाव मोहका भाव्य भावक नेष्ट हुआ फिर शय- 
शायकर्संकर नष्ट हुआ। तदनेन्तर चारित्रमोहका भाव्यभावक नष्ट हुश्ना | इस विधानसे श्रात्मा सर्वज्ञ 
श्रौर भ्रानन्‍दमभय हो जाता है देह और इन्द्रियोसे ज्ञान भौर प्रानन्दे नही होता है, परन्तु ज्ञान और 
भ्रमन्‍्द जे।न श्रौर आनन्‍्दसे ही होता । अ।तन्द ज्ञान तो श्ात्माके धर्म हैं, क्योकि वे द्रव्योपजीवी हैं । जो 
शुरूसे श्राखिर तक द्रव्यप्रे तन्मय रह, उसे द्रव्योपजीवी कहते हैं। 
(१३ '-१३३) समयेसारप्रवचत ३, ४, ५ भाष 


इन तीन भागोमे सर्मेंयस।रकी * € वी गाथासे (४४ वी गाथा तक पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजान॑न्‍्द 
महाराजके प्रवचन हैं । इ+ जीवाजीवाधिकीरकी प्रथम ४ गाथाओोमे कई प्रकारके आत्माजोको आत्मा माननेकी 
मूठता दिखाई गई है, वे सर्व आत्मा क्‍यों नही हैं; इसका समाधान देनेवाली ४४ वीं गाथाका एक प्रवचनांश देखिये-- 
ये समस्त भाव पुद्गलद्रव्यके परिणामसे निष्पन्न हैं ऐसा केवली जिनेन्द्र भगवानके द्वारा कहा गया है। 
ग्रत वे जोब है ऐ। कीसे कहा जा सकता है ? कोई कहते है कि जो हममे रागद्वेष उठ रहे हैं, वही 
जोव है । यदि राग द षादिकको जीव न माना तो रागादिसे छुटकारा मिल सकता है। जहा रागद्वेष 
मैं हु, वहा “मैं” को कंसे मिटाया जा सकता है, इस प्रकार हम: नही छूटता है। इन परभावोमे कुछ 
तो चीजे ऐसी है, जो पुदूगलके निमित्तसे हुई हैं और कुछ ऐसी हैं कि जो पुदगल द्रव्यका परिणमन है । 
प्रज्ञानी इस दोनीको जीव मानता है। पुद्गल द्रव्यके निमित्तसे रागद्ग ष, साता श्रसाता, शुभाशुभ 
भाव होते हैं, ये पुदूगल द्रव्यके निमित्तसे हुए परिणमन हैं। पुदुगल द्रव्यके निर्भित्तसे हुए वे भी जीव 
नही हैं, जो पुदुगल द्रव्यके परिणम्न हैं, वे भी जीव नही है, सबसे पहिले यह श्रद्धा करनी है कि शरीर 
मैं नही हू । यह बात जल्दीसे सीखी जा सकती है, क्योकि औरोके शरीर जलाते प्रतिदिन देखे जाते हैं । 
बहुतसे लोगोको यह श्रतुभव होता है कि जंसी हमारी बुद्धि होती है वैसी किसी की है ही नही । जैसा 
ध्मारा पुण्य है वैसा किसी का है ही नही। मरने वाले तो और कोई होगे। मैं सदा जिन्दा रहगा, 
परन्तु यह सव अज्ञानोकी कल्पना है । भिखारी भी यही मानते हैं कि ज॑सी हममे चतुराई है बेसी 
किसीमे है ही नहीं । जीवको अपने अपने बारेमे ऐसो श्रद्धाये जमी हुई हैं। सम्भव है कि जिनमें राज 
बुद्धि नहीं है वे इसी पर्यायमे या किसी अन्य पर्यायमे हम्से भ्रधिक ज्ञानी बन सकते हैं। रागमे कोई 
सफल नही होता है, परन्तु वह मानता है कि मैं रागसे सपल हो गय।। 

आत्महितके लिए आलंवन किये जानेके योग्य | तत्त्व क्या है, देखिये ४६ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे - 

जिसका अवलम्बन करके म सम्यक्त प्राप्त कर सकते हैं वह चीज जीवमे श्रन।दिसे ही है। जीवको 
जब उस अनादि श्रनन्‍्त चीजका ज्ञान होता है तभी <म्थवत्व होता है। उसका श्रालम्बन लिया समझो, 
गया । उस अनादि अन्त चैतन्य स्वभावके अवलम्बत न लेनेसे सम्यवत्व नही उत्पन्न 
दिकालसे मौजूद है और सदा तक बना रहेगा। जिसके श्रालम्बनसे 
मयसार कहते है। उसका प्रालम्बन लो या न लो, फिर भी वह चीज 
र सदा तक बनी रहेगी । जिस तरह पत्थरोमे से जो भूति निकालनो 
है । पत्यरमे जो प माणखु स्कथ सृतिको ढके हुए है, चारो भौर लगे 


स्‌ यवत्व पैद। हो 
होता है । वह अपने श्रन्दर अना 
सम्यवत्व जगता हैं, उसे कारणस 
झन।दिकालसे अपने पन्दर है, श्री 
है वह उसमें पढिलिसे ही विद्यमात 


धैमंमसार प्रव्नन ३, ८, ५ भाग " ( २७६ ) 


हैं उस मृतिको ज्योकी त्यो निकालनेके निए उ पत्थरीको हटाना पडता है। जो मुरति उस पत्थरमे से 
प्रकट होगी, बह उसमे पहलेसे हो विद्यमान है । इसी तरह वह स्वभाव जो कि प्रकट होनेपर भगवान 
कहलाता है. श्रात्मामे पहलेसे ही विद्यमान है, किन्तु उसके श्रावरक रागद्ग ष आ्रादि भाव है उन्हे हटा 
देनेपर स्वय प्रकट हो जाता है। स्वभावके समान पर्यायका होना सिद्ध अवस्था है । स्वभावसे बिषम 
धरवस्थाओका होना ससार श्रवस्था है। हम चेंतन्यस्वभावका श्रव॒ उम्ब्रन ले तभी हम शुद्ध बन सकते 
है । चेतन्यस्वभावके श्रवलम्बनसे ही सम्यक्त्व जाग्रृत होता है। सत्स॥, पूजा, भक्ति, ध्यान ये विकल्प 
साक्षात्‌ धर्म नही है। जिसके आलम्बनसे धर्म होता है, सम्यक्त्व जगता है, वह हमारेमे पहलेसे ही 
स्वभावमे है। चेतन्तस्व भाव ही जोव है, इस बातको लेकर, रागादिक़ जीव है, इस बातका खण्डन किया 
गया है । 

उपयोग नाट्यभूमिपर ज्ञानपात्रके आते ही दर्शंकोको आनन्द होता व मोह अन्यायीका विलय होता । इ । 
अलकारमे अपना आस्तरिक चित्रण कीजिये ४८ वी ग थाके भूमिकामय प्रत्रचनाशमे-ज्ञानपात्रके आते ही श्रात- 
तायी मोहके हौसले खतम हो जाते हे-वह ज्ञान नाट्यभ्ूमिपर उपस्थित हुश्ना तो आतेही उसने उपसर्गों 
के बन्धन ढोले कर दिये, केवल विश्वास ही नही दिल या, श्रपितु उस मचपर रहनेवाले प्राततायियोके 
भी हौसले बिगड गये श्र दर्शकोको भी प्रसन्नता हुई। जिस' प्रकारसे श्रन्यायकोी दर करनेवाला यात्र 
स्टेजपर उपस्थित होता है तो आ्रावतायियोके हौसले ढोले हो जाते हैं. उसी प्रकार जब यह ज्ञान 
नादयभूमिपर श्राया तो भ्रनादि कालसे बचे हुए इन कर्मो के तो हौसले बिगड़ और दर्शक श्रपन लोगो 
को ग्राननद आय! । जीवके विवे।॥ की पुष्कल हृष्टिके द्वारा सम सदोको विश्वास दिलाता हुआ ज्ञान 
प्रकट हुआ तब स्टेजकी शोभा बढी, श्राततायियोके हौसले बिगड और स्टेजपर चमत्कार सा भी छा 
गया। इसी प्रकार यह मोह भात्मापर अन्याय करता आ रहा था, श्रौर भी बडे उपद्रव हो रहे थे, इस 
पर मोह वडा भारो भ्रन्याय कर रहा था, ऐसी स्थितिमे जब स्टेजपर ज्ञान श्राया, कुछ विशुद्धता जचने 
लगी, दर्शक्रोको कुछ शान्ति मिली, दर्शक्ोको आनन्द भ्राया और बन्धनके हौसले बिगडे । 

सस्यग्रष्टि जीवके निज अन्तस्तत्त्वकी प्रतीति भतत रहती है, चाहे वह किसी पर पदार्थमे उपयोग दे रहा 
है, इस तथ्यको देखिये-पृ० ८५-जिस प्रकार जिस समय श्रात्मा अपने विषयमे उपयाग करता है उस समय 
आत्माका श्र त्मज्ञान कहलाने लगता है। और आत्मा प्रेय हो जता है वहा १२ भो वह स्वको जानता, 
परमे उपयाग हो तब भी वह स्वको प्रतीतिसे च्युत नही होता । प्रेय वहा पर वही खुब होता है। जैसे 
देहातोमे बच्चे खेलने चले जाते हैं, रात होनेपर घर आना ही पडता है, जब वे खेलमे थे तब भी उनकी 
प्रतीति थी कि हमारा घर यहा नही है परन्तु उपयोग खेलनेमे था। यदि उनकी प्रतीति ही नष्ट हो 
जातो तो उनको घरक्री याद झावी न चाहिए थी । यही बात सम्यन्हष्टिके है, प्रतीत बनी रहती है 
और उनका उपयोग अन्यत्र रह रहा है । सम्यग्दष्टिके राग होता रहता है, परन्तु उनकी प्रतीति ऐसी 
है कि हमारा राग नही है । 

६८ वीं गाथाके एक प्रवचनाशमे पढ़िये एक हितक'रो सदेश-पर्मका फल तो निराकुलता शान्ति व 
मुक्ति है। पुण्यका फल ऐहिक सुश्ष है । पापका फल दू ख़ है। इनमे से ऐहिक सुख व दुख दोनो श्रावु- 
लता से परिपूर्ण है। इनका निमित्तज्षत पाप व कमरे भी पौदृगलिक, अज्ञानमय परपदाथ है। प्रुण्य, पाप 
करमका नि|मत्तमूत्र पुण्यभाव वे प।पभाव दोनो पराश्रयज भाव है। केवल घर्मभाव ही स्वाश्रयज है । 
स्वक्े पडोप्तमें, समीपभे रहनवाले कौन कौन परभाव हैं, उनका इत्त अजीवाधिका रमे सकेत करके 
उनका €पेध क्रिया है। उनपर भावोके झाश्र यसे धर्म साव नहं। ह। सकता । धर्मभावके बिना आत्माकी 


( ई८० ] 'सटजानन्द साक्तित्वि न्योतति प्रजम भाग 


सिद्धि समृद्धि नहीं हो सकती है। अत इन सब परभावोकी हृष्टि त्याग करके एक अ्रखण्ड, सनातन 
शादवत प्रवं परमपारिणामिकभावमय प्र व चैतन्य स्वथावी स्वका श्रभुभव करो । 
करत कर्माघिकारसे बया कहा जायगा इसको कऋलक लोजिये-जीतव और श्रजीव इन दोनोका श्रना दिसे 
सम्बन्ध चला आ रहा है। जीवको विविध दश्ायें बन रह। हैं श्रजीवका ससर्ग पाकर | इस पर भी 
जोंवका भ्रजीव कुछ नही कर रहा श्रोर भ्रजीवका जीव कुछ नही कर रहा । जो अपना परमे कतूंत्व 
मानते हैं वे सयोग दृष्टिवाले रिश्याबुद्धि है और जो रवको परका कर्ता नही मानते वे सम्यकबुद्धिवालें 
हैं। नाटक चल रहा है। कर्ता कम जीव श्रद्योव ऐसा मोह लिए चले श्रा रहे थे । ऐसा हुआ नही कि 
जोचने भ्रजीवकी १रिणति की हो और श्रजो+ने जोवकी परिणति वी हो। भ्रन!दि कालसे दोनोकी 
भ्रवस्थ।यें चली आ रहो है। ज्ञानो जीव इन दोनोमे मेद करता डै जब क्रि भ्रज्ञानी यह मानता है कि 
क्रोध श्रादि मेरे करनेके काम हैं। कर्म भो मेरे न), क्रोधादिक भी मेरे काय नही । मै तो एक ज्ञान- 
स्वभावमात्र हू । कार्यकारणसे रहित हू । न मैं किसीके द्वारा किया जाता हु, न किसीका करता हू । 
ज्ञानी तो इस तरह चंतन्यभावकी दृष्टि लाता है | तो यह कर्ता कर्म की सतान चली श्रा रही थी वह 
समाप्त हो जाती है । 
आर ॥ क्रोधादिक भावोमे वयो लग रहां है, उसकी स्प्रिट क्या बन रहो है, इसका दिग्दर्शन करें-जैसे कि 
यह प्रात्मा श्रथवा ज्ञानी आत्मा तादात्म्यसिद्ध सम्बन्ध वाले भ्रात्मा और ज्ञानमे श्रविशज्ेव होनेसे मेद 
नही देखता हुआ नि.श्षक होकर श्रात्मरूपसे ज्ानमे वतंता है श्र ज्ञानमे श्रात्मरूपसे बतंता हुआ वह 
जानता ही है, क्‍्योक्रि जानता तो स्वभावश्वूत क्रिया है, उसका तो प्रतिपेव नही किया जा सकता । 
देखो-ज्ञान और आत्माका तादात्यसिद्ध सम्बन्ध है अर्थात्‌ श्रात्मा व ज्ञान भिन्न भिन्न भ्र्थ नही श्रौर 
नवसे यह सत्‌ पदाथ है तभीसे ज्ञान है श्रयवा ज्ञान व पात्माका भेद वस्तुत्व समभनेके लिए गु। गुणों 
मेद करके बताया गया है। श्रव एक बात देखो अपने एकत्यफ्ी भावनासे ज्ञानों तो जावनत्प 
बर्तता ही है। यह तो सत्यपद्धति है । परन्तु अज्ञानो की वात तो देखो-वह सयोगसिद्ध सम्बन्ध वाले 
आत्मा व क्रोधादिक आखबमे स्वय श्रज्ञानसे विशेषकों न जानता हुआ जब व जब तक भेद (ग्रन्तर) 
नही देखता है तव व त्व तक नि जक होता हुआझ्ना त्रोधादिकमे श्रात्म रूपसे वर्तेता है और उच्च क्रोधादिक 
ग्रास्वोमे आत्मरूपसे वतंता हुआ्ना यह अ्ज्ञानी जोव, यद्यपि वे क्रोध।दिक झ्र/खव परभावभूत होनसे 
प्रतिषिद्ध हैं तथापि स्वभावभूनपनेका अश्यास होनेसे, क्रोध करता है, राग करता है, मोह करता 
है। इस प्रकार भ्रज्ञानी ससारपरम्परा बढात है! 
बैराग्यका मूल तत्त्वज्ञान है, इसकी एक नये तुले अतिसक्षिय्त शब्दोमे परख कर-मैं शुद्ध चेतनामात्र 
वस्तु हू। राभादिककों निमित्त पाकर मोहादिव रूप १रिणमन कर रहा है । मैं ध्र्‌व हू, रागादिक श्रश्नव 
हैं, रागादि अ।कुलताके साधन हैं, मैं श्रनाकुल स्वभाव हु । जो ज्ञानका होना है वह रागादिकका होना 
नहीं है और जो रागादिकका होना है वह ज्ञानका होना नही है। यह अन्तर जानमेपर पुदुगल कर्म स्वय 
झुक जा. है। वैराग्य न पदार्थसे होता है और न रागसे होता है। तत्त्वज्ञान ही वेराग्यका मूल है । 
मोही क्‍यों दु खो है ? मोहियोकी असलमे पर्यायसे राग है । 
आत्मावी लगन ही एक मात्र शकुन है लोकमे, वाकी तो इसके सूचक होनेसे दशकुन कहलाने लगे । देखिये- 
शास्त्र बताया है-अगर मुद्रा मिले तो णकुन है। जिसमे बराग्य बढ, तत्त्वकी बात मिले वही तो 
मिट्टी और पनी। सयाग, कि तु शकुन कसा ? जिस 
निर्मल भरा है उसी तरह श्रात्मामे समत्य॒भरी है तो इस 


घकुन 
शकुन होता है । भरा घडा धकुन माना है । 
तरह बर्ततमे पानो समरस छलकता हुश्ा 


(१३१-११३) समयसार प्रवचन ३, ४, ५ भागे ( स्‍थ१ ) 


विचारका उदाहरण हुआ्ना तो लो घट शकुन हो गया । गायफ़ो चूसता हुआ बछुड़ा मिल जावे तो शकुन 
कहा है, इतना शकुन कि मान लिया रास्तेमे व्यापारको जाते मिल जावे तो लक्ष्मीका लाभ होवे। तो 
धर्ममे पग-पग पर बताया है-धर्मी सो गोबच्छ प्रीति सम, गो बछडेसे कुछ मागती नही है, किन्तु वह 
स्वभावसे प्रेम करती, चाटती चुमतो है । उसीं तरह लौकिक कार्यो की श्राआ न करके धर्मात्मा प्रुरुषो 
की सेवा सुश्र्‌षा विनय आ्रादर सत्कार क*ना चाहिए। यह भ्रन्तरग धर्मकी बातोको लॉ क क्रियाओ 
पर घटित कर लिया, जिससे बाहरी बातें सगुन बनी । उसमे अपनेको सर्वांग लगा देबे तो यही उपाय 
भवजालसे छूटनेका सच्चा सार घन जावे । तभी जीवनमे श्रत्य कार्यो की सफलता है। यदि इन सग्रुनो 
का देखकर तत्त्वज्ञान व वेराग्यकी हृष्टि हो तब तो सग्रुत है, अन्यथा कुछ नही । 


ज्ञानीकी स्वशुद्धत्वभावनाकी पदठति देखें-पू० ५५-५६-मैं एक हू, शुद्ध ह | शुद्धके सम्बन्धमें बताया 
है कि वह केवल श्रात्मस्वरूपके सम्बन्धमे भावना करता है) मैं ममतारहित हू * देहसे, रागसे, मोहसे, 
लोभसे रहित हू । शरीरभो मेरा नही है इत्पादि बाते बहुत श्राई, किन्तु यहा उन सबको भी दूर कर 
रहा हू, क्योंकि इन भावना थेका स्व्रामी भी मैं नही हु। मेरेमे जो तरग उठ रही है, वह भी मैं नहीं 
हूं। मैं चाह कि ये रागद्व ष जा रहे हैं, एक समय तो रागद्वेषको रोक लू, ह भी नहीं रुकता, जिसके 
होनेपर हो भौर जिसके न होनेपर नही हो वह उसका स्वामी हो सकत। है । वह क्‍या है। जिसका 
स्वामी पुदूगल कर्म है ऐसे क्रोधादिक क्‍या आत्माके हो सकते है ” यह कम प्रकृतिके होनेपर होते हैं 
झौर नही होनपर नही होते हैं तो पुदुगल स्वामो कहलायः तथा जीवके होनेपर क्रोवादिक हो और 
जीवके न होनंपर नही हो तो जीवकों स्वामी समभ। सो जीव तो हमेशा रहता है, किन्तु राग कहा 
रह पाते, इसी कारण रागादिकका स्वामी आत्मा नही रह सकता । क्रोश्रादिक पौद्गलिक है, मैं उने 
रूप कसे हो सकता हू ? रागका स्व,मी मैं नहो हू । 


रागद्वेष भाव आश्रव है, दु खरूप हे, ज्ञानी इनसे दूर हो जाता है। किस विघिसे दूर होता है सो देखिगरे-- 
यहा ज्ञानी किंत विधिते श्राख॒वोसे हट जाता है यह दिखाया जा रहा है। यह मैं आत्मा प्रत्यक्षे, 
अ्रववण्ड, अनन्त विन्मात्र ज्याति हू, अनाइयनन्त नित्य विज्ञानधन स्वभाव होनसे एक हू, मैं स्वकीय 
चेतन्यात्मक हू । यह मैं आत्मा समस्त क।रकसमूहकी अक्रियासे उत्तीण (परे) हू, निर्मल अनुभूति मात्र 
होनेसे शुद्ध हु। मुभमे कुछ भी हन्द्द नहो है यह मैं श्रात्मा क्रेधादि विश्वरूपताके स्वामी रूपसे कभी 
परिणम हो नही सकता हू, क्योकि क्रोधादि विभावोका स्वामी पुदुगल है । जब कोधका स्वामी मैं हही 
नही तब मैं निष्क्रोध हु, जब मानका स्वामी मैं हु हा नही तब मैं निर्माण हु जव मैं मायाका स्वामी हु 
ही नही तब मैं निर्माय हु, जब मैं लोभका स्वामो हू हो नहीं तब मैं निर्लोभ हु । जब मैं ममताका 
स्वामी हू ही नही तब मैं नर्ममत्त्त हू। अथवा जब क्राधादिवेश्वरूपका मैं स्वानी ही नहीं तब ये सब 
विभात्र मेरे नहों हैं, श्रत ननममत्त्व हू याने निममत (ममतारहितं) हू । फिर हू कसा ? मैं चैतन्यमात्र 
तज हु और चैतन्यमात्र 7ज वस्तुस्वभावसे ही सामान्यविद्येषणात्मक ह, जो उसकी सामान्यात्मकता 
है वह दशन है, जो उसवो विशेषात्मकता है वह ज्ञान है। श्रत दक्ष॑त ज्ञानात्वक हु श्रथगा दर्शनज्ञान- 
समग्र हु यात। दशन ज्ञान ही है समग्र सवस्व जिसका ऐसा मैं हु । सो कहने कहने को बात नहीं, 
ध्राकाशादि की तरह एक पारमारथिक बस्तु विशेष है। तब लो, झ्रब मैं इन समय इस ही शात्मामें 
समस्त परदव्योतत भ्रवृत्ति द्वारा निश्वल ठहरता हुधा, समस्त परद्रव्योके निमित्तसे होनवाली विद्येष 
बेतनकी चच व तरगोके निरोघसे इस ही मुभको चेतता हुआ, श्रपने ग्रज्ञानसे प्रपनेमे 5हरने वाले इन 
सरे विभावोकों मैं दूर करता हू, क्षपित करता हू। इस प्रकार आत्मामे निश्चय करके यह ज्ञानी 


। 


( २८२ ) 'सट्जानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


आत्मा तुरन्त ही समस्त विकल्पोका वमने फेर के अऊल्पित, अचलित श्रपने आपका आलम्बन करता 
हुआ, विज्ञानेधन, रसात्मक होता हुआ आास्रवोसे निवृत हो जाता है । 


परस्पर प्रशसा करते रहनेकी वेवकुफीका चित्रण देखे -कथानक है, परस्पर प्रशसन्ति, श्रहो रुप भ्रहो 
ध्वनि । एक दूसरे की प्र॑जसा करते हैं कि तुम्हारा रूप अच्छा है तो तुम्हारी ध्वनि (स्वर) अ्रच्छा है ' 
ऊ टका विवाह हो रहा था । गधोको गीत गानेक। बुलाया भया । गधे कहते ऊ टसे-श्रापका रूप बडा 
ही सुहावना है, तथा गधोकी चिलल यो सुनकर ऊट कहता-पश्रापका पचम स्वर किसे मोहित नही कर 
लेता है, इसी तरह हम मोही जीव ऊ टको, गधोकी तरह इन मोहक मनुष्योकी पदार्थों बी दिल खोल- 
कर प्रशसा करत है तथा एक दूसरे अपनेको कतार्थ मान लेते हैं । 


जीव ओर कमे दोनोके परिणमनक्ा स्वातश्य देखिये-मनुष्य कहते हैं, हे जिनेन्द्र भगवान, श्रापने कर्म 
कलकको काट डाला है, उनके बन्धनोको हटा दिया है, किन्तु भगवानने कर्मो को कहा काटा ? उनमे 
तो निर्मेल परिणाम मात्र झये। निर्मेल भावोसे कर्म अपने आप छूट गये तथा ससारी जीवोके बारेमे 
कहते हैं-प्रज्ञानमे ससारो प्राणियोने श्रनेक कम वाघ डाले। उन्होने अ्रपना विकल्प ही बनाया, और 
कुछ नही किया | निर्चयसे भगवानने कर्मो को काटा नही और न किसीने कर्मो का उत्पाद किया है। 
निभित्त नैमित्तिक भावसे ऐसा हो रहा है । यहा श्रज्ञानी शब्द क्यो किया है ? वह दो द्रव्योको कर्ता 
कर्म भावसे देख रहा है। एक द्रव्य दूसरे द्रव्यको कर देता है, यह दोप बुद्धिका है । 


जो जीव यो जानता है कि मैं अपना भी परिणमन करता हू और पुदुगलर मं, देह आदि का भी परिणमन 
करता हू वह मिथ्यार्रष्ड है। इसके समर्थनका एक प्रवचनादश देखिये-गाधा ८६ मे-देखों, परखो और भिरखो- 
झात्मा केवल अपनेहो भावोको करता है। पर पदार्थ केबल अपने (स्वयके) भावोको ही करता है। 
और, वे श्रात्मभाव आत्मासे जुदे नही, भ्रतः भ्रात्मा ही है तथा वे परभाव परसे जुदे नहीं सो वे पर ही 
हैं। ममस्त शासनक्री शिक्षा यही है कि हे आत्मन्‌ अपने वेभवोको परखकर प्पने सहजस्वरूपका 
परिचय प्राप्त करो, श्रनुभव प्राप्त करो । हे 


कतृ त्ववुद्धि की विपदा आत्मा पर छाई है, इसका एक चित्रण देखिये गाथा ६० के प्रवचनाशमे-भहो, 
यह उपयोग तो चिन्मात्र स्वभावका होना बन रहा था । खुदके झ्राश्यभूत आात्तद्रव्यमे उत्पन्न हो नंवाली 
तरगोबो ग्रहण कर लेनेका इतना कठोर परिणाम हुआ कि बेचारा उपयोग अज्ञानीभुत होकर कतृ सके 
भारको ढो रहा है | हे उपयोग, इतनी तो हिम्मत कर, जितना जब बच्च चले कि पदार्थके यथार्थ स्व- 
रूपको जान और अपन स्परूपको यथाथ जान और जितना भी टिक सके उतना इस तत्त्वज्ञ नमे टिक । 
देख तेरा कल्याण होगा, मेरा कल्याण होगा, अन्यथा तू भी विलष्ट है, में भी क्लिप्ट हु। है उतयोग, 
तू और मैं कोई दो चीज नही एक्र अभिन्न सत्‌ है, परन्तु जब कुमत्ति छा जाती है तो दो न हाकर भी 
दो से हो जाते हैं । हाय कितनी बडी विपदा है आत्मदेवपर । 

तात्विक भेदविज्ञ न होनेपर विकार निव्ृत होते ही है, मह समाचार पढ़िये ७२ वीं गाधाके एक प्रवचनाथ 
में-यह ज्ञान ज्ञानस्वरूप है या अज्ञानहुप । अ्ज्ञानरूप | अज्ञानरूप नही, क्योकि रागादिक स्वय अज्ञान- 
रूप है भौर रागादिकमे झौर आत्माके स्वरूपमे जो मेदविज्ञान होता है वह भज्ञान है । वह प्रज्ञान है 
तो इसके माने वह विकार है। उसको तो चर्चा ही नही कर रहे हैं| प्रात्मामे श्रीर॒विकारमे जो भेद 
नजर आत। है, रागादिक श्रशुचि हैं मै श्रात्मा पवित्र हू, स्वयके स्वरूपरूप हू, जब _ भेदविज्ञान होता है 
तो देख लो, भ्राखदके विकारमे लग लगक र ज्ञान वनता है या बिकारोसे हृटता हुआ यह ज्ञान वनता 


(१३१-१३३) समयसार प्रवचन ३, ४, भार ( सप३ ) 


है ? विकारोमे लगता हुश्ना नही वनता, फिर वह मैंद विज्ञान ही क्या ? और हटता हुप्ना रतत्ता है तो 
इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञानसे बधका निरोध होता है । देखिये-क्रितनो सुगम स्वाधीन कल्याणकी बात है 
फि सारा उपद्रव ज्ञानमावसे टल जाता है। यह बताया गया है। निजमे और परमे भेदविज्ञान करके 
निजके यथार्थ स्वरूपका ज्ञान बनाये रहना यह समस्त विपत्तियोके टालमेकी कु जी है । हम शान्तिके 
लिए बहुत प्रयत्न कर रहे हैं, व्यापार करना, घन सम्पदा जोडना आरादिक गास्तिका करण समभा तो 
उसमे डटकर लग जाते हैं। शान्तिका जो कारण समझ उसमे यह जीव लगता है, पर शातिका कारण 
हो तब तो उसमे लगनेसे शाति मिले | पर हो तो झजातिका कारण और मान लिया शातिका कारण, 
तो श्राना कुछ मान लेनसे कही वस्तुस्वरूपमे फक तो न श्रा जायगा । श.न्तिका कारण केवल शुद्ध निज 
ज्ञामकी दृष्टि है। शान्तिके लिए प्रयत्न तो बहुत करते है, पर भीतरमे निणय ठीक नही रख रहे हैं, 
शातिके विचारसे हम धर्म भी करते है, मन्दिर आना, पूजा करना, स्वराष्याय करना, जाप देना, पर 
इतना करके भी यदि शान्ति प्रा त नही हो रहो है तो समझना चाहिए कि हमने सही ढगसे धर्म नही 
किया है। घर्म यह ज्ञानस्वभाव है। अपने श्रापके स्वरूपका यथार्थ भान रखना सो ज्ञानभाव है और 
शानभावसे ये कर्म रुकते हैं, शान्तिको प्राप्ति हाती है । 


जिकार दु ख है और स्वभाव आनन्दरूप है, जरा दु खसे हटने और आनन्दमे आने की विधि देखिये ७४वीं 
गांथाके एक प्रवचनाशमे -किन्ही भी दो बातोके प्रपममे एक से हटना, एकमे लगता यह कब होता है कि 
उन दोनोमे ग्रन्तर मालू 3 पड और जिससे हटना है उसकी असारता मालूम हो और जिसमे लगना 
उमका सारपता मालूप हो तो असारसे हटकर सारमे लगना होता है। जेसे चावल सोधे जाते है तो 
कूंडा ककंडकी हटाना और चावलको ही ग्रहण करना यह बात उसके ही तो बनती है जिसके चित्तमे 
चावल ओर अचावलका याने क्रडा ककडका अन्तर मालूम होता है । यह चावल है श्रीर यह चावलसे 
भिन्न चीज है । स थ ही यह भी विदित है कि यह कूडा भ्रत्यन्त भिन्न असार चीज है, और चावल 
सारभून हैं। तो इसी प्रकार यहा सामने दो बाते भ्रायी है। ज्ञानस्वभाव और रागादिक व्किर । इन 
रागभादिक विकारोसे हटना है और ज्ञानस्वभावमे लगना है तो इसका उपाय यही है कि पहिले तो इन 
दोनोका अन्तर जान लिया जाये कि रागादिक़॒का तौ ऐसा स्त्ररूप है. ऐसी श्रादत है शौर ज्ञानस्वभाव 
का ऐसा स्वरूप है श्र इसकी ऐसी माँ मा है, इस अ्न्तरक्रे जातनेके साथ ही यह बुद्धि आयगी कि यह 


असार है *र यह सारभूत है। बस इतना ज्ञान होते ही ज्ञानी श्रसारसे हट जाता है श्रौर सारमे लग 
जाता है, इसलिए उन्हो दोन,का स्वरूप वतला रहे हैं । 


उपदेशक्त लक्ष्य शुद्ध अत्मतत््ववी ओर आकपण कराना होता है, इसको घटित कीजिये ८३ थीं गायाके 

एक प्रवचनोझमे-प्रत्येक कथनका तथ्यभश्रूत उपदेशस अपना उद्दे इय तिकान लेना है। कथन शआ्राया था कि 
ये रागादिक विकार जीवके नहीं हूँ ये कर्मो के हैं, क्योंकि पुदुगलके परिणामसे निष्पन्न हुए हैं। यहा 
यश्मपि पुदु्गलका राग दि+ विकारके साथ निमित्त न॑मित्तिक सम्बन्ध है, उपादान उपादेय सम्बन्ध 
नही, तिस पर भी चू कि आरात्माके ुद्धस्वर्पकों जीव लखा जा रहा है-जीव बया है ? जिसका सर्वेस्य 
सार है चैतन्यशक्तिमे व्याप कर रहता है वह जीव है | ऐसा वि द्ध स्वरूप हृष्ट्मि रखकर जब रागा- 
दिक विकारोका निर्णय करने चले कि ये क्रिसके हैं जो उस जीवके नही कहे जा सक्ते, क्योकि यहा 
“ , स्वभावहष्टिकी छुत रखनेका प्रसग है, और तब इस विशुद्ध चैततन्यस्वभावसे व्यतिरिक्त विविक्त समभने 
के लिए रागादिक विकारोको यो निरखा जा रहा है कि देखो ये तो सब कर्मो के हैं, पौद्गलिक हैं, ये 
जीवके नही है । यहां निश्चयरृष्टिसे रागादि! विकारोक्रो जीवक्षत कहा जा रहा है, कमंकृत नहीं । जो 


| 4 ६. न 
( रेप९ ) । । सटजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम आाग' 
भात्मा तुरन्त ही समस्त विकल्पोक्ा वध केरके श्रकल्पित, श्रचलित अपने झ्रापफा आलम्बन करता 
हुआ, विज्ञानंधन, रसात्मक होता हुआ्ना श्रास्रवोसे नियत हो जाता है । 


परस्पर प्रणासा फरते रहनेकी बेवफरूफीका चित्रण देखें -कथानक है, परस्पर प्रश्सन्ति, श्रहो रुप श्रहो 
ध्वनि' । एक दूसरे की प्रणसा करते हैं कि तुम्हारा रूप अच्छा है तो तुम्हारी ध्वनि (स्तर) श्रच्छा हैं 
ऊ टका विवाह हो रहा था । गवोको गीत गानेका बुलाया गया । गधे कहते ऊ ट्से-श्रापका रूप बडा 
ही सुहावना है, तथा गधोकी चिलल यो सुनकर ऊट कहता-भ्रापका पच्रम स्वर किसे म! हित नही कर 
लेता है, इसी तरह हम मोही जीव ऊ टको, गधोवी तरह इन मोहक मनुष्योकी पदार्थों बी दिल खोल- 
कर प्रणसा करत है तथा एक दूसरे अपनेको छतार्थ मान लेते है । 


जीव ओर कर्म दोनोके परिणमनका स्वात्य देसिये-मनुष्य कहते हैं, हे जिनेन्द्र भगवान, भ्रापने कर्म 
कलकको काट डाला है, उनके वन्धनोको हटा दिया है, किन्तु भगवानने कर्मों को कहा काटा ? उनमे 
तो निर्मेल परिणाम मात्र आये । निर्मेल भावोसे कर्म अपने श्राप छूट गये तथा ससारी जीवोके वारेमे 
कहते हैं-प्रशानमे ससारो प्राणियोने अ्रनेक कर्म वाध डाले। उन्होने श्रपना विकल्प ही बनाया, और 
कुछ नही किया | निश्चयसे भगवानने कर्मो को काटा नही श्रौर न क्सीने कर्मो का उत्पाद किया है। 
नि्ित्त नैमित्तिक भावसे ऐसा हो रहा है। यहा भ्रज्ञानी घब्द क्यो किया है ? वह दो द्रव्योको कर्ता 
कम भावसे देख रहा है । एक द्रव्य दूसरे द्रव्यको कर देता है, यह दोप वृुद्धिका है । 


जो जीव यो जानता है कि मैं अपना भी परिणमन करता हू और पुद्गला में, देह आदि का भी परिणमन 
करता हू वह मिथ्यार्राष्ड है। इसके समर्थनका एक प्रवचनाश देलखिये-गाथा ८५६ मे-देखो परखो और निरखो- 
प्रात्मा केवल अपनेहो भावोको करता है। पर पदाथ केवल अपने (स्वयके) भावोको ही करता है। 
झौर, वे झात्मभाव आत्मासे जुदे नही, श्रतः श्रात्मा ही है तथा वे परभाव परसे जुदे नही सो वे पर ही 
हैं। समस्त शासनक्री विक्षा यही है कि हे आ्रात्मच अपने वेभवोकोी परखकर अपने सहजस्वरूपका 
परिचय प्राप्त करो, ग्रनुभव प्राप्त करो । ह 
कतृ त्ववुद्धि की विपदा आत्मा पर छाई है, इसका एक चित्रण देखिये गाथा €० के प्रवचनाशमे-पस्‍्रहो, 
यह उपयोग तो चिन्मात्र स्वभावका होना बन रहा था | खुदके आश्रयभ्ूत आात्मद्रव्यमे उत्पन्न होनवाली 
तरगोबो ग्रहण कर लेनेका इतना कठोर परिणाम हुआ कि बेचारा उपयोग भ्रज्ञानीभूत होकर कतृ त्वके 
भारको ढो रहा है | है उपयोग, इतनी तो हिम्मत कर, जितना जब बज चले कि पदाथके यथार्थ स्व- 
रूपको जान और श्रपन स्परूपको यथाथ जान और जितना भो टिक सके उतना इस तत्त्वजश्ञ नमे टिक । 
देख तेरा कल्याण होगा, मेरा कल्याण होगा, भ्रन्यथा तू भी विलष्ट है, मैं भी क्लिप्ट हु। हे उ।योग, 
तू और मैं कोई दो चीज नही, एक अभिन्न सत्‌ है, परन्तु जब कुमति छा जाती है तो दो न हाकर भी 
दो से हो जाते हैं । हाय कितनी बडी विपदा है आत्मदेवपर । 
सात्विक मेंदविज्ञ न होनेपर विकार निवृत होते ही है, यह समाचार पढ़िये ७२ वी गाधाके एक प्रवचनाथ 
में-यह ज्ञान ज्ञानस्वरूप है या श्रज्ञानहूप । अज्ञानरूप । भ्रज्ञानरूप नही, क्योकि रागादिक स्वय भज्ञान- 
रूप है भौर रागादिकमे भौर भ्रात्माके स्वरूपमे जो भेदविज्ञान होता है वह भ्रज्ञान है। वह भ्रज्ञान है 
तो इसके माने वह विकार है| उसको तो चर्चा ही नही कर रहे हैं। झात्मामें श्रौर विकारमे जो भेद 
नजर श्रात। है, रागादिक श्रशुचि हैं, मै श्रात्मा पवित्र हू, स्वयके स्वरूपकृप हू, जब मेदविज्ञान होता है 
तो देख लो, प्राख़वके विकारमे लग लगक र ज्ञान वनता है या बिकारोसे हंटता हुआ यह ज्ञान बनता 


(१३१-१३३) समयसार प्रवचन हे, ४, भार्ग ( २७३ ) 


है ? विकारोमे लगता हुत्ना चही बनता, फिर वह भेंद विज्ञान ही क्या ? और हटता हुप्रा रखता है तो 
इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञानसे बधका निरोध होता है। देखिये-क्रितनी सुगम स्वाधीन क्ल्याणकी बात है 
फि सारा उपद्रव ज्ञानभावसे टल जाता है | यह बताया गया है। निजमे भ्रौर परमे भेदविज्ञान करके 
निजके यथार्थ स्वरूपका ज्ञान बनाये रहना यह समस्त विपत्तियोके टालमेकी कु जी है। हम शान्तिके 
लिए बहुत प्रयत्न कर रहे हैं, व्यापार करता, घन सम्पदा जोडना श्रादिक गास्तिका कारण समझा त्तो 
उसमे डटकर लग जाते हैं । श/न्तिका जो कारण समझ उसमे यह जीव लगता है, पर शातिका कारण 
हो तब तो उसमे लगनेसे शाति मिले । पर हो तो झशातिका कारण और मान लिया शातिका कारण, 
तो श्राना कुछ मान लेनेसे कही वस्तुस्वरूपमे फक तो न श्रा जायगा । श.न्तिका कारण कैवल शुद्ध निज 
ज्ञानकी दृष्टि है। गान्तिके लिए प्रयत्न तो बहुत करते हैं, पर भीतरमे निणय ठीक नही रख रहे हैं, 
जातिके विचारसे हम धर्म भी करते है, मन्दिर आना, पूजा करना, स्वाध्याय करना, जाप देना, पर 
इतना करके भी यदि शान्ति प्रा त नही हो रहो है तो समझना चाहिए कि हमने सही ढगसे धर्म नहीं 
किया है। धर्म यह ज्ञानस्वभाव है। अपने श्रापके स्वरूपका यथार्थ भान रखना सो ज्ञानभाव है और 
शानभावसे ये कर्म रुकते है, शान्तिकी प्राप्ति हाती है । 


विकार दु ख है और स्व्रभाव आनन्दरूप है, जरा दु खसे हटने और आनन्दमे आने की विधि देखिये ७४ वीं 
गांथाके एक प्रवचनाशमे -किन्‍्ही भी दो बातो के प्रगगमे एक से हटना, एक्रमे लगना यह कब होता है कि 
उन दोनोमे अन्तर मालूतउ पड और जिससे हटना है उत्की अझसारता सालूम हो और जिसमे लगता 
उसका सारवना मालुप्र हो तो अ्सारसे हटकर सारमे लगना होता है। जसे चावल सोधे जाते है तो 
कूडा ककडक़ी हटाना और चावलको ही ग्रहण करना यह बात उसके ही तो बनती है जिसके चित्तमे 
चावल शोर अचावलका याने कूडा कक्रडका श्रन्तर मालूम होता है । यह चावल है श्रीर यह चावलसे 
भिन्न चीज है । स थ ही यह भी विदित है कि यह क्रूडा श्रत्यन्त भिन्न श्रसार चीज है, और चावल 
सारभूत हैं । तो इसी प्रकार यहा सामन दो बातें श्रायी है। ज्ञानस्वभाव और रागादिक व्किर | इन 
रागादिक विकारोसे हटना है और ज्ञानस्वभावमे लगना है तो इसका उपाय यही है कि पहिले तो इन 
दोनोका अन्तर जान लिया जाये कि रागादिक॒का तौ ऐसा स्त्ररूप है. ऐसी शभ्रादत है और ज्ञानस्वभाव 
का ऐसा स्वरूप है और इसकी ऐसी मां मा है, इस अन्तरके जाननेके साथ ही यह बुद्धि आयगी कि यह 


असार है ?र यह सारभूत है । बस इतना ज्ञान होते ही ज्ञानी श्रसारसे हट जाता है और सारमे लग 
जाता है, इसलिए उन्हों दोन।का स्वरूप बतला रहे हैं । 


उपदेशका लक्ष्य शुद्ध अत्त्मतन्च॒की ओर आकपण कराना होता है, इसको धटित कीजिये ८४ वीं गायाके 

एक प्रवचनाझमे-प्रत्येक कथनका तथ्यभ्वूव उपदेशस अपना उद्देश्य निकाल लेना है। कथन भाया था कि 
ये रामादिक विकार जीवके नही हैँ. मे कर्मो के हैं, क्याकि पुदूगलके परिणामसे निष्पन्न हुए हैं । यहा 
यद्यपि पुदुंगलका राग दि+ पिकारके साथ निमित्त न॑मित्तिक सम्बन्ध है, उपादान उपादेय सम्बन्ध 
नही, तिम पर भी च्वृ कि भ्रात्माके ऋुद्धस्वहूपको जीव लखा जा रहा है-जीव वया है ? जिसका सर्वस्य 
सार है चेतन्यशञक्तिमे व्याप कर रहता है वह जीव है | ऐसा वि द्ध स३रूप हृष्टिमे रखकर जब रागा- 
दिक विकारोका निर्णय करने चले कि ये किसके हैं जो उस जोवके नही कहे जा सकते, क्योकि यहा 
” : स्वभावहष्टिकी छुन रखनेका प्रसग है, और तब इस विशुद्ध चेतन्यस्वभावसे व्यतिरिक्त विविक्त समभने 
के लिए रागादिक विकारोक़ो यो निरखा जा रहा है कि देखो ये तो सब कर्मों के हैं, पौदूगलिक हैं, वे 
जीवके नही है । यहां निश्चयहष्टिसे रागादि। विकारोकों जीवकृत कहा जा रहा है, कर्मकृत नही । जो 

आदि 


( २८: ) 'सहजानश्द साहित्य ज्योत्ति प्रथग भार! 


वात पहिले शुद्धनयसे सिद्ध केर रहे थे वही वात यहा पर इस निशचयनयके प्रसगमे प्रतिष्ठा नही पा 
रहो । ये रागादिक विकार चू कि पुदुगल कर्मके अ्रन्तव्य प्यव्यापफ होकर नहीं रहते श्रत इसका कर्ता 
कम नहीं है । इन विफारोका कर्ता निश्चयसे झ्ात्मा है। इस प्रफार जब कर्पोदियकरा श्रभाव हो भ्रौर 
जीवमे नि ससार श्रवस्था श्राये, शुद्ध परिणमन चले तो उस समय करममंविपावके झभावके निमित्तस यह 
शुद्ध नि ससार श्रवस्य। हुई इतने पर भी इस कर्मका जोवकी इस थ्रवस्थामे व्याप्य व्यापक सम्बन्ध नही 
है। भ्रतः ये कर्म अभावरूपसे होकर भी जीवको नि ससार शअ्रवस्थाके करगेदाले नहीं है, क्योकि स्वयकी 
भवस्थाका ही जीवमे अन्तर्व्याप्य व्यापक भाव है, भ्रत उस नि ससार भ्वस्थाका कर्ता भी जीव ही है। 
जसेफि हवाके चलनेके निभित्तसे समुद्रमे निस्तरग अवस्था हुई तिस पर भी उभ निप्तरग ग्रवस्थामे हवा 
का व्याप्य व्यापक सम्बन्ध नही है । श्रत उस अ्रवस्थाका कर्ता हवा नही है । उप्तका भी कर्ता यह समुद्र 
है। उसका समुद्रमे हो ध्याप्थ व्य्पक भाव है । 


द्रव्य दो (स्व व पर) द्रव्योवी क्रियाओको बच्ता है, इस मान्यताकों द्विनियावाद कहते है, यह धान्यता 
मिध्या है, इसका कारग समझते ५६ वी गायाफ़े एक प्रवचनाशमे-एक पदाथफकी दो क्रियाये करे, इस तरह 
सा प्रकने वाला पुरुष मिथ्याहष्टि क्यो कहलाता है, उसका उत्तर इस गाथामे दिया गया है कि चू कि 
इस अज्ञानीने अपने आत्माको ऐसा माना है कि यह मैं आत्मा अपना परिणमन भी करता हु और पौदू- 
गलिक कर्मों का परिणमन भी करता हू, इस हो का अर्थ तो है ना द्विक्नषियावाद । तो ऐसी जो दो 
क्रियावोको मानते है वे मिथ्याहृष्टि जीव है । यह घ्िद्धात है । मिथ्यात्व ही जीव पर बडी भारी विपदा 
है। अन्तरगमे यदि क्रिसी प्रकार की आकुलता अथजान्ति बनो है तो समझना चाहिए कि हमार। 
मिथ्यात्व श्रभो गया नही है | थोडो बहुत श्रशान्त्रि आकुलता तो ज्ञानीके भी हो जाती है, लेकिन वह 
घुल जाती है । उसे उपयोगमे बसाये रहे श्रौर उससे वचेन रहा करे ऐसी बात ज्ञानीमे नही होती । तो 
यह मिथ्यात्व हो घोर सकट है । जिसको इस प्रसगमे भी समझ लीजिये कि दो क्रियावोके करने वाले 
रूप श्राशय घोर सकट है । कही भी किसीको एक द्रव्यके द्वारा दो द्रव्योका परिणमन हुआ, प्रतिभासमे 
नहीं आ्राया । जैसे कोई बहुत सकटमे डालने वाली बात होती है ये जगतके प्राणी उसके प्रति यहभावना 
करते है कि यह वात किसोपर मत ग्रुजरे | तो यहा सकट दीख रहा है यह कि एक द्रव्य दो द्वव्योका 
परिणमन करता है तो यहा जो सकट देख रहा है ऐसा ज्ञानी पुरुष समस्त प्राणियोके प्रति यह भावना 
करता है कि एक द्रव्यके द्वारा दो द्रव्योता परिणमन प्रतिभासित मत होश्ो। एक द्रव्य दो द्रव्योका 
परिणमन करदे यह वात असगत कंसे है ? तो हृष्टान्दसे देखिये-ज॑से 4 म्हार कलञकी उत्पत्तिके अनु- 
कूल भ्रपने हाथोका व्यापार कर रहा है, लेबिन वह भी वास्तव्मे जिस प्रकार अपनसे भिन्न परिणति 
कर रहा है उसी प्रकार मिट्टीके कलग परिण।ममे भी अभिन्न है श्रौर इस तरह निरखे कोई कि मिट्टीसे 
श्रभिन्न रूप क्रियासे यह कुम्हार मिट्टीके परिणमनकों भी कर रहा है तो यही कहलाता है दो क्रियावोके 
द्वारा होवा। ऐसा जो निरखता है वह अज्ञानी है। प 
प१चम भागगे समससारक़ी ६८ वी गाथासे १४४ वी गाथा तक प्रवचन है। जरा सिंहवृत्ति व श्वानवृत्तिकोी 
विशेषता देखिये-ज्ञानीफी सिंह बृत्ति बताई है। सिहको कोई तलवार मारे तो वह सिह इतना विवेकी 
सहज होता है कि तलवार पर कुछ भी रोप न करोकिनतु तलवार मारने वाले पर भात्रमण करता है । 
उसी तर ज्ञानी अपनो विकार परिणति पर ज्ञान परिणतिमे शआ्राक्तरणण करके उसे मिटा देवा है। 
झ्ज्ञानी की श्वानवृत्ति होती है प्र्थात्‌ जमे कृत्ता लाठी मारनेवाले पर क्रोध न करके लाठी पर रोष 
करके उसे चबाता है बसे ही श्रश्ञानों भपनी त्रोध परिस्थिति पर हेय दृष्टि न कर दूसरे को ही इंषों 


(१३१०१३३) समयल्ञार फ्रय्त ३, ४, ५ भार्ग ( २८%४ ) 
भानकर उसे दबाने मिटानेक्रा प्रयत्न करके व्यर्थ विफल हो जाता दे । 


एक द्वव्य न दूसरे द्रव्यका उत्पादक है और न दूसरेके गुणका उत्पादक है, इससे सम्बन्धित प्रमभ्रनांज 
देलिये-अभी तक वर्णन था कि परद्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ नही कर सकता है अब यह भी समभाते हैं 
कि परद्रव्य परगुणोका उत्पादक नहीं। रोटीमे जो स्वाद है वह बनाने वाली या चुलहा ईन्धत चकले 
बलाक। व बनानेताली का नही है । स्वाद है श्राटेका, आटा है गेहका । बनानवाली का ग्रुण रोटीमे एक 
भी नही अन्यथा बनानेवाली के देह और शआ्राकारका गुग ।टीपे स्पष्ट दिखना चाहिए सो दिखता 
त्ही । इसी भाति घडेमे भी कुम्हारका स्वभाव विल्कुल नहो किन्तु मिट्टीके ही परिणामों स्वभावसे 
घटाकार परिणमव हुश्रा । इसो तरह तुम्हारे परिणामोमे रागढ्व प पैदा करके निद्चित कारण मित्र 
दन्न नही हैं, किन्तु श्रपने ही ग्रुणका जब विकार रूप परिणमन होता है तो रागद्व प पंदा हो जाते हैं । 
प्रत एक क्षण भी स्वानुभवसे मत चूको । उ गलीसे कागज फटा तो ऐसः न समभन। कि फटनेकी 
सामथ्यं या परिणमन कागजमे नही होनेपर भी उंगली ने ही सब कुछ कर दिया । सभी द्रव्य श्रपते 
स्वभावसे परिणम रहे है, नि्ित्तभ्ूत द्रव्यान्तरोकी प्ररणासे नही । मा ने वच्चेकी मारा सो बच्चा 
रोया तो किन्तु रोबा वह वालक अपन विकार परिणपनसे । गुगाका परिगमन ही आकार है। अपने 
स्वनावसे हो द्रव्यके परिणमनका उल्ताद है, दूसरे द्रव्यान्त रके स्वभाव उसके उत्पादक नही । 


व्यवहार) अनेक उपयोगिता होनेपर भी सम्यवत्वका प्र,दुभोव भूतार्थंनयके विषयके आश्रयसे ही होता है, 

इससे वम्बन्धित एक प्रवचनाश देखिये-यद्यपि व्यवह।रधमकी प्रवृ त्तिके लिए जीवादि तत्त्व व्यवहारनय कर 
कहे गये हैं तयाप्रि उनमे एकपना प्रकठ करनेवाले भ्ुताथनयसे एकपना आरात्माकी श्रनुभ्ूति प्रकट होती 
है । वाह्म हृष्टिकर देखनेसे जीव पुदुगलकी श्रतादि बन्ध पर्यायको प्राप्त कर ये € भेद भी शभृतार्थ है, 
सत्य है, किन्तु एक जीवद्रव्यके स्वभावकों लकर अनुभव करनेसे € भेद श्रभ्न्ताथ असत्य हैं। इन € 
तत्त्तोमे भरुतार्थनलय कर जीव एक रूप ही प्रकाशमान है । इस मुख्य जीवतत्त्वके बिना शेष ८ पदार्थ नहीं 
बनते हैं | निमित्त नैभितिक भावसे ये € पदार्थ बन जाते है अथवा पर्यायवुद्धिसे ९ भेद हैं। अन्‍न्तंहृष्टिसे 
. देखने पर ज्ञायकभावरूत जीव है श्लौर जीवके विकारका कारण अजीव है। जीवके विकार ही श्रास्रव 


बंध पुण्य, पाप है । जो नय प्रात्माकों ब4रहित, स्पर्श रहित,भ्रन्यपनेरो रहित, नियत भ्रविशेष और भ्ायुक्त 
प्रनुभव करता है सो शुद्धतय है । 


शुद्ध उपादान व योग्य उपादानकरा विश्लेषण १मक्रिये १०२ वी गाथाके एक प्रवचनाशमे-निमित्त नेमि- 
त्तिक भावोको विधिमे निभित्त भी पर्यायसयुक्त द्रव्य है श्रौर उपदान भो पर्यायसयुक्त द्रव्य है | द्रव्यका 
द्रव्य न निमित्त होता है और न उपादान होता है। खाली द्रव्य, त्रिकालवर्ती ग्रनादि भ्रनन्‍्त सामान्यरूप्‌ 
ब्रव्यत्व त उपादान होता, न कार्यका, वे निमित्त होता, पर्यायपरिणत द्रव्य ही उपादान कहलाता | 
पर्याथपरिणत द्रव्य निमित्त बन सकेगा अब शुद्ध उपादानके मायने यह है कि खलिस द्रव्य । सामान्य 
द्रव्य । एक पात्मामे ही पर्यायपरिणति झानेपर योग्यता श्राती है अन्य द्रव्यसे नही आती । घुभ श्रशुभ 
भावोको योग्यता आ्रात्ममे ही आती है. पुदूगलमे नही आता । इस नियमके कारण श्रात्मा उपादान है, 
आन्मद्रव्य उपादान है, पर कार्यके नाते पूर्व पर्यायपरिणत श्रा-मा उप।दान है । यहा जो शुद्ध उपादानका 
प्रयोग किया जा रहा है इसका मतलब शुद्ध पर्पायपरिणत -ग्रात्मासे नही है, किन्तु श्रनादि अनन्त 
सामान्यछ्य जो भात्मद्रव्य है उसको कह रहे हैं जुद्ध उपादान । यह द्रव्यरूप शुद्ध उपददान है और सिद्ध 
भेगवान पर्वायरूपसे शुद्ध उपादात है । 


( शव | 'सेहंजानल्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


एक द्रब्य दूसरे प्रग्पफो नही कर सकता, फिर कमंको णीवने किया यह कैसे युक्त हो सकता, लेकिन कहा 
तो जाता है कि जीवने कमंको किया, यद फथन उपचार से है, इसका उपचारका कारण देखिये १०५ वी गायाके 
एक प्रवचनाश्मे-पौद्गलिक कर्मका बन्ध होनेमे जीवका विभाव परिणाम निमित्तभृत है सो निमित्तभूत 
जींवके विभाव परिणाम होनेपर कर्मइनधके परिणामको देखकर लोग कहते हैं कि जीवने कर्म किया । 
सो यह कथन उपचारसे समभना चाहिए। यद्यपि बात ऐसी बहुत स्पष्ट जच रही है कि जीवमे रागा- 
दिक भाव हुए तो उनका निमित्त पाकर क्मबन्ध होता है, ऐसा निमित्त नेमित्तिक भाव है तो भी 
घस्तुस्वरूपकी हष्ट करके तिरखने पर जावका सव कुछ जीवके चतुष्टयमे निरखा जायगा। कर्मका 
सब कुछ कमके च ,ऐटयमे निरखा जायगा। विभाव झादिक पारणामोका श्राश्रय है जीव भ्रौर कर्मो का 
श्राश्रय है कार्माणरूप वगगारूप पुद्गलस्कथ । दोनोमे जो कुछ है उस ही का निरखना सो निश्चयहष्टि 
का काम है। पुथक्‌ पृथक्‌ निरखता जीव्का परिणमन, जीवका गुण, जीवके प्रदेश, जीवका सवस्व 
जीवमे निरखना, चाहे कैसा ही परिणमन हो और पुद्गलका परिणमन उसके प्रदेश, उसके गुण, उसका 
सवस्व उसमें निरखता यह कहलाता है वरतुस्वरूपका दर्शन | ता वस्तुरवरूपकी हृष्टिसे जीवने कर्ममे 
कुछ नही किया, कमेने जीजमे कुछ नही किया । श्रहो, कसा कठिन निमित्त नमित्तिक सम्बन्ड है कि 
भ्रनादि कालसे यह जीव भटकत। चलः आ्राया है, नाना जन्म मरणके सकटोमे उलभा हुश्ला चला श्राया 
है तिस पर भी वस्तुस्वरूपकी दृष्टि यह बतलाती है कि प्रत्येक पदार्थ स्वतत्र परिपूर्ण अपने भापमे 
श्रस्तित्त्को लिए हुए हैं। निमित्त नेमित्तिक भावकी बात देखो तो पौद्गलिक कमंके बन्धन होनेमे 
जीवद्रव्य क्या स्वभावसे निर्मित्तभूत है. फिर भी श्ज्ञान भावसे बधके निर्मित्त भूत श्रज्ञानभावसे परि- 
णम रहा है तो निमित्त होनपर बन्ध हुआ्ना ना, अतएवं उपचारसे कहा जाता है कि श्रात्माने पौदृ)लिक 
कम किय। । यह निविकल्प विज्ञानघन समाधिभावसे भृष्ट हुए विकल्पोमे लगे हुए भ्रन्य पुरुषोत॥ विकल्प 
है, सो वह उपचारकी बात है, परमार्थक्ी बात नही है । वह श्रात्मा धन्य है जिस आत्गाने यह कुन्जी 
प्राप्त की यह श्रपती श्रादत बना ली, ऐसी धुन बना ली कि प्रत्येक पदाथमे उसके ही स्वरूप सर्वेस्वको 
निरखेगा । निभित्त नैमित्तिक भाव होनेपर भी वस्तुके स्वतत्र स्वरूपको निरख लेना यह बडे ज्ञ नबल 
का कार्य है । 
बस्तुकी परिणमनशीलता ज॑ैनदर्शनका मूल सिद्धान्त है, इसे मानकर आगे बोध बढायें तो सब प्मस्यारयें 
सुलऊ जावेंगौ, मूल द्ान्तका सकेत देखिये १२६ बी गाथाके एक प्रवचनाशमे-प्रत्येक पदार्थ स्वय ही परि- 
णमनेका स्वभाव रखता है। जन भिद्ध/न्तका सब कुछ रहस्य जाननेके लिए और श्रपने श्रापको 
कल्याणमय बनानेके लिए मूल श्रद्धान य- होना हो चाहिए कि प्रत्येक पदाथ स्वय परिणमनेका स्वभाव 
रखता हैं| इस सिद्धान्तके श्राधारपर वस्तुविवेचन और मोक्षमागका उद्यम है। यहा कोई प्रइन कर 
सकता है कि प्रत्येक पदाथ परिणमनका स्वभाव रखता है यह बात क्या श्रन्‍्य दर्शनोमे नही मानी गई? 
इसपर जरा विचार कर | जो सिद्ध'न्त पदाथको क्षणिक मान रहा, एक क्षणकों पदार्थका आत्मलाभ 
है, द्वितोय क्षणमे वह नही है. तब उसमे परिणमन स्वभावको बात ही क्या श्रायी ? जब एक क्षणसे 
दूसरे क्षण वस्तु ही न रही, उसका श्रन्वय ही न रहा तो परिणमन स्वभाव है यह बात कंसे घटित 
होगी ? जो लोग पदार्थकों सर्वथा नित्य मा ते हैं वहा पर भो परिणमनोका स्वभाव कैसे घट सकता 
है ? नही तो सर्वथा नित्य व कहलायेगा । जो मन्तव्य इस समस्त जगतको ईदब* कृत मानता है उस 
मस्तव्यमे भी पदाथमे परणमनेका स्वभाव नहीं। पडा हुश्ना है। यदि पदार्थमे पच्णिमसका स्वभाव मात 
लिया जाता तब फिर ईदवर कर्तृ त्कती कोई महिमा न रही। जितने भी श्रन्य मन्तव्योको निरखें 
यथ थतया उनमे यह न माना जा सकेगा हि पदार्थों मे परिणमन करनका स्वयमेव रवभाव पडा हुमा 


१३१-१३३) समयसार प्रवचत ३, ८, ५ भ्भ ( रथ ) 


|, यह तो हुई दर्शन शास्त्रकी बात । 

आत्मतत्त्वके निकट पहुंचना अपना स्वरूपपरिपोषणं है, समभझिये १३०-१३१वीं गाथाके एंक अंवचनांझमें- 
ँनस्वरूप निज आ्रात्मतत्त्वकफी चर्चा करनंका, निज आत्मतत्वके निकट रहनेका उद्यप्त एक ऐपा अपना 
गेषण है जैसे कि फागके दिनोंमें पचासों श्रादमियोंस भिड़कर रंग, कीचड़, मिट्टी श्रादिकसे खराब 
ग्रेकर फिर अपने घरमें कुवा पर या नलके नीचे जलसे नहाते है साबुनसे धोते हैं, अपनेको साफ करते 
| इसो प्र#॥र २२-२३ घंटा यहां वहां फिरकर, मोहियोंसे व्यवहार करके, यत्र तत्र विकल्प बनाकर, 
जुट पिटकर थोड़े समयको आत्मविशुद्धि बनानके लिए एक पोषणमें लगते हैं, भ्रपत्ती स्वच्छुता करनेके 
लिए बैठते हैं, अपनी स्वच्छता अपने सहजस्वरूपके निद्वारनेमें है, यह वस्तु अधिकार है। मेरे स्वभावमें 
विकार नहीं है । कितना महत्त्व है मेरे स्वरूपमें इसको स्पष्ट समभना है तो कमेमुक्त, देहमुक्त कैवल्य 
भ्रवस्थामें विर।जमान सिद्ध प्रभुके स्वरूपका निहारकर समभ सकते हैं | वे भी जीव है, मैं भी जीव हूं, 
स्वरूपमें रंच अन्तर नहीं है । फिर यदि अ्रपने श्रापकों सम्हाल लू अपनी ओर लगनईकरू' तो प्रभु जैसा 
मैं कंसे नहीं हो सकता हूं ? अज्ञानभावका ही निमंत्रण देते रहे, विषयकषायोंमें ही प्रीति बन।ये रहे तो 
यह बात तो स्वप्न जितनी भी नहीं रहती । 

दुनियाके मायाम4 सम्पकका एक चित्रण देखिय-१३ '-१३६ गाथाओं के एक प्रवचनांशमें-दुनियाका यह 
प्रस्परका सम्बन्ध तो ऐसा है कि जैसे १ वि लोग कहते हैं कि ऊटोंके विवाहमें बहुतसे जानंवर आये। 
गधे भी श्र।ये । तो वहांगयर गधे लोग ऊ'टकी प्रशंता करते हैं और ऊंट गधोंकी प्रशसा करते हैं। गघे 
कहते-श्रहो कैसा सुन्दर तुग्हारा रूप है। ऊटोंमें कोई सुन्दरता तो नहीं होती, उनके शरीरके अंग ठेढ़े 
भेढ़े होते हैं, पर गधे लोग ऊटोंके रूपकी बड़ी प्रशंसा कर नहे थे, और ऊंट भी कहते-और कैसी 
तुम्हारी सुराली श्रावाज है। गधोंका स्वर सुहावना तो नहीं होता, और पशु पक्षियोंकी अपेक्षा गधोंका 
बोल पबसे गया बीता, असुहावना लगता है, मगर ऊंट लोग गधोंके स्वरको बड़ी प्रशंसा कर रहे थे । 
तो दानों हो एक दूसरे की प्रशंसा करके खुश हो रहे | तो यह जगत ऐसा ही है । यहां एक मोही दूसरे 
मोही को प्रशसा करता है और वे अपनी प्रशंसा सुनकर बड़े खुश हाते हैं. पर इस भू प्रशंसासे 
श्रात्ममें कुछ भी उत्कर्ष नहीं होता । मैं ही स्वयं अपनंको जानकर अपने सम्यच्ज्ञान और चारित्रमें रहूं 
तो यहां मेरी रक्षा है और मैं अपने रत्नत्र4का कार्य व कर सका तो यहां मेरी कुछ भी रज्ा नहीं है । 
बड़ा खेद करना पड़ेगा । मरणके बाद जेता बन्ध किया उसमें तुरन्त जाना होगा। 


१४२ वीं ग थामें नयापक्षातिकान्तका वर्णन हैं। २० नयपक्षोंकोीं सप्रतिपक्ष वत'कर उनसे अतिक्रान्त होने 
के परमपदका संकेत किया है। उन २० नयपक्षोंमें से एक चैत्यपक्षका उदाहरण देंव़िये-आत्मामें है चंतन्‍्यस्व भाव 
ग्रौर वह स्वभाव, वह चेतन्यतत्त्व है सामान्‍्य- विशेषात्मक, अर्थात्‌ चेतन्यभावके कारण जो आत्मामें 
प्रतिभास हुग्ना वह प्रतिभास सामान्यरूपसे भी है श्रौर विशेषरूपसे भी है। तब उसमें ज्ञान और दरशंन 
दो गुण झा गये तो इसके मायने है कि यह जावे प्रीमासमें आ गया। यों चेतन्यमावसे सम्बन्धित 
यहां . प्रकारके विकल्प बन जाते हैं। चेतनेमें श्र मंवाला, ज्ञानमें आनेवाला, दर्शतमें श्रानंवाला और 
प्रतिभासमें आनेव।ला, :किसोके आशयमें से यह आत्मा चेतने योग्य है ऐसा आता है। तो दूसरे पक्षमें 
यह चेतन योग्य नहीं है ऐपा आता है । पहिला है व्यवहारपक्ष, दुसर। है निश्वयपक्ष । कितनी सुक्ष्म- 
चर्चा की जा रही है। आत्माके चंतनेमें अ्न्तस्तत्त्व अगय।, आत्मा आया ऐसा जो चेत्यपतवा है यह भी 

जहां व्यवहारका वियय किया जा रहा है तो निरच्यके विषयमें तो इससे भो और सूक्ष्म बात होगी, 
बढ़ी ग्दर्शन यह है। आत्पा चैत्य है, चेतने योग्य है. आत्मा चैंत्य नहीं है. ऐसे यहां दो पक्ष हुए हैं, 


( शरद ) “ -. सहणातंन्द साहित्य ज्योति प्रयेभ भाग' 


7322 अ 2 पुरुष है हे ह्तो. 02705 पसन्द नहीं करता । च॑त्य है यह भी भिकल्प है, 
त्मा। चेत्य नहों है यह भी विकल्प है। इन दोनों मिकल्पोंसे च्युत हाकर तत्त्वज्ञानी जानता है कि वह 
तो जो चित्‌ है सो चित्‌ हो है । क्र मे 
ेल्‍ कतुकम धिकारकी अन्तिम गांधा १४४ वीं में एक प्रवचनांशमें पढ़िये-चिन्मात्र अन्तस्तत्त्व. उपासनाका 
के महान्‌ लाभ है-देखो भेया, इस मुझ चेंतन्य॥ात्र आत्माको कौच जानता है ? जब कोई समभता ही 
नहीं है तो त समभते वालोंको हम कुछ जतानेका क्यों प्रयत्न करें ? ज॑से न समभनेवाले बेचारे भींट 
खम्भा आादिके हैं तो इनके सामने तो हम श्राप अपंनो शान नहीं बगराते कि ये मेरा कुछ बड़्प्पन जान 
जायें । ये मुझे, समझ जायें कि मैं कुछ हूं, क्यों नहीं जतानेका प्रयत्न करते ? इसलिए कि हम आप यह्‌ 
जानते हैं कि ये भींट खम्भा श्रादिक तो कुछ मुझे जानते ही नहीं है, ये मुझे पहिचानते ही नहीं हैं। 
इंसो प्रकार ज्ञानी पुरुष समझता है कि ये समस्तःहृद्य॑मान जो प्राणो हैं ये मुक चंतन्यात्मक आ्रात्माकी 
संमभते ही नहीं हैं । जब ये कुछ सम भते नहीं तो इनके सामने मैं क्या शान वगराऊ । .इनको मैं क्या 
दिखाने चलू' कि मैं कुछ हूं । जैसे न समभने वाले अचेतन पदार्थों को हम समभानेकी चेष्टा नहीं करते, 
इसो प्रकार ज्ञानी जन जानते हैं कि यें सब लोग तो इस मुक्त आत्माको पहिचानते ही नहीं है, जानते 
हीं नहीं है । यदि कोई मुझ आत्माको जान जाय तो वह तो स्वयं अपने चित्स्वरूप का अनुरागी हो 
गया । अब वेह व्यक्ति न रहा, ६ह तो स्वयं चित्स्वरूप रह गया। तो मुझ व्यक्तिको उसने नहीं समझा । 
मुझे यहां कोई नहीं समभता । ज्ञानी पुरुष चित्स्वरूपको समभता है। अज्ञानी जीव॑ अपने स्वरूपको 
किसी भी प्रकार समभता ही नहीं । तब अज्ञानीको अपना महत्त्व बतानेकी गुंजाइश व्या ? ज्ञानियों 
को हम क्या बतावें ? वे तो स्वयं चित्स्वरूपके अ्नुरागी हैं । इस तरह जानकर ज्ञानी जीव विकल्पोंको 
हटाता है और विवेक द्वारा अपने भ्रापके इस स्वरूप तक पहुंचता है जिस स्वरूपमें मग्न होनेपर फिर 
किसी भी प्रकारके विकल्प नहीं रहते । योंज्ञानी कर्ता कर्म भावसे हटता है और विकल्प भाषोंसे हटकर 
बह शीघ्र ही साक्षात्‌ समयसार हो जाता.है । . ह | | 
(१३४-१३७) समयस।र प्रबचत ६, ७; ५, पं भग ह 
इस पुस्तकमें समयस!रक्ी ६६ वीं गाथासे २६६ वीं गाथा तह, परज्य श्री मनोहर जी वर्णी &हजानन्द 
महाराजके प्रवचन हैं। स्वंकर्मोंे मुक्त होनेमें ही अआत्माका शील है, कल्य ण है । संप्तारमें तो च'हे पुण्यकर्म हो चाहे: 
_पापकमं हो दोनों ही कुशील हैं, देखिये १४५ वी गाथाके एक प्रवचनांशमें-पापकर्म कुशील कहलाता है और 
पुण्यकर्म सुशील कहलाता है, पर वह पुण्यवर्म सुशील कस। जो संसारमें प्रवेश कराता है ? पापकर्मको 
तो सभी बुरा कहते । पापके उदयमें दरिद्रता हो, आापत्तियां ग्रायें, खोंडो - गतिय्नां भायें, सो.पपकर्म तो 
बुरा है, सभी लोग जानते हैं, श्री" लोग कहा करते हैं कि पुण्यकम भला है, किन्तु यहां ज्ञानी संत यहकह 
जहेहूँ कि वह पुण्यकमभी सुशोलकीपा जो आत्माको संसारमें १रवेशकराता है ! पुण्यका उदय हुश्रा,सम्पदा 
मिलो औरसध्यद् मिलती है तत्र क्याहोता है, सो प्रायःक रके देखो, कोबभी बढ़ जाये, मायाचारभी बढ़ 
जाये, लोभभी बढ़ताताहै। अमी. लाव्कोसम्पदा है तो पेटनहीं भरा क्या? डेढ़ बैथाका पेटवार लाखकी . 
सादसे हांत दवा कया (सा उते हैं कि मैं कराइावोही जाऊ।करोडइपतियों के यहां जाक रदेखो, उनकाक्या 
हाल हो रहा है । सम्पदासे होता क्या है ? चिंतःयें, संक्लेश बढ़ जाते हैं। संबलेश करना, विकल्प. 
करता, नाना चितायें करना, इसके फलमें क्या होगा कि पातकर्म बंबेग] । फिर दुगंतियां होंगी | . 
क!रण मह भी है कि वह दूसरे जीवके भाग्यको नहीं: समझता हैँ. . 


मनुष्यकों १तु त्वका अहुंकार होनेमें एक सा ३० 
जम्मेद।री अपने प्र लांदते हैं, किन्तु घरमें जो : 


देखिये १४६ वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें-भैया, हम सबकी 


कक 
५, 


८2३ पकड़कर मेज ह रखो उदे ती उतदृ्रें आदइवयोके हमे समा नहीं है इपद्धाब॒काछुस्त, । इंवद्राब को मुक्ति 


((३६-१३७) संमंयंसार प्रवर्चेत ६, ७, 5, है भागे ( २5६ ) 
झ्राज वालक वैठें हों. कहो उनका पुण्य वाएसे भी बड़ा हो. और उनके उस बड़े पृण्यके कारेण ही तों 
आपकी उँनकी खुझामदं करनी पड़ती है । किसका भार सेमभते हो ? तुम तो निर्भार हों, शर्रीरसे भी 
य्यारे हों, इस चंतन्यस्वरूपको तो मिरखों । वहां किसी भी प्रकारे का कष्ट नेटों है, पर ऐसी जो अपनी 
अलौकिक दुनियां है वहां तो यह रमनां नहीं चेहता; सो अभ्रूवको श्रुव माना, मिटनेवाली चीजकों 
सदा रहनवाली माने लिया तो उसका फेल तो वैलेश ही है । ४ 

४ जीवकों वेन्धन अपने आधार से पढ़िये ११० वीं गाथाके एंक अंवचनांशमें-जा रांगी जीव है वह 
अवश्य ही कर्मो को बांवते। है । जो विरक्त जीव है वह ही कर्मो से छूटते। है। तो सामान्यरूपसे शुभक् 
धौर अंशुभंकर्म रागका ही निमित्त है। सो वे समन्यतंया सबको वाघते हैं, व॑ 4के हेतुपनको सिद्ध करते 
हैं। सो यें दोतों ही कर्म प्रतिषेंधके योग्य हैं। बाल बच्चे परिवार आपकों सुंहावने लग रहे हैं। ईत 
सुहांवने लगमे वीलोंसे तुम्हारा. क्या. पूरा पंड जायगा ? वे सदाको तो अमर हैं नहीं। मंरना तो पंड़गा 
ही । क्या परभर्वेमें भी ये कुंछ मदद कर दंगें ? नहीं | परेंभवैकी तो बात छीड़ों, ईंस ही भवंमें वेया वे 


- कुछ मदेद कर सकेते ? मंहीं । सिरका दर्द हो जाय तुम्हें औरउन बच्चोंसे कहोकि देखो हमतुम्हें कितना 


खिलाते पिलाते हैं तुम हमारे सिंरकां दर्दे १ झ्राता ले लो, १, आने हम भोग लेंगें, तो क्या ले सकते 
हैं? श्ररेंइत वक्त भी काई तुम्हारी सहायता नहीं कंर सकता है, ६फिर काहे को बंन्धने लगा. 
लिया ? 

...... प्रमुकी ढूंढ़ और मिलन देंखियें १३३ वीं गरथाकें एक प्रवचनांशमें“इसी तरह हमारे भगवान हंभेरी' 
आंखें मिंचेमें हमारे ही अन्दर कहीं छेपकरं विराजे हूँ । हम उन्हें दृढ़नेंके लिए व्यम्न हो रेहे हैं। औरं, 
ऐसे व्यभ्र हो रहे हैं कि जहां संम्भावनां भी नहीं है ऐसी जगह ढंढ़ते फिरतें हैं। मिल जाये ती कहीं। 
बड़े व्यग्न होकर दुढ़ते हैं मन्दिरमें, शास्त्रों, भुस्वोंमें ढढ़ते हैँ, पर भगवान तो आानस्दका नाम है। सी 
उस भगवानकोी दांल रोटीमें, विषधोंमें, दुकाममें सबे जगह ढढ़ते फिरते हूँ, यदि कहीं भगवान निकटर्मे 
आ जाय, पता पड़ जाय कि लों यह हैं भगवांन छिपे, तो देखने वाला भी प्रसन्न होगां और वह भंगंवाम 
भो प्र।न्न ही जायगा। देखनें वाला तीं प्रसंन्नं होगा ही क्योकि निर्मेत बने और भंगंवानं भी जो 
श्रनादिकालसें दु:खी बंठे थे. छिपे हुंए, तो उनेका भो तो उद्धार होतां है। जब हम अपने उंपयोगसें 

प्गवे।नंको हृष्टिम लेते हैं तो भंगवानका ही तो उद्धार होता है। तो भगवान भी प्रसन्न हो जाता 
तो अंबं इत्‌ सुंबर्मे म्रांख मिर्चोनों हों रही है, पर जिंसंके लिए श्रांव भिचौतोका खेल वर्ना है उसे दू'ढ़ा 
पर अंक तक नहीं पावा' पग्म होता हुआ यंत्र तत्र ढृढ़ रहा है। लो ज्ञानात्मक यह अ्रेव श्रचल 

श्रात्मतत्तंव यह: है, भगवान । तो येंह मोक्षका कारण 

... ैखिये बीक्षकी एक द्रश्यस्वभावरूयता, १५६ वीं गोथोंके एक प्रंवचनांशमें-मोरक्ष मायने छूटनां अर्थात्‌ 
अलग होना अलग बैग द्वव्यंके स्वंभावंस्य हैं। दुसरे वस्तुके स्वभावषछप नहीं है। जैसे ह।थका 
हाथसे यहू वन्धने है। एक हाथ, दुसरा हाथ छुट गया त॑। इसका जो छूटना है वह किसके स्वर्भावरूप 
हु सो बलाशो ?' झीाप कहेंगे [$:देफे कमदेपेवदी:हँ तो इस कम रेके रुप है हाथसे हाथका छूंटना । कया 
उत्तर आपको जची ? नहीं। भाप कहेंगे क्रि इंतत भोतां लोग सामन वंठे हैं सो यह मोक्ष इन 
श्वोतावोंके ंवेभावउस है, तो वर्या यह छूटना इसे. शोतावोंके स्व्ावद्प है ?. नहीं । तो इंस - कमरेके 
स्वश्ावरुप है ? नहीं। दुकरोका स्वमपबंदप- कै? नहीं । चोर कदाचित दूसरा आदमी इस एक हाथको 


श्स हाथक हा स्वभावदप ८, इसा प्रकार प्रात्माम ध्मी का बच्चन लगा हूँ झौर उस प्रसंगन्त झात्मा छूट 
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( ९५६० ) 'स|जानन्द साहित्य उयीति प्रथम भाष' 
जाय तो गआात्याका यह छूट जाता कर्मो के स्वभावरुप है या अत एवं. तपस्थावोंके स्वभावरुप है ? या 
झात्माके स्वनावहप है ? यहं आात्माका छूटना आ्ात्माके स्वभावरुप है । 

अम्यस्तानक्ा बाधक भाव देखिये १५८ वीं गाथाके एक प्रवचनांश्रमें-इसमें यह बत्ता रहे हैं कि आत्मा 
का सम्यग्जान जं परिणाम है उसका घात करनेवाले कौन हैं ? जैसे पूछा जाय कि यह अंगुली सीवी 
है भोर ठेढ़ी करिए जाने पर बतलावो कि इस संगुलीके सीघेपका घात किसने किया ? यह तो सामने 
फी बात है भोर सीधी वात है । इस प्रमुलीका सीधापन् किसने मिठाया ? इस अंगुलीके सीधेपतको 
देढ़ापनने मिटाया | तो आत्गाके सीघेपनकों किक्षते मिटाया ? ग्रात्माके टेडपनने मिटादिया । झात्माकें 
वेराग्य परिण।मको किसने मिटाय। / विपय कपायके १रिणामोंने मिटाया | यह खूबरूह साक्षात्‌ बात 
घेल रही है. फिर तिमित्तंको बात लेना हैं। गरात्माका सब सही सहो जात जाना स्वभाव परिणमनकी 
बात है । स्वरसतः भात्ममें ऐस्ती कला है कि वह पदार्थोंकी सही सही जान लिया करे । इस सीधे भौर 


भोले काममें बाघा डाजने वाला कौन है ? अनज्ञान | वस्तुकी सही जूनकारी न होना यही है वस्तुकी 
सही जानकारीका बावक । जैसे वस्चका इवेत परिणमन मलके द्वारा ढक जाता है तो सफेदोका घात हो 


जाता है, इसी प्रकार आत्माका संम्यग्जान अ्रज्ञानरूपी मलसे ढक जाता है तो सम्यग्ज्ान प्रकट नहीं 
होंता है । सम्पग्जान बनाना है तो वस्तुस्वकूपका सही सहो ज्ञान करनेमें लग जावो। 


अलोकिक:पात्र. देसिये जो अलोकिक उदारताका स्वामी है, गावा १६४-१६५ का एक प्रवचनांशमें-भया 


इन सब भेय बनाने. वाले: सेकड़ों पान्तो में कौनमें कौन सा पात्र उदोर-है ? क्या राग उदार है.? नहीं । . 
द्वेप भोह ग्रादि ज़दार हैं क्या ? नहों | कामादि विकार उदार हैं क्या ? नहीं । ये. भ्रत्यन्त अनुदार हैं । 


ये दूसरोंके जानका भी परवाह नहीं करते और खुदके प्रभुके प्राणोंको भी परवाह नहीं १*रते । ये 


“पिकार अनुदार हैं ।.वे उत्तम पात्र नहीं कहला सकते हैं। नाटकमें उत्तम पात्र >व्॒ही कहला सकता हैं 


जो उदार हो | यह ज्ञान-उदार है और नम्भोर भी है। क्षोभ्मे नहीं आता । ये रागद्व प. क्रोध, मान, 
माया, लोभ, काम ये सब क्षोभसे भरे हुए हैं । यह स्थिर नहीं है किन्तु रागभाव गम्भीर है, स्थिर हैं 


घोर है। यहां चर्चा चल रही है कि इस उपयोगके रंगमंचपर जशानभ्ूमिंपर कौन कौन भाव कितना 


विचित्र नाटक कर रहे हैं, कंस कप्ते परिणाम प्रकट हो रहे हैं। कभो शुभ भाव है, कभी वैराग्यमें . 
झ्ाकर भगवानके निक८ पहुँचते हैं, कभा कपायसे पीड़ित हुआ करते हैं, कितन प्रकारके कर्म बताये हैं। 
कितनी तरहके भेद इसम्र झात्मामें अपना लेते हैं। उन सब १रिणमनोंमें से कौन सा परिणमन उत्कृष्ट 
पात्र है उसकी वात यहां चल रही है। यह ज्ञा। उत्कृष्ट मात्र है, उदार है । | 

भात्मक्रान्ति, निरखिये. गाधा १६४-६६८५ के «क प्रवचनःशमें-अब कुछ क्रान्ति .लाइये श्रोर अ्रपनेकी _' 
अके वा, अनेकों अ्रपना जिम्मेदार मानकर कुछ प्रगतिशील भावोंमें चलिये ।. इस मायामय जगतमे .. 
किप्तोका कुछ नहीं निहारना है। किसीसे कोई आशा नहों रखना है। यह जीव स्वयं ज॑से परिणाम 
करता है वंसे ही सुल्र दुःख पाता है। यह -झाश्रवकों ध्योरीका प्रकरण चल रहा है ' इन प्राश्नवोंमे 
पनन्‍्त कर्भ्माणवर्ग णायें ठसाठस भरी है । और, संसारमें ॥त्येक जीवके प्रदेशमें. विश्रषो।चयरूप धझौर 
कर्मेंछप अनेक १ ।पणिवर्ग गायें भरी पड़ी हैं। यह इतना बड़ा मेल, इतना बड़ा जमाव झा कंसे गया ? 


» यह झा गया खुदकी गलीसे । कोई बूढ़ा पहिले . तो अपने पोतोंसे बड़ा प्रम दिखाता है और जब वे 
.. पातापोती उस बूढ़े पर खेलने लगते हैं. श्रौर उस बूंढ़ेशों तकलीफ होती है । कभी सिर पर चढ़ गये 


- कभो कांबे पर चढ़ गये, कभी रोते हैं तो उश्ष बृढ़ेक ऊपर आफत सी झा जातो है । तो उस इुढ़ेंने यह 
आाफत श्रने प्राप हाल ली। अब दुःखी हो रहा-है । यह मो का जो जमाव हम और आप-पर बच 


(१३४-१३७)-समयर्सार प्रघचत: ६::७; 5५ & भर्मि ( रहै१ ) 


गया है यह अपनी ; गलतीसे:वना है, अपने स्वरूपकी कदर न करके अ्रपनेकी दीन हीन समझ रहे हैं । 
हम तो न कुछ: हैं । हमारे पालने वाले दूसरे हैं, हमारी रक्षा करनेवाले दूसरे हैं। हममें तो कोई शक्ति 
हीं है । भरे तुभमें तो प्रभुवत्‌ श्रमन्‍्तज्ञान शक्ति है, अ्रनन्‍्त आनन्दकी शक्ति है। तू अपनी शक्तिकों 
हीं. समभाता इसलिए भूले हुए सिहकी तरह बन्धनमें पड़ा है । न्‍ह 
देक्षिये, ज्ञानी देखता है, कर्म कार्माणशरीरसे , बंधे हैँ १६६ वीं गांधाके एक प्रवचतां में-ज्ञानी जीवके 
पृवकालमें बंबे ठुंए-जी -कर्महै वे.यद्यपि * आत्मामें श्रपनी सत्ता रखे रहते हैं, तो भी वे पृथ्वी पिण्डके 
संमान हैं| वे संबके संब कम, कार्माण शरीरसे बंधे हैं.। अत्म|से नहीं बंधे हैं । देखिये एक गायको आप 
'बांधते हैं.तो किस प्रकार बांधते:हुँ ? एक हाथसे गायक्रा गला पकड़कर रस्सीके एक छोरसे दूसरे छोर 
को बांधते हैं। क्या गायके गलेको रस्सीसे बांधते हैँ ? नहं। | रस्सीका एक छोर पकड़कर दूसरे छोरसे - 
बांधते हैं । गायके गलेक्ी आप रस्सीसे बांधे तो गाय मर जायगी। रस्सीक। एक छोर दूसरे छो रमें 
ऐसा बांधते हैँ कि गायका गला बिल्कुल सुरक्षित रहता है । तो रस्सीसे गाय नहीं बंधी है, बल्कि रस्सी 
से रस्सी वबंधी हैं, किन्तु इस प्रकार की रस्सीका निमित्त पाकर गाय बन्धनको प्राप्त हो जाती है, ऐसी 
हो बात इस अपन आात्माकी देखिये- ह ४ 
: ज्ञानीके बुद्धिपुर्वक रागाविभाव न होनेसे विराखव कहा गया है, उसके अनन्त संसारका उच्छेद हो गया है 
“देखिये, १७२:वीं याथाके एक प्रवचनांशमें-जेसे लाखोंका कर्जा वाला पुष्य सब कर्जा चुका ले, केवल' एक 
रुपया कर्जा रह जाय तो उसे लोग कर्जेंमें शामिल नहीं करते हूँ । वस्तुत: तो एक पाई भी कर्जा हो तो 
$ कहलाता | ६६ हजार ६६९ और €. नेये पेसेक। कर्जा चुका दिया वहां एक नये पैसे की 
गिनती ही क्‍या होती है ? . इसी प्रकार अनन्त कालका वन्ध मिट चुक्रा हो केवल कुछ वर्ष संसारमें 
रहँना शेष है, मामूली स्थिति बनती है, ऐसा बननेके श्राखवका आाखब नहीं गिना गया । करणानुयोगके 
अ्रनुसार तो कपाय व योग तक आखवबब।न है और द्रव्यानुयोगके अनुसार ज्ञानोको आखववान नहीं कहा 
गया । जो रागांदिकसे विरक्त. र और अपनेमें उत्पन्न हुई श्रबुद्धिपूवंक रागादिक विकारोंकों भी 
जीतनेके लिए शक्तिका . स्पर्शकर रहा है वह ज्ञानी. समस्त परवबृत्तियोंका उच्छेद करेता है। वह तो 
निराखवःहै | तव ज्ञानी बुद्धि [वंक्त रगसे तो विरक्त है शोर अबुद्धि[वंक रागको जीतनेके लिए भपनी 
शक्तिका स्पर्श करता है इससे उसे .निराश्वव कद्ा गया है। कर्मों को जोतना, कषायकों दूर करना, ' 
अनादि श्र .न्त नित्य अंततः प्रकाशमान इस चेतन्यस्वभावके स्पर्श ना नहीं हो सकता । ह 
लोग अपना अपराध तो देखते नदीं,-परपरिणमनसे लेखा जोखा लगाते हैं, इस पर इष्टिपात करें, गाथा 
१७६-१५० के एक प्रवचनांशपर-नाच न आवे शभ्रांगत ठेढ़ा-मेया, सब जोव स्वतंत्र हें, वे अपने में अपना 
परिणमन कर हैं । वे अपनी शान्तिके लिए अपनी कषायकी चेध्टा करते हें । हम झाप श्रपनी ही 
कल्पतायें बताकर अपने आपसें छिन्ता आर शल्य बनाते हें और परका नाम लगाते हें कि इसने - मु 
दु:खो. किया । जसे .एक कहाइतमें कहते हें-नाच न झावे आंगन टेढ़ा । यह वहुत वढ़िया मन्विर बना. है, 
. , वापू तौज़से कोई.कसर तो नंहीं है और इसमें तृत्य णुरूफर दिया जाय॑ संगोत द्वारा | नाचने वालाः कभी 
“. सफल होता है और कभी नहीं सफल होता है । यदि उपका नाच न-जमे तो भझपनी कलाका' दोष 
5छिपातेके लिए. कहता है कि अजी आज तो नाच जमेगा नहीं । यह झांग 5 तो ढंगका नहीं है, यहो है 
' मंच ज-आवे-आंगन.टेड़ा |... “| हे 
न समयसार-प्रवचन .अप्टम भागके तंवर प्रकर: में ज्ञानका ही ज्ञानमें अधार आधेव भावष॑ है, देखिये १८२ मीं 
'ग्राधाके एक प्रवचनांशमें-एक ही ज्ञातकी जिस कालमें अपनो वुद्धिमें रखकर आधोर झाधेय भाव लिया 


ध्:75 


( रूह ॥ /क 3 ७ सहुंजानन्द सं हित्यें कयोति/परध्रमः भांग” 
ह । | ए द्रव्य रो को भ्रधिरोंप्र रुक 'जायंगी, इसलिए कुछ बुद्धिमें'भिन्न अधार न मिलेगए। शान 
08 मे रहत | है? जञान,जानमें रहता“है। ज्ञान ऑत्मोमें/रहेत/ है।/ यह भी सिद्ध/है, > पंर:और संक्ष्म- 
ट्स देख ती “ज्ञान ज्ञनमें रहता है श्ौर इससे भी अर्िक सुक्ष्म हृष्टिमें जावो- तो' यह कहां  जाय॑ग्री 
किग्रा पुकी ऐसा प्रइन ही न करता चाहिएः'कि ज्ञान कहां रहता। है?/ ज्ञानिमें ज्ञात हैः। उसमें? पटकारक 
को बीत लगाना भीं व्यवहार है ये्पिं वह पश्मार्थनिर्देशकब्यवहार/है,) लिकिन/भ्मवह्दारु ही तो है 
इसकी कारण यह है कि भिन्न यदकारकीके' परिचय वाले मनुष्योंके सम फुनेके: लि एं- प्र श्विन्न घटकाउकका 
। तो ज्ञानकी कीई:मिन्नेप्रेध्ययन ;ने  मिलेगे।। ज़ व कोई भिक्त उ्रध्ययन; ज़हीं; मिल्नत़ा 

एक ही ज्ञनिर्म शञनर्वेरूपमें: प्रतिष्ठित करने वाला/ज्ञात्त हैआ वहों।गन्यः श्रघार और हाधेयदप्रति- 


है मटर उस ते 9 मर्गक्िज । पक ॥ 8 ॥ 7 
हर होतीं हि शिलीलि फ्ाफिड क्र फेडरर (| है फ्राह 


“09 >ाजउ फधछ उमा फिद्ाफ्य 7 
हा ह सब रक्का कारण देखिये 5६ वीं गायाके एक पंवनांरम इससे? यह सिद्ध हैं कि शुद्ध श्रोत्मा की 


सप्रल व्विसे है विजन. होता हू. आर सुम्बूरतत्त्व अद्भुत अद्वितीय है। “मित्र कहीं पिता कही; ईदनेर 
रक्षक कहाँ, यह एक सम्बर परिणाम हैं। स्वामी संमंतमञद्रा चाय ने कहों हैं कि यदिं पांप रुक. 
तर सम्पदासे क्या . प्रयोजन है ? सबसे अतुल महिनीये संम्पंदा है तो पेपिनिरीध:हैल पर 
व्लादि पा नहीं क.ता हैं, शराती है तो अन्य सम्पदासे बयां प्रयोजन शशवयो कि पाक तोंकरारहे हैं। उस 
है | में तो माकलत। ही होंगी और, कम विपाकके सेमयमें भी ओरकुलतायें-+होंगी।। से व्मेय//अपते 
सिफका इस अकार देसना च हिएं कि मैं अकेला हैं घररंहित हूं; / शशोर्हिताहूं । झौड़; की #त्ता:ब्वात 
सपने आप ने हे जो ममता, रागद पे विभाव परिणामणहोंतें हैं 3%उ फरिणामोंसे सी।रहित हूं मेरे 
हू सह जरवरूपमें केवल चतन्य चरमत्केरिके।स्वरुप:विर्क सिंताहीताहैः ॥ मैं शुद्धाहू, 
समझे सकते हैं। शानी/पुंरुष हीं /जानः सकेतेः हैं। £ये;.सब संग्रोग्रजुत््य 
।.. ते वस्तु मु फस सर्वे  भिन्नेहैग एये तो वितनस्अचेतत् [9्येक द्रव्य 
भरे रथ ते है-ओर ये रागादिक भाव यर्थेपि' अत्मप्रदेशमिं।होते हैं? किस्तुकुछ/समग्ःके ; 
लिमित्त- पाकर होते, इस कारण वे भो बाह्य भाव हैं। ?वेमुभसे भिन्नीहै 9इसे प्रकराहलिद 


के 2 7523]॥ 27 । ८ रे चर 
विज्ञान से जी | अनात्मा है: उससे “उपेक्षा हों” जाती 7 है; ओऔरूुजी ६ आत्मतल्त है इउसमें। प्रव्ने 
| है इस प्रका 'बर्दआ फीकी उपभोग दर यदि आलम्बन है तो ,जेमोकाएसम्वरद्रहीता 
| हिछि व 7 # 4 575 केशाक्कफा ओर उड्ा क्ागनकर फरड फऊ्ो क्‍:5. 7 ड्री 
बा डक । 75जीछ ह+ व गे म्ध्प मक 
रैँ विफ वम्घंद् .737 #छकाएफए /> सका विचार कर शह३धीं गायथि।कि एक प्रव-- 


कण किनॉलीका उपसेग भी निर्जूराहेल बु।गा है, जरा इसके 
ज़ितागिमज फलुतूः हैँ;कि वेतन: छोर, ग्चेतन द्रृत्याकि[ ईन्द्रियं।क 6 रा जीउप भोग केरंतें हैं संम्परटष्टि3 वह 
प है] 4७ रे ६५ | बे भर हर नह 2 
पिज़ेड़ाका ईनमिज्त; होता; है; हरी भी, कहंते है. कि बंधे हुए कमे बिल्कुल छोड़ देते हुए 'नहों ।भड़ते- हैं?। 
ऋगर्ण 4२ देते हैं तो उसमें अन्तर ग्रों“संकता/है। ऐसे 


ही।डदप उतर एव ।अमय कसी -पहिलि| यदि: उसको पर 3 
यूगत ससयसारका भोलिम्बन हैं? एकेस्वर्भीवनां अ्रस्य 


क्रि्मोक़ाउनिएफ़क कछूदेते में /से मे यू. ..ए कल्वुनिरत् रे 
ता । बोस जीव भाया' किरेते हैं 8: पहुलिासंब काह्य ' 


इऋ्रवालाओ्रों में: प्रश्नाज़:भ]व॒ना है. डस एकत्वुको 'किंसने पदोंमें "जी 
दो व कि करो कर्मो से पृथक मानो, रागादिव के विंवरेसे + प्रलग 


पढ़ओो को अप के अयक मात फिर करे रस 2 पाए ि्तियोमे सेंट मिस 
मे सा पन्ने होते हैं उन 'परिणर्तियोंमें से: भिन्‍ने अपने: अरपिक 


अपनेको मानो । प्रपनमे जो विचार वितक उत्पन्न हे 

 सॉवुदरुपका अआनुअबु कुरो.। बहुत अन्त्रमें प्रवेश करनेवाले ज्ञ नीके पूर्वबद्ध कर्मी के-्ठदेयेसे कुछ रांगादिक 

जीडाडहीती, हैं;। जे मदन होता है तब उस वहेँ ग्रार्फत सम भेती है औरुअपनेःएक प्र वित्ाशी शान- 
स्वभावकी ओर लिप्सा बनी रहंती है इस-ही किरण उनअचितंत-ओऔरेंन्चेत्न द्ब्यों मेउपभोफ किए: जप ने 






(त्ष४ तले शी समयप्तार फ्रालकाफ) 8) ५ ६ भाग (१९३ ) हर 


पर भी मेहं)सामग्ररंहष्टि जीव कर्मों की: निजफ कसा: है? 6] ही । | कक के तर ० 
' पृ क्ररेाणकी 'अपनायतेमें सम्यवत्वःनहीं।। रहता; देखिये: /गांबा] २०१:८२० २. फे एक प्रवधर्नाशरमें-जिस जीवके 
परमाणु मात्र भी राग है, रार्गांदिक विक़ास्का अंश-मात्र सी! है वह समस्त आगमोका घारी: होकर भी 
कील्पाको: नहीं।ज़ागता।है। ग्रहां:किस/।रागक। तिश्ने किया जा रहा हैं? जिनको. श्रद्धा भी रागसे रंगी 


६३ ६: 


कैन्पर्थात जो रागक़ी) कणिका:मात्रको भी झात्माका स्तहूप या, हेतु जानते हैं, रागरहित शुद्ध जञानका 
स्वुरूप/परिचग नहीं पाते हैं ऐसे, जी व. जितने; सर्वे: झागुमुको दृव्थलिगी मुनि भी शात कर सकते हैं इंतन 
स॒न्न झशग्रस्की- धार ग़ करके:ओः वे गरात्माकों लहीं जानते हैं और जब अर्पन भ्रापके स्वरकूपको नहीं जानते 
कैती अन्तात्माको परी-बे तहीं.जानते हूँ,। गो, जी व: आता झोर 2003 नहीं जानता है. अर्थात्‌. जीव॑ 


श्ौछबज़ीवक़ो:तहीं:जानता हज पड़ रह, पर, होता: है; ॥ (2. 5५ पे 20 5; , 0६ 3 2 
9 5 द्विखिये ।२9३ वीं)ग था के: एक प्रंवन्ननांशमें[अस्मि क्र :प्स्मविकास का: कारण: निविशेष ,उपग्रोग-सह्‌ ज्ञानी 
संत बहेषका/ उैदयी:नएंटकिरता।है ग्रपनैकों किसीउविशेष रूप नहीं; मानत), और -सामान्यका.ही; कलज्न 
करके) सीमोन्यक्रा ही अनुरिव करके बेह/समग्रे जानकी एक्ताको प्राप्त:करता है श्र्थात्‌ स्वयंको यह एक 
जानरूप' अनुभवाक्रतए हैट। ग्रंही। झात्माक्राउततिंजपद:हैपश्ौर इस हीऊतप्िज:प्रदमें. कल्याण है। इसीसे ही 
सोक्षमार्ग: मिल्नताःहै॥ यंहों:परहंत/भगवन्तोंतेटकिय्रा।4/जो आज़: उत्कृष्द, पृ़में ; अवस्थित हैं, जिनकी 
बढ़ी भंक्तिफें:हमें उन की: पूज़ 7 क़रते हैं;। उत्होंते।इसःहीः एक बह्मस्वरूपक्े अनु भवका मार्ग: अपनाया था. 
डँसे ही भाव्मस्वभावःकी ज़प्रसेिनए की पुरिणतिसे: ये क़र्म धकस्ताहोते।हैं; संस)र मिट्॒ताःहै. और शिवपद 
कीं ग्र/ष्ति होतीःके इसलिए सर्वभयल्त)क रकेःइस! क्षणिक: स्रावको! छ्धी र ;अ्रव जो: झात्मीय नेत॒त्य- 
वे भाव/हैं, प्र।वस्वभावकाःए हमें) अनु भव:क सता; चाहिए आर हम: उसे. अनु भवके पात्र रह सके इसके 
'जिएंक्धायरूप अप्रनीसिप्रवृत्ति करना: चाहिएश+ फ हि कीहफएकी विफक के तक कि एफ 8 57 
अध्र वको छोड़कर ध्र्‌ वकी दृष्टि करनेमें ही आत्महित है, इस तथ्यको देश्षिपे २०४ वीं गाथाऊं एक] प्रतर- 
शिन्नॉँबमेस्मंग्राज॒परिएरतयउतों)- मिंट्रती:हैं;:पए प्ररिणतियोंक्रा: जो. स्ोत है... जिसके ये दह्यायें-हों रही हैं 
बिहममैंहह7। बढँ तरह: मिलता: तो इतासम्रछ्त ज्ञात में जोक मूल; शान:स्वसाव- है: यह जातस्वभाव तहीं 
सिटतेफहैक यही परमार्यः हैआोराइस; पज़ेसा धक्रो: ही प्राप्त करके जोन सुक्तिकों प्राप्त, करता है | किस 
की हुआ जिन्तन+ करेंततोंमोक्ष) मिले, इसका वर्णन इस गांथामें है: ।. सारतत्व शरण क्या है ?,पंरमार्थ 
थिद्॑ज्ञानपद वारंण।हैः।हिंतके! लिए इसके झागे;भौर कुछ देखनेकी जरूरत नहीं है ।-आत्मा परमार्थ है 
आर व्रह्मज्ञानप्ात्र' है (आत्मा एक़/ही(पद्मर्थ: है; ४ +मैं-आरमा.. ए कही, पदार्थ है।. जैसे कि पतु पत्नी 
स्मीरकी-मचुफ्त अा व्छिवने रहनेसे- कात्म5 अन्य झन्य; वहीं हो जात! ॥-मैं वही. का जही हैं।. सो. मैं ऑत्मा 
हकल्ही हि।फएजवाओ आाद्म४एक हीः पदार्थ है; तो अात्या है ज्ञातुस्वुरूपै। वह जान भी एक ही पद है.। इंस 


५४ 


ही (क परम प्रवीध्चकाउशरूण:कही, ५] 5 55 इक 8 दियेहाफ़ सकी फ कं; 


अटल ३७ ॥2, ८ कि/ 2१ है? छत एफ 

99: ड्राम्यक्षा्थ जनफे डी प्रिंर-छ/- सकते हैं; गवन्नास की जिये- रणजी, गाथाके एक परवननाशग “या, मकर 
जगंतमें:कुछ नहीं:हैं।॥केव त>व्रिकदुग हो; मं कुक है की ई)गुज जाम, किसो. इष्ट परुष॑का वियोग हो 
जप ओऔरीलहागाज विंड्रोग डनिय्र कक ।>ऐक का $#गी जा. जो: है; कि.जिसके माँ बाप स्त्री पुंरंष- सदा 
बिहेंफे। वियोंग अवश्य सदात्होगई: झोर वियोगके- उसमयमें+ दःख होंगा जिसका संयोग हुआ उसका 

वियोक निम्रभसे हो ग्रा; चाहे खुद पंहिले।गुज़ड़ जायें, ।चाहे: मा ब्राप आदि गुजर «जाये. वियोंग अवइय 
... होगा एवियोग हांवागहै:बोउ्होडके सुक्र परुपवा्थहै,: मेढ़ बुद्धि बूस_रही- | है.।. जगतके अन्य जोवोंमें-से 
दी ब्रिरि जीढीकोज छवि जिया किउये:> परे हं::ती ;उसके फून्नपें उसे 5:ख अव्य होता है ।. मु दुखी 


हे 


9 । ३5 रे है, > 





“पं 


५ 63 6१3 स्र् ५ 2  2म04७०--० कमान. मय ह१०-०० ०७ तति 
€२ ॥ शक 3 # ध सैहंजानन्द स।हित्य- जयोति' प्रेध मं: भागे 


है! 
[ 


है 
गयगा तो शत दव्य॑तरों को अधिराव रुके जायेगा, इसलिए कु बुद्धिमें मित्र ओधार्रन मिल्ेगए। शान 
(कितम रहता है? शान, शान रहता है। जान आत्मामें?स्हता है; * यह भी सिद्ध:है, 9 पर:और सुक्षम-- 
हृष्टिस देख ती “ज्ञान ज्ञॉनिमें रहता है और इससे भी अधिक सुक्ष्म हण्टिमें जांवों-तीः यहेकर ज़ायँंग्रा 
जी ता ऐसा प्रश्न ही न करता चाहिए कि ज्ञान कहां रहेता।हैए/ ज्ञानिमें सात हैः । उसमें? घटकौ:रक 
दी बीते लगाना भी व्यवहार हैंत यर्चफि वह परश्मार्थनिर्देशकाव्यवहारतहै लिक़िना्न्रद्दाक़ ही तो है 
करण यह है कि भिन्रेंः बंटका रंकी के? पंरिचेय वालि मनुष्यों के। सम फनेके/जलि एं- अश्ि ज्ञ मटका उुकुका 

रा बताया हैं। तो जे।नकी को ईगमिन अध्ययन जे मिलेगा +ज़ व की ई भिक् उ्रध्ययत ज़हीं मिलता 
कही जानमें जानिरवेरूपमें:प्रतिष्ठितकरेने/ वाला ज्ञात हैप़ बह़ढों।अनन्‍्क ऋाछ्ार और काधेयउप्रति- 

नं होती #7 #>#|खछु ते ्र प्मः १६४ >ठ 4 ॥5& है 5 पडिउ> कक कीआार कह ड््ः हे 

२ नही! मम * 303 एछछ 

गिर गे बुव रका / कार देखिये (5६. वी गायाके एक प्रवर्चनांयाम इससे “यह सिद्ध' हैं कि शुद्ध फ्रोत्मीकी 
उवपल ढि ह्रीं पड होता हू श्र र संम्बरतत्त्व' दे संद्वितीय है। मित्र कहों) पितए कही; ईढवैर 
कहो, रक्षक कहाँ, यह एक सम्बर परिणाम हैं। स्वार्मी 'समंत' अदा चॉर्य ने कहां है कि यदि पाप रुके - 
आया है तो ओर ्पिदासे या प्रयोजन है ? सबसे अतुल महिनीय सम्पर्दी हैं तो पपनिरसिध/हैल। फेर 
व्या्पा ता हो सकता हैं, ग्राती है ती अन्य स्पंदार्स बयां पंयोजन 2वयोकि' पाप:त्रो>करारहे हैं। उस 
है] कर द री 'हीगी।और, कर्मविषा कि सेमयमें भी ग्राकु लतायें-होंगी।। सी व्मेयाःअप्ने 
गापको इस अकार देखना चाहिए कि में अकेली है? घेररंहिंत हूं; ? शशोरखहिता हूँ ॥ झड़: की कत्ता-ब्रात 
(70 /8 ने ] ममता, राग पे विभाव परिणाम्होंतें हैं छक5 फरिणंमोंसे भी।एहित-हे 8 मेरे 
सत्तके हि का संहजस्वरूपमें केवल चतेन्य चरमस्कारकस्वर्रुप्र:विर्क सिताहोताहै /मैंशुद्धाहे, 

| 2 मर > गी दु ही समम सकते हैं । ज्ञानी पुरुष हीं? /जाक सकते हैं।: / गे: सके 'संग्रोग्रजुत््य 
वि चिः व ये बाह्य चॉज हैं। से वस्तु ममस सर्वेथी ? भिन्न है एयेक्‍्तो चिंतनःअचिततत | प्रत्येक द्वद्य 
भा भिन्न है।और ये रागोदिक भाव य्येपि' ऑरत्मि प्रदेशोंमें। होते हैं?7 किस्तु।कुछासमग:-के । किए 
(वि हि मित्न 77 होते, .. इस कारण वें भों बीह भाव हैं। “वे मुभसे भिन्नोहैः 9इस्ते प्रकाहमिद ' 
जान करने से जा -अनात्मा हैं उससे पक्ष हीं जाती 2है।ओरे जी हर्तरात्मतंत्क है [उम्रटें। प्रवे 
ता 5 अं अआुपभीश हरी येदि/ भ्रोलम्बन हैं तो रे मतकाओ,उ्वरक्दीवा 


होता है / इस, प्रकार शर््ध शरात्माक्री 
६ ि कडछाक्त #7% ्क्फ़ कं ४॥ डर हरा छठाजा प्र है रे 


्ट 


7 पट । 
कलर 


क्ष बम 


कप कि बरिटिस *्‌ प्र 9 प्र ४१० ४८ (5५ 
कुझए३ 5६ डक डपकेग भी नि तर्ज राहत धो £ के दिसक मर्मेकी विचार करें(६३!धीं गार्थेकि एक भ्रव- 
ज़िनांगमें>- कुल्तें: हैं; कि वे तन: छोर झ्ितन दूव्य कि! इन्द्रिये।के 6. जी भोग करते हैं. सम्यरहष्टि3 व 
असर विजेराका ईनिमिन्त; होती है, सभी, कहते है. कि बे हुए कम विल्कुल छोड़ देते हुए 'न भड़ते- हैं। 
डरा क से) एक जमग भीम डिलि, यदि: उसुका सँक्रेमण कर देतें हैं तो उसमें! तर ग्रोंसंकता/है। ऐसे 
क्रि्मो। का/निएफ़्क् के देन में समृथ एकल्बूनिडच गत॑ समयसीरका भअलम्बन है ॥ तक अत्य 
४प्व्तग्नोम प्रद्तान, भा] वना: हू; |्र्क्ष एकत्व॒को .किंतुन पदों में' “जीव भाव करते! #हैं।॥7  पहुले/ सं: बाह्य 
इपद्ठा्ओ 3 असतेसे क्रय क माता फ़िर का [रसे पुर्थक कर्मीशसे पृथक मानो, रोगीदिंव के विंबधर्रोसि + प्रलग 
अपनेको मानो । प्रपन॑में जो विचार बतक उत्पन्न होते हैं उने 'परिणर्तियोमेंसे मिन्नें अपनेश्रापिक 
स्वुडुपका अनुभव करो | बहुत अन्त्रमें प्रवेश करनवाले जे नीके पूर्ववरद्ध कर्मो कि उदेये से टी रा 
प्रीडाडहीती. हैं;।. जे मेदजन होता हैं तब उसे वहेँ प्राफत संमभती हैं मे पैरअपनेएक गत्िता३। शान- 
स्वमावकी ओर लिप्सा बनी रंहंती है इससही कारण उन अ्रचेतेत औरस्चेत्नता द्ृव्यों मि|डपभो के: किए/ज ने 


(ईप४ कहे! ्पमयसाड फ्रवतेक ४७७ 5, ६ से प (६, रैर१ ) 
धर भी धहू सम््य्रर्टृप्टि ज़ीवः कर्मों कीः निज़ंरा कूस्ता- हैः है /2] र पपुख्डां ह. ४ ईः पा का ली 


६५ कर शगकीअपेनायतरम सम्यंगेत्व/नहीं:। “रहता; वेखियेः:गांध| ३० १४:९० २, फे/ एक; प्रव्घनांगमें-ज़िस जीव 
परमाणु मात्र भी राग है, रागांदिक विकारका-ंश-मात्र औी; है; वह सेमस्त-झागमोका था री? होकर भी, 
अत्पाक़ोःनहीं। जा तता।है।। यहां:किस/रागक। लिप्रेध, किया जा रहा है? जिनकी श्रद्धा भी रागसे रंगी 
कैक्रर्थात/ज़ों।राग्रक़ी|क़णिका:मोच॒को भी झात्माक़ा स्ंरूप: गा पा जानते हैं, रागरहिंत शुद्ध ज्ञानका 
स्कुंडफ परिचय नहीं पाते हैं. ऐसे, जीव शितले सर्व: आग मुका हव्य लिया मुत्ति भी शीत कर सकते हैं इंतने 
स॒न्न झग्रप्तको: धाहुण करके-ओ-चेकात्माकों जहीं जानते हैं और जब अपन भापके स्वेरूपको नहीं जानते 
कैंत भ्रत्ात्माको भी-बे नही जानते हैं.। जो. जीव-आत्मा और गताकाको तृहीं जानता है. अर्थात्‌: जीव॑ 


एड रण 


की एंअज्ीवक़ो: नहीं;जानज़ है।व6। सज़रे (दृष्टि, करो, हो सूक्रता है. ,,. 2 हनी आह 

“० 8दिखिये २३३ वीं।ग पाक: एक प्रंवन्ननांशूमें।7अ]एमाक्रे-प्रस्मविकासकृ/ कारण; ; निविशेष, ,उपग्रोग>यह ज्ञानी 
संत? वशेषका सिदर्य:नए़ंटक्रिरता; है अपनेकों किसी/तिशेप रुप नहीं; मानता), और :सामान्यका:ही; कलत 
करके! सीमोन्यक्ा ही अलुरभवक्तरकेबेहासमग्रे ज।/नकी एक्रताको प्राप्त:करता, है श्रर्थात्‌ स्वयंको यह एक 
जानरूप अनुभवाक्तरताए हैः ग्रंही।अाव्माका/तिंजपुदसहै:श्ौर इस ही>त्तिज.पदसें: कल्याण है.। इसीसे ही 
भोक्षेमागं-मिल्नताःहै ॥ ग्रहों अ्ररहंत/भगवन्तोंफेटकिंग़ाथज्जोजआज़ उत्कृष्ठ, पदमें : अवस्थित हैं, .जिनकी 
गो शिक्तिप्तेहमें।उन की) पूजा क़ज्ते हैं: उन्होंने।इफ्तही: एक ब्रह्मज्वरूपके- अनु भवका मार्ग अपनाया था 
'इस ही आात्मृस्वभावः्की ज़प्सेन[ की प्रुंरिणतिसे-ये कर्म धवस्ताहोते!हैं;-संस]र मिट्ता:है. भौर, शिक्षपद 
की प्रण्ति होती:है इसलिए सवंसभयत्तक रकेःइस क्ष णिक्रः ख्रावकृो! छोड़कर ; भव ज़ो; झात्मीय जैतन्य[- 
इक श्नींच हैं, भव स्वभावकाः5 हमें)अनुअब कर्ता; चाहिए और हम|/ज़स भनुभवके पात्र रह सके इसके 
वे ल्थाययेरूपे अप्रनी/षभ्रवृत्ति करना: चाहिएजफ ह हि सका की विकक्कक दया व हित एड पए। | कक 

अध् वको छोड़कर भ्र वकी इृष्टि करनेमें ही आत्महित है, इस तथ्यकों देखिये २०४ वीं गाधाके एक प्न्- 
अजाशमेस्मग्राए परिण/लग्रफतो-मरिंठती;हैं।: पर, प्ररिणतियों का: जो. स्केत है... जिसके ये दवा यें-हो रही हैं 
वह/मैं३8। ब्र् तहाँ? मिनका;।? तोः इतासमस्तः जात़ोमें ज़ोड गुल; जात-स्वभाव हैः यह जानस्वभाव नहीं 
मिंटता+है.$ यही प्रमान है।ओर!/ इस; परम धेक्रो: ही. प्रा प्त करके जोन मुक्ति गे प्राएत, करता हैं । किस 
छुम् ज़िन्तन/उकरेंततों:मोक्ष,न मिले, :इसक। बन, इस, गौथा में है; ।. सा रतत्तव श्रण क्या हैं £ .परमार्थ 


विह,जा््नपद वाएंणहै ४ हिंतक्े। लिए. इसके झागे;और कुछ देख॑नेकी जरूरत नहीं है | आत्मा, परमार्थ है 
और व्रहज्ञानम्ात्र'है #प्रात्मा एकहीपुदार्थ- है ; रमैआत्मा,; एक ही, पदार्थ हैं।... जसे कि पशु पत्नी 
सफस्को अचुफ् भा व्छिवने रहनेसे, खात्मा: अन्‍य झूुत्स; नहीं हो जातए ॥;मैं वही, का बही है। सो... मे भत्मा 
एकहीहिंफनवाँ भेव्माएक ही:पढ़ार्थ है वो आका है जात हप | तह जान भी. एक ही पे है। इस 
ही !क परम प्रेवीग्रेकाउशहण)कही ७ : 75 पक फीवीछ किक कक्क्रीछ को: 5 है; है 3३. ३; | हक 
कि क्लियक्षार्थ जीनसे: ही पऊट-छु5-सक़त्ते हैं; भृकमार्ा की ज़िये- २०६ वीं. गाथाके एक प्रवचनांशमें-भेया, सकट 
शज्गतमें कुछ नहीं:हैं?।।7केव ज़/ब्रिकत॒ गा हो; है; की ई।गुज ९ जाम, किसो. इष्ट पुरुषका वियोग हो 
जीप ० ओरउहागाज विंश्ोग 5/निय् कफ ।5ऐ०॥ काइआती जा. नहों-है, कि जिसके माँ वाष स्त्री पुरुष सदा 
रहेंफे। वियोग भ्रिवश्य सदातहो ग:झो र वियोगके: समखूे। ढूख - होगा. जिसका संयोग हझा उसका 
“वियोक निभन्नसे होगा] चाहे खुद प्रहिले; गुजह जायें, चाहे; मां ब्गप आदि गुजर _ जाये,  बियोग अवश्य 
“होगा. ह वियोग होतास्है।लोज्होड़के सुक्त परुपट्राअ हैं, मूक बुद्धि / बस. रही. . है.।..जगतके अन्य जावोंमें-से 
: दो: ब्रारि जीडीकोजआंय क्रिया: किये: महि: हैं को ;उसके क़नतमें,उ्ले5:ख अव्ंस होता है । मुझे दी 


( २६४ ). । ' +  संहयाननंद साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


करने वाला कोई नहीं है। सो छिंरो, भिदो, कोई कहीं ले जावो, श्रथवा नाथको प्राप्त हो, कहीं जावो 
तो भो में पर पदार्थों को अ्रहृण नहीं क? ता । मैं सदा अपने आपके रूपमें रहता हूं, अपनी शक्तिमें रहा 
करता हूं, जिस कारण परद्रव्य मेरे स्व नहीं हैं । तो मैं परंद्रव्योंका स्वामी. हैं: । । 


२१७ वा गावाके एफ प्रवचनांझर्म जञानौकी रागरस रिकततः देखिये-ज्ञावी जीवके ये समरत कर्म चुकि 


जाती रागरससे रिक्त है इंस कारण परिग्रहभावकों प्राप्त नहीं होता | पुत्रादिकके पालनके परि-- 


ग्रह भावकों नहों प्राए होती है; क्योंकि उसके पकलनेकी प्रयुतिमें रागरस नहीं है । पालना पड़ता 
ज़से कभी प्रिवारमें या सदगोष्टमें, मित्रोंमें रागरस ने रहे तो कायदे *कातुनके अनुसार बोलना पड़ 


र्‌ पर॑ परिभ्रद नहों रहता है । परिग्रहभाव रहे तो शल्य रहती है, खिन्नता रहती है, बन्धन रहता 
है, पर रागरससे रिक्त रहनेके कारण उसमें परिग्रहभात्रें नहीं रहता। जैसे जो वस्त्र श्रकपायित हो तो 


उंध्षने रृंगंफ़ा सम्बन्ध हो ।पर भी रंग बाहर बाहर लौटता है । वस्त्र रंगनेके लिए पहिले मजीठा वर्गं- 


>हमें सियोया जाते है। जैसे आजकल केवल फिटकरीमें भिगो दिये जाते:है श्रौर फिर उनपर रंग 
चढ़ाया जाता है। यदि किसी वस्त्रकों हर और फिटकरीके पानीमें-न भिगोया .जाय, खांदी पानीमें 
भिगोया जाय तो वस्त्र पर रंग नें चढ़ेगा । अ्रगर उसे फींचकर घो दो तो रंग छूट जाता है । इसीलिए 

कहावत है कि हर्रा रूगे न फिटंकेरी, रंग चोखा हो जाय- सो ऐसा नहों हो सकता है. जिस वस्त्रमें 


कया थित्व नहीं किया गया. हैं उस वस्त्रमें रंग चंढंता नहीं है. इसी प्रकार'जिस पुरुपमें रग रस नहीं है “ 


उस पुह्पमें कर्म-औआर वोह्य उपाधि परिग्रह नहीं बन सकते हैं। यहूपरिश्रह केवल बाहर लौटता है, 


दिखता है । राम्वन्ध किया जाता है किर भी अन्तेरमें मिली नहीं है, इसका कारण वंया है कि ज्ञानों 


पुरुष स्वभावसे हों. स्व॒रसत्तः ही सर्व रागसे हठे हुए स्वभाव वाला है । इस कारण ज्ञानी पुरुष कर्मो के... 


मध्पमें ।ड़ा हुमा भो तन, मत, वचनकी क्रियावोंके बीचमें-पड़ा हुप्ना भी उन सर्व कर्मोसे लिप्त नहों 


होता हूं ४ मा 2) 5: < 32 
के निष्कार्म फ्मंयोगकी ऋलक देखिये २२७ वीं गायाके एक प्रवंचनांशमें-जिसने फलकी चाह,छोड़ दिया 


उसे जो करना पड़ता है उसको किया गया नहीं कहा जा संकता।- वह भ्रक्ृत की. तरह है। जैसे किसी ४ 


नौफरकों आपका काम करनेको भाव नहों है। आप सामने होते हैं तो थोड़ा थोड़ा. करता है, आप झूश्न 


ओोड़ लेते हैं तो वह काम बन्द कर देता है। श्रापके खड़े होनेपर उसे विवश होकर करना.पड़ रहा है।..' 


जब इच्छा ही नहीं है करने की तो श्राप कहं बेठते हैं कि यह तो काम ही नहीं करता है। भरे कुछ तो 
र रहा है, पर कुछ किया गया काम न किए गये में शामिल है, क्योंकि - उसको भारता आप्पर असर 
डानतो है । जब उसकी भावता काम करने की हो नहों डे. तो यह न कर) कहलाता है। सस्यगहृष्टि 
जीवेके जब भोग अथवा अन्य कोई चेष्टाये भोगनेका भाव हो नहीं हैं और भोगनेमें भा. रहा है, करना 
पड़ रहा है तो मैं.तो उराके अस्निग्भभावोंकी ओरसे कह रहा हूं कि वह-करता ही नहीं है ! 
शक शानोंके अधाणमय मी होता, पढ़िये २२८ वीं गाथाका ,एक प्रवपनाश-ज्ञाना पुरुषको भय -नहां रहता 
'है। इसे प्रररणमें आज अनवाणका भग्य ज्ञानी पुरुषकों नहों:रंहता 
' है वह नाशक्नो प्राप्त नहीं होता है। यह वस्तुकी स्थिति हैं। जो सतह वह सतके-कारण झविनाशी 
करते है। यहां उसको सव॒या अभाव केसे किया जो सकता है: ? चाहे पानोका हवा हो जाय, . हृव)क 
पाती हो. जाप फिर भी 'सद्भूत तत्त्व तो रहता ही है । सतुका कभी अभाव नहीं होता । ज्ञान स्वयं सत्‌ 
हैं। यहाँ शानके कहनेसे ज्ञानमय द्रव्यको ग्रहण करना चाहिए। यह जावमय सात्मतत्त्त स्वयूुमव बत्त्‌ है 
फिर दूसरे पृर्षोंसे-इसकों कया रक्षा कराना है। अज्ञानी जीवको- यह भय रहाः करता है कि मेरी रक्षा 


सका..ब्र्णन: होगा । जो. पदार्थ संत्‌ 7 


: (१३४-१३६७) समयसार: प्रवचन ६ + 5, ६ भाग... न्‍ ला ( ९6५ ) 


: हुईंया न हुईं, मेरी रक्षा किससे होगी ? पराधीन भाव वह बनाये रहता है,-परोन्‍्मुख रहता है। ज्ञानी 
चता है. कि इसका तो कभो नाश हो नहीं होता है, क्योंकि यह सत्‌- है, फिर दूधरेसे क्‍या रक्षाकी 
याचना करना: ? अतः ज्ञानीके अचाणका भय नहीं. ह/ता । ८ 


' २३० वीं: ग्राथाके एक प्रवचनांझमें निःकाक्षता पानेकी "रीति देखिये-मोही जीवोंको जो अपनेको- पर. 
परिणति प्रंतिकुतन लगता है उसे तो समभतें हैं कि यह भ्रनह।नी हो रही है और जो परपरिणति अपने 
को अनुकू व जचती है उसे मानते हैं कि यह बात तो मेरे जैसे नवाबके लिए होता ही चाहिए, पर ये 
सारे विभाव आत्मापर क्लेशके लिए ही आये हुए हैं। ये सब किसी पर पदार्थंसे नहीं श्रायें, कमंसि नहीं . 
आये हैं. कर्मों का उदय तो-निमित्त मात्र है। ये विभाव मेरे ही अज्ञान परिणतिसे उठे हुए हैं। भुकपर 
कोई विपत्ति आती है-तो मेरे ही अज्ञान परिणमनसे श्राती है, किसी अन्य पदार्थसे - नहीं श्राती । हम॑ 
अपनेको सम्हाले रहे, सावधान बनाये रहे और फिर मेरे ही किसी परिणामसे मुझे-विपत्ति श्रां जाये. 
सो ऐका भी श्राकस्मिक उपद्रव नहीं है । । 

निजु गुप्ता अ गके जर्णनमें देखिये २३१ वीं गाथाके एक प्रवचनांझममं परमार्थ जुगुप्सा एक महान अपराध 
है-अंपने श्रापकी प्रभुताके:स्वरूपसे प्रतिकूल रहना यह सबसे बड़ा दोष है। यही परमाथंसे जुग्रुप्सा है । 
धर्मस्वरूपमय निज परमात्मतत्त्वसे ग्लानि करता, मुख मोड़े रहना यह महानु अपराध है, और केबल 
अपने आपके प्रभु पर अन्याय करने मात्रका ही श्रपराध-नहीं है, किन्तु जगतके समस्त जीवोंपर, सर्वे 
प्रभुवोंपर यह अन्याय है । अपने आपके स्वरूपका पता न हो सकें यही निज प्रभु पर अन्याय है भ्रनन्त 
प्रभुवोपर अन्याय है । सम्पग्हष्टि पुरुषअपने आपके स्त्रभावसे विमुल्ल नहीं होता, अपने स्वरूपसे जुग्गुप्सा 
नहों रखता, किल्तु'रुाचि रखता हैँ । इस धर्ममय आत्मप्रभुको सेवामें रहकर कोई कष्ट भी भोगना पड़े 
उपद्रव उपसर्ग भी सहन पड़े तो. भी उनमें विषाद नहीं मातता । अपने परिणामोंकी ग्लान नहीं करतां, 
ग्लान नहीं होता । यही हे. परमाथसे निविचिकित्सक अंगका दर्शन । 

... ज्ञानीकों वास्तविक प्रभावना देखिये २३६ वीं गाथाके एक श्रवचनांशमें -सम्यग्हष्टि जीव टंकोत्कीर्णवत्‌ 
निश्चल' एक ज्ञायक भावस्वरूप है। उपन अपने ज्ञानसे समस्त ,,शक्तिय[फो लगाकर, जगाकेर भ्रपननी 
पर्याथकें भ्नुरूप अपनेको बिकंसित किया, इसलिए वह प्रभावन।कारी जीव है। जन धर्मकी ग्रथवा 
वसस्‍्तुविज्ञानकी मोक्षमार्गंक्ी प्रभावना यह जीव रत्नत्रयः तेजसेःही कर सकता हूँ। कहते हैं धर्ंकी 
प्रभावना करो-किसकी प्रभावना करना है ? धर्मंक्नी । तो धर्मका जो स्वरूप हैँ वह जीवोंकी समभमें 
आये यही प्रभावना -कह यरेगी। समारोह होना, उत्सव मनाना ये सब इस प्रभावनाके सहकारी 
'कारण हैं। ये स्वयं प्रभावना नहीं हैँ; जिसकी प्रभावना करना है वह लोगोंके चित्तमें बंठे तो प्रभावना 

लाती है-। प्रभावत। करना हैँ धर्म की । धर्म कहते हैं: वस्तुके स्वृभावको ।. उपदेशके द्वारा. अभ्रथवा 
साधु पुरुषोंको मुद्र।के द्वारा जो. जीवोंपर यह छाप पड़ी, प्रभं।वना पड़ी कि झहो, सर्व. विकल्पोंसे पुथक 
ऐसे साधु हैं, ऐसा ज्ञान और आनन्द रह जाना ही घमका : पालः# हुँ 4० यह बात जिन उपायोंसें प्रसिद्ध . 
' हो सके वस उन ही उपायोंके करनेका ताप प्रभावना है। ... . .... हर हे 

(१३८) समयसार प्रवचन देशमभाग' ा-- --- 
समंयसार प्रत्थकी २३७ वीं. गाधासे लेकर २६४ वीं ग।धा तक -े पूज्य श्री मनेहुर जी वर्णीं सहजानन्द 
महराजके प्रवचन. इस भाग में हैं । अन्चाधिकारमें यह सिद्धान्त रखा-कि कर्मंबन्ध अन्य भच्य “कारणोंसे नहीं, किन्छु 
र॒ ग़ादिको उपयोग भूमिसें ले जता बन्धका कारण है, इस बातकी सिद्धि करते हुए प्रसंगवद यहां महू कहा जा रहा 
“ हूँ पुक आत्मा ज्ञातृत्त.व॒कतु त्व दोनोंके रहनेका परस्पर विरोध- है, पढ़िये-पृ० १:४-भेया, कर्मंयोग जितना 


( २६६ ॥ 'संहँजॉनन्ंद सांदित्य ज्योति प्रथम मार्गेट 


साथ लगा हैं यह तो दोप है, दण्ड है। इस ज्ञानी जीवके भूकि ऐसी स्थिति है कि मिश्यात्व तो रहा 
हीं, विपंरात ओआंशय तीं है नहीं; श्रपनें हीं स्वरपका परिचय बना हग्मां है, फिर भी कुछ समय तक ही 
पुवकालमें जो अज्ञानसे वन्धेन कियां था उस वन्धनोंमें थों वन्यंत शेप है. उसके विवाकमें: इसके.प्रभीं 

पवृत्ति चल रंहीं है; कमयोंग हो रहे हैं, पर वें कर्मयोग व॑न्धकें कारण नहीं हैं; क्योंकि निष्कामताका 
| साथ हैं। सो इसे प्रकार ज्ञानी जीवके ये दोनों बातें विरोधको प्राप्त नहीं होती कि बह कुछ करता 


भी है और जानता भी : 
' वर स्वांतं४4 और निर्मित्तन॑मित्तिक भाव इने दोनोसे लोककी व्यंवस्थों वनी हुई है। य्रेदि इंनेमें से कोई 
एक न हो- तो लॉकेयवस्था नहीं रह सकंती। इसको संममनेके लिए निम्नलिखित प्रंवर्चनां्श पंढंकर फिर उत्त पुस्तक 
घ्यानमें लाने हैं । प्रत्येक द्रव्य मत झेंतनें गुगोंमें अपनी परिणंमन करें पां्ते हैं श्ौरं इंसी कोरण यहें 
लोक वंयंवंस्था बनी हुई है। निर्मित नेम्रित्तिक भावंका होना और प्रत्येक पदार्थक्ा- मात्र अपने: गुणों में 
ही परिणेम॑न कर संकनी, इंन दीं बींतींकीं वेजहसे यहं लोक टिंका हुआ है; व्यवस्था बनी हुईं है । इनेमें 
से यदि कई एंक अंश निंकॉल दिंयां जाय॑, प्रत्येक द्रंव्य अपन में अपने गुंणोंसें. पंरिणमंता हैं, यह एक 
भ्रंश और परस्पर एंक दूर्सरेंको निर्मित्तेकों पाकरें येहँ सब हंईयमारने रचेंनां चेंल रही है; यैहें एके अंशें 
- इन दोनों अंश।में से यदि कोई अंश निंकांर्ल लिया जाय तों लोंकव्येवरस्थां नेंहीं बवेनें सर्केती । ' 
अज्ञानंफें मूंल प्रवाहमें रागंद पक्की दो धांराय कैसे वंनेती । . इंसे देंखियें गाथां २४६ के इस प्रेंवर्चेनोंशंम, , 
धु० ३८-परकी अंटंकमें उपयोंगकी दीं घींरा- भेयां, येहे उपयोग एके. प्रकार कीं हैं, किन्तें जवें यहे . अप 
स्रोतर्कां छोड़कर बाहंरसे अपनी धोरार्का प्रंवाह लेता है. तो बह्धि विषयोंसे श्रेंटकर्कर इसकी दा धांरायें 
बन॑ जाती हैं। जैसे स्नोतस्थीनसे चेली आई हुई एंक भीटी धारा किसी चीजसें:टेर्करीकर दो धाराश्ोंके 
रूपमें बेन जाती हैं इसी प्रकारसें वेंह पर्रिणाम॑ आात्माकों बांधे ' दूंत्ति। वाह .विंपंयोर्से ' टंकरेकर दों 
धाराओंमें बहू निकलता हैं कुंछे रीगंरूप ओर कुछ. हूं परूँंपे । न॑ हो किसी बाह्य विषयोंका रुप्रील, 
किया जाय॑ किसी परेवर्रतुकी ध्यें।न, तो ईस उंपयोगमें दो घार:यें केसे बेने जायेंगी->रागरूंप बने जाना 
 भौर हू षरूप वेने जांनी । जब राग और हू परूप दो धारांयें हो जांती हैं तो: ईंतकीं छटठनो होने लगती 
है, कौंने उसे भला हैं, कॉत॑. डे बुंरों हैं। 5 | 
- झतोंथीकी उपं।दान निमित्त्े... सैमब॑न्धमे- कसा निर्णय-है. और किसको लंक्षेयं है इसकी एक मॉकी गार्था 
२५६ के इस संक्षिप्त प्रवचर्नाशमें देखियें-पु० ६६ ह्िंतायी का लंक्षितव्य-सुंव  दुःखका मूल है -तोःमोह भाव 
है ।सो यद्यति वंतंमनि स्थिति विकारंकी हैं; विकार निर्मिर्से पाये पिना ने - होतें, लेंकिने भेंब हर्म, 
और आप केंरें कंयां ? निर्मित्तंकी सिद्धिमे, ।र्भित्तेकी चर्चा्ें, निभित्तकी दृष्ठिमें हमें अपने क्षे्ण ग्रंजारे 
तो हितकी बात तीं नेहों मालुंम देती है। य॑हंर्सब ती निर्णय किये जाने हां कम: हैं. ही गये। विर्णय; 
परदहष्टि किसं श्री र लंगाने। हैं ? ईपके लिंएं प्रकट यंहं उपर्देश दिया गये कि हैं कल्यांणार्थी-तूँ भ्पनीं 
श्रोर हीं दृष्टि दे, तूं केवल अपने. अल्मीकी ओर ही रष्टि रंख। कंयों यह अरत्मी किसी परंके स्वरूंपेकों 
लपेटे हुंए है ? ईसंकें सवेंमावकों निरेंखी । प्रंत्येक् पदार्थ मे नर. अपना स्वरूप ही रखता है। 7 . 
.. . अरे को दुःखो करने वेली कोई अंन्य नहीं है, मेरें को दुःख मेरे हीं अपराधसे-होता.है;. यहंनिएकर्ष निर्क्ल 
“ लीजिये गाथा २१६ के पिम्तांफित अ्रवचतांशंसेल्पूं० ७१-अ््मा, जो -भीदुं:खीहोता:है वं्ह अपने अपेरा «से 
दु:खी हें!तां हैं । यदि यह जीव निरंपरं।र्थ हो तो ढुःखी नहीं हो संकता है ।.जंगतकी भ्रीर हेष्ट वेनेयह 
ही प्रथम अंक्राघ है। किसीने कोई #परमानजन्क-वचन कहा. उसको सुनकर हम दुःखी होते हैं। तो 


कर थ 


(१३५) समयसार प्रवचन दशम भाभ ( २६७ ) 


यह लगाव रखकर ही तो दुःखी होते हैं कि इन चार ग्रादमियों में इसन मेरी तोहीन की है। भरे इन 
चार आदमियों. पर अपने सखके लगावको दृष्टिसे निगाह रखना प्रथम तो यह अपराध किया श्ौर इस 
श्रपरायके कारण विकल्प हुआ; उत्त विकल्पोंसे यह दुःखी हुआ, उस श्रप्रमानजनक, शब्द बोलन व लिनें 


दुःखी- नहीं किया वह तो अपने कपायके अनुकूल अपना परिणमन करके अपनेमें ही समाप्त हुआ, उससे 


मुझे दुःव नहीं आया, किस्तु मैं ही कल्पनायें बनाकर दुःखी हुआ । ऐसी कल्पनायें बनाना यही मेरा 
श्रपराव है और उस समय उस प्रकारके कर्मोद्यका निमित्त है । 


निर्मित नैभितिक सम्बन्धके वर्णनमें भी भयक्रा अववक्ाश, इस वृतास्तकों पढ़िये-गा।था २४५६ के प्रवचनांश 


में-पृ० ६ऐ-भेपा, इस बातसे घबड़ाकर कि कहीं आत्माके स्वभावकी स्वतंत्रत। नष्ट न हो जाय, निमित्त 
को न मानें श्रथवा निर्भमितकों एक अलंकार झरूपमें हो शास्त्रोंमे कहा है, इस प्रकार की हृष्टि करके 


निमित्तको-न समफाता, न समझता या उड़ा देता यह कोई बुद्धिमानों नहीं है, किन्तु यह जानना 


चाहिए कि नि्मित्तका वर्णनभी ग्राचार्यो ने हमारी मंसाको पूर्तिके लिए किया है। हमारी मंसा है अपने 
शुद्ध स्वतंत्रःस्वभावको निरखना | यही तो चाह है ना सभो कल्याणाथियोंकी जो अपने केवल' स्वभाव 
को नहीं देखना चाहता है वह तो कल्याणार्थों नी हैं। जहाँ यह वर्णन आता है कि ये सब सुख दुःख, 
ये सब व्यवस्थायें, ये सब रागद्व घ मोह सब ब्रिकार कर्मों के उदयके विपाकसे प्रभव हैं। इतनी बांत 
सुनकर तुरन्त यह ज्ञान होता है और उत्साह होता है कि यह मेरा स्वभाव नहीं है। मैं तो टंकोत्कीर्ण- 
वृत्‌ निश्चल एक छुद्ध ज्ञायकस्वभावमात्र हूँ । 

अध्यवसायोंसे स्वयंका अनर्थ होता है इसका एक चित्रण देखिये २६१ वीं गाथाके इस प्रवचनांशमें-पृ० 
१०१-१०२-अध्यवसायोंसे स्वयंका श्रनर्थ-जैसे कोई इढ़ों, पुरानी देहाती बुढ़िया जो पुराने दिमाग की 
है, असम्य है वह अपने ही घरमें बेठे हुए दांत किटकिटाती हुई दूसरेको कौसती रहती है जिससे 
उस्ते क्लेश होता हा, उसे जो दुश्मन दिखता हो । तो देखनेवाले लोग उसे शअज्ञ।नी देखते हैं । कसा अपने 
शरोरकी कष्ट पहुँत्रा रहो है। इसती इव क्रियाकों करनेसे वहां कुछ होता नहीं है, बल्कि ईश्वरसे 
प्राथना करती है.हाथ पीट पीटकर कि हे भगवान्‌ इसका विनाश करदो । तो ये सब चेष्टायें क्या उस 
दूसरे जीवके अहितके कारणभुन बनतो हैं ? उसका हो उदय अशुभ होगा तो क्लेश आयगा, पर इसके 
सोचनेसे दूसरेकोी क्लेश नहीं हाता । दूसरे जोवका सब कुछ जीवन मरण, सुख और दुःख उसके उपा- 
जित किये हुए कर्मोदयके आवीन है, दूसरे जोवके विचारके आधोन नहीं है । 

पुण्य व पाप दोनों के वन्धमें कारग अज्यववाय है, इतका दिग्दर्शव कीजि गाथा २६४के इस प्रवचतांशमें- 
पु०५ १११-११२-सवंत्र अध्यवसायक्री बन्यहेतुता-भ्रध्यवक्षायक्रों बन्धवकी हृष्टिसे देखा जाय तो पापमें 
भी वही पद्धति हुई और पुण्यमें भी वही पद्धति हुई, श्र्थात्‌ कहीं ऐसा नहीं है कि पापका बन्ध अध्यव-- 
सायसे होता हा ग्रीर पुण्यका बन्ध रत्नत्नयके पालनसे होता हो, रत्नवयके पालनसे निर्जरा है, बन्ध 
नहों है। वन्य अध्यव्सायसे हो होता है। हिसा, कूंठ आ्रादिसे वन्‍्ध हो तो पाप होगा और श्रहिसा, 
दया, सत्य बालना, ब्रह्मचर्यक्रा प.लना, परिग्रहका त्यागना इसका अ्रध्यवसाय हो तो पुण्यवन्ध होता 
है। जैसे पराक्षयक परिणा:में लगाव, किप्ती परविययक उपयोग परिणमन उस पापवन्धमें हआ। है, 
इसी प्रकार प्राक्षतक्ष परिणामों का लगाव किलो परके विपयमें उपयोगकाः योजन इस पष्यबन्धमें भी 
हुआ है। ह ध 
कल (१३८) क_्मयतार प्रवचव एकादश भाग । 

इस पुस्तकर्म रमयस्तार ब्रस्थको २६५वीं गाथासे २८६ गधा तक के पृज्य, श्री मनोहर जी बणीं 


( रद)... 'संदंजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग! 


- सहंजामन्द महारीजके प्रवेचन हैं। परवस्तुके कारण वन्ध नहीं होत', किन्तु जीवके रागद्वोप आदि अध्यवसानकें 
कारण बन्ध हूं ता है, इससे सम्बन्धित २६४ वीं गाधाका एक प्रवचनांश पढ़िये-पु० (-पराश्रयतापूर्वक श्रध्यव- 
सानका निर्माणं-उस बन्धके कारणजूत झात्म|के जो अ्रध्यवसान हुए हैं उन अध्यवसानोंमें ऐसा निर्माण 
है कि किसी न किसी परवस्तुका आ्राश्रय किये बिना राग हो जाय तो उस रागका स्वरूप क्या ? क्‍या 
हुमा वहां ? रागमें तो किसी वस्तुविषयक स्नेह होता है और कोई वस्तु इसने उपयोगमें ली नहीं तो 
7ग क्या हुआ ? यावन्‌मान्र अध्यवसान होता है, वह पर पदार्थों का आ्राश्रय करके होता है, इस कारण 
यह भ्रम न करना कि परवस्तुने भुभे बांचा है । परवस्तु तो मेरे बन्धनमें आ्राश्रय भरत है, बन्धन तो मेरा 
मेरे परिणामसे है । अ्रध्यवसान ही बन्धका कारण है। बाह्य वस्तु तो बन्धके कारणका कारण है । 

| अध्यव! ननभाव मसिथ्या हैं, क्योंकि थे अथंक्रियाकारी नहीं हैं, इसका दिग्दशंन करें २६६ वीं गाथाके एक' 
प्रवचनांशमें-पृ० ११-पर विषयक सर्वेविकल्पोंका मिथ्यापन-इस कारण मैं दूस रेको दुःखी करता हूं, सुखी 
रत हूँ, बांधता हूं, छुड़ाता है, ऐसा सोचना मिथ्या है। जैसे कोई कहे कि मैं तो आ्राज आक।शके फूल 
तीड़ू गा तो जैसे उसका अह कहना बावलापन लगता है इसी प्रकार यह भी बावलापन है कि मैं दुसरें 
की दुःखी करता हैं, सुखी करता हूं, क्योंकि परके लिए, ये परमें काम नहीं हो सकते हैं। जैसे कि 
भाकाशसे फून तोड़नेके परिणाममें कोई अर्थक्रिया नहीं है इसी तरह दूपरेके दुःखी सुखी करने की, 
बिगाड़की काई अयंक्रिया नहीं है । इस कारण यह विकल्प करना मिथ्या है। ह 

२६८ वीं गाथामें बताया है कि जीव अध्यवसानसे अपनेको देव, नारक, तियंच, मनुष्य, पुष्य, पाप आंदिं 
मोना रूप कर लेता है। इसके हक अवचनांशमें बताया है कि जीवको अनुभव अपनी अ्तीतिकी पद् तिके अनु ॥र 
होता है-पढ़िये १० २४-अ्रध्यवसानके अनुभव-साधारणतया तो सभी जीव निरन्तर अपने आपके किसी 
ने किसी बिययमें किसी न किसी अवस्थाहूप मानते चले जा रहे हैं ! तिर्॑न्च हो, बैल हैं, घोड़ा , ये 
पपनेको उस ही रूपसे बराबर मानते हैं जेसे कि यह मनुष्य ध्राय: रात दिन यह बात अपने उपयोगमें 
बेठाये है कि मैं इन्सान हैं। भ्रे यह जीव इन्सान है कहां ? यह जीव तो चंतन्यस्वरूप मात्र है, भीतरी 
उपयोगकी हृष्टिमें बात व) जा रही है। यह तो ज्ञानमात्र एक चेतन्यपदार्थ है ' यदि यह इन्सान हो 
तो निरन्तर इसे इन्सान बने रहना चाहिए। मिट क्यों जाता है ? ये पञ्ु कहां हैं ? यदि ये जीव पश्ु 
होते तो निरन्तर पशु ही बने रहते । यह जीवके श्रसाधारण जञानस्वभावकी आर से वात कही जा रही 
॥ > ' | 


अध्यवसारोंमें तो अन्धेरा ही अस्थेरा है इसमें हिंतका मार्गं नहीं मिलता, इसका दिग्दर्शन करें २७० वीं 
ग।थाके एफ अवचनांशमें-पृ० ४१- अ्रध्यवसा नों का अन्धका र-उने अ्रध्यवसानोंको तीन भा* में का किया 
है। एक तो न्नौपाधिक क्रियाओ्रोंसे अपनेको भिन्न न मान सकता और दूसरे अ्रपनी जो पर्यायें: हुई उन 
पर्यायोंसे अपनेको पृथक न समभ सकता, कुछ समाधानसहित ध्य।नममें लाइये और का री बात-जो 
जाननेमें आ रहा है, ऐसे वदार्थों से जिसके समय जो विकल्प हैं उस समय उन विकल्पोंसे अपनेको जुदा 


रंग समयसार है, परभात्मतत्त्व हुं? शुद्धस्वरूप है वह विदित नहीं हो ता । यह ग्राथा बहुत 
गम्भोर है और अत्यन्त ममंमें पहुँचाने वाली & । मोक्षमार्ग जेसा शिवमय पानेके लिए हमें कितनी पंनी 
हृष्टि करके अपने सहज स्वरूपको निरखना है, यह इसमें बताया गया है| हे 

२७१ वीं ग्राथामें बन्ध और मोक्षकी पूल कुन्जी-एक प्रवचनांशमें पढ़िये-पृ० ६ ३-भेया, गत गाथाग्र।में 
पह प्रकरण चल रहा था कि मैं जिलाता हैँ, मैं मारता हूं, दुखी सुखी करता हैँ, ऐसा जो लगाव है, 


कप 
हर 


ही 


(१३९६) समससार प्रवचन एकाह्श भाष ( २९६ ) 


राग है, अ्रध्यवस्तात है वे सबके सब बन्धके कारण हैं। और, मोक्षका कारण तो अपने ज्ञायकस्वरूपको, 
अपने स्वभावकों जैसा कि वह अपने आपकी सत्ताके कारण है उस रूपसें निरखना और मैं यह हूं- ऐसा 
दर्शन करनेके कारण जो परका ग्राश्षय टूटता है और आत्माका आश्रय होता है यह है मोक्षका कारण। 
ऐसा जानकर हे झुतिजनों, निव्चयनयमें लीन होकर निर्वाणको प्राप्त करो। शुद्ध आत्मद्र्यका दर्शन 
करना सो निश्चयका आलस्वन है और अपने आ्रापके सतसे भिन्न अर्थात्‌ किन्‍्हीं पर सतका झ्राश्रय करके 
भाव बनाना सो व्यवहारनय है । 

देखिये व्यवहारनयकी करुणा २७७ वीं. गाथाके एक ;प्रवचनांशमें-पृ० ८५४-व्यवहा रकी करुणा-देखो 
नया, तिश्चयका स्थ।न देकर यह व्यवहार फिर हट जाता है। व्यवहार है प्रतिपेध्य, १र व्यवहार 
कितना उपकारी है कि व्यव्रह्य रका फलभूत जो त्तिरवय है उस निरचयको उत्पन्न करके यह व्यवहार 
खुद मिट जाता है। ऐसा कोई दयालु है जो अपना विनाश करके दूसरेको जमा जाय ? वह व्यवहार 
ही ऐसा हैं कि अपना विनाश करके निश्चयकों जमा जाता है, ऐधा निश्चय, दर्शत, ज्ञान, चारित्र जब 
उत्पन्न होता है तो व्यवहार हट जाता है और ऐसी अनुभवको स्थिति तब होती है कि वहां मात्र श्रपना 
श्रात्मा ही दृष्ट होता है। जाननमें, श्रद्धानमें, स्पर्शनमें, रमणमें जो रहा करता है ऐसा निश्चयभ्रूतत जो 
रत्नत्रय है वह व्यवह्ारके रत्नत्रयका प्रतिपादक है । व्यवह।र रत्नत्रय कार्यकारी है । जब तक निश्चय 
रलत्रय की प्राप्ति नहीं होतो तब तक हढ़ता नहीं होता । 


वस्तुफे वास्तविक ज्ञाताके बन्ध नहीं होता, इसका सन्देश देखिये २५६ वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें-- 
पृ० ६४-वस्तुविज्ञनोके वन्‍्धका अभाव-इस जोवमें जो रागभाव आते हैं उनका निमित्त यह जीव स्वयं 
नहीं है। उसके पर पदार्थों का संग निमित्त है। यह झात्मवस्तुका स्वभाव है कि प्रत्येक जीव अपनों 
ओर से ज्ञानहूप बनता है ' परपदार्थों का संग हानेसे यह अज्ञानरूप बन जाया करता है। इस प्रकार 
वस्वुके स्वभावकों अपने आपके स्वरूपको ज्ञानीजन जानते हैं, इस कारण ज्ञानी जनोंके पूर्वभवोंके बांधे 
हुए कर्मो के उदयसे रागादिक भाव भी झायेंतो भी अननेक्री रागादिक रूप नहीं बनाते । सो वे रागा-- 
सकिके कर्ता नहीं होते | देखा अपने श्राप रागढ्व ष झ्रायें तो हम मानलें कि ये रागद्वेष मेरे स्वरूप हैं 
मेरे सम्बन्धो हैं, किन्तु ऐपा तो है ही नहीं। जो सबसे भिन्न केवल ज्ञानमात्र अपने स्वरूपको जानते हें 
जाव रागादिकरके करनेवाले नहों हैं, वे कर्ता नहीं हैं । उनके कर्मो का बन्ध नहीं होता । 


झांतके विना हिंत संभव ही नहीं, उस ज्ञानका प्रमुख उप'य एक स्वाध्याय है| सो जरा स्वाध्यायकी विधि 
२८० वी गाथाके एक प्रबचनांशमें पढ़िये-पृ० १०३-स्व्राध्याथविधि-इस जीवको संसारकी ग्राकुलताभ्रोंसे 
बवानेपें सरर्थ सम्यस्जान है। अनेक यत्त करके इस सम्पस्शानक्की उपासना करो। जो ग्रन्थ श्रपनी 
समभरमें झरं उन ग्रत्थोक्षा स्वाध्याय करो । जिस ग्रन्थका स्वाध्यय करो उसका ही स्वाध्याय करो 
जब तक कि ग्रन्थ पृर्ण न हो जाय | श्राज कोई भ्रत्थ उठा लिया, कल कोई ग्रंथ उठा लिया, यह ज्ञान- 
वृद्धिका तराका नहीं है। जिस अन्थका स्वाध्याय शुरू करो उसीका स्वाध्याय अच्त तक करलो। उस 
के ब द कर्तव्य तो यह होता चाहिए कि वहो ग्रन्थ दुबारा फिर पढ़ लो। एक बार पढ़ लेनेके बाद 
युत्रारा पड़नसे सभा बात स्पष्ट समझें आतो रहती हैं। स्वाध्याय करनेके साथ ही दो नोटबुक रनों 
चाहिए । एक वाटवुफर्ने जहाँ जो समकपें न आवा उसे नोट कर जिया और एक नोटबुकमें जो बहत 
बहुत हो आत्माको छूती है, जिससे शांति और संतोष मिलता है उस बातको नोट कर लिया | इसतरह 


, से गुरूपे अत्त तक, उयी बन्थका स्वाध्याय कर लेनसे ज्ञानमें वृद्धि होतो है । 


६ ३०७० ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाष' 
(१४०) संमयस्त।र प्रवचन दह्ोदश भाग 


है. पुस्सकर्मे संगयसारकी २८८ वीं गायासे ३ '७ गाथा तक के पृज्य श्रो मनोहर जी वर्णी सहनानन्द 
मह'राजके प्रवचन हैं । २६० वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें उसका साधकतम है अ'€ स्पर्श, पढ़िये-पु० ६-मुर्तक्तिफ़ा 
सावकतम आत्मस्पर्श-मोक्ष,केंसे/ मिलता है इसका वर्णन चलन रहा है। कोई लोग कहते हैं कि वन्धका 
स्वरूप जानलो, उद्चका ज्ञान होनेसे;:मोक्ष मिल जायगा । आचाय॑ देव कहते हैं कि वन्धका स्वरूप जानने 
मात्रसे गाक्ष नहीं मिल सकता है। किस्तु बन्धके दो टुकड़े कर देनेपर अर्थात्‌ आत्मा और कर्म ये दो 
किए जानेतर मोक्ष गिलतां है, तो श्रात्मा' और बन्धके दो टुकड़े कैसे हों उत्का उपाय है ज्ञान और 
शानहो स्थिरता । कितने हो लोग शास्वन्ञान बढ़ा लेते हैं बढ़ाना चाहिए, पर उन्हें मात्र शास्त्रके 
शानमें ही संतोष हो जाता है। कर्मो'की बहुतसो बातें जानलें, कर्म ८ तरहके हैं उनके (४८ भेद हैँ, उन 
में इस तरह वर्ग हैँ, बर्गंणा हैं. निपेक हैं, स्पर्धंक हैं, उतकी निर्ज राका भी ज्ञान कर लिया, कि इन गुण- 
स्थानोंमें इस तरह निज॑रा होती है | ऐसा वर्ण . करनेके कारण उन्हें मोक्षका मार्ग मिल जाय सो नही 
होता है। ज्ञान करना ठोक है, पर उसके साथ भेदविज्ञानके बलसे आत्माका स्पर्श हो सके तो उन्हें 
मोक्षका मार्ग व मोक्ष मिलता है । 


वन्धविच्छेदका उपाय नहीं वना पाते हैं उनका एक प्रतियोधन २६१ वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें पढ़िये- 
पृ० १२-धर्मव्यानांधबुद्धिता-बन्ध कैसे छूटे, रागादिक कैसे मिटें. ऐसे बन्धके चित्तनसे मोक्ष नहीं होता 
है कर्मंवद्ध जीव वन्‍्चका चिन्तन करे अथवा उपायविचयतरामक धर्मध्यान करे, अ्रथवा ये रागादिक 
कपे दूर हों, यह भावजगत केसे दूर हो, जन्म मरण कैसे मिटें, नाना धर्मध्यानहूप चिन्तन भी चले तो 
भी इस धर्मंध्य नमें हो जिनकी बुद्धि अ्न्ध हो गई है, धर्मध्यान अच्छी चोज है, मगर इससे »गे हमारी 
कुछ क्र र्थता है यह बोध जिनके नहीं है. विशुद्ध, म।त्र, केवल, सिर्फ़ धर्मध्यान, उस ही में जो भ्रटक 
गये हैं, ऐसे जोवोंको समझाया गया है क्रि कर्म बन्धके विपयमें चिन्ता करने रूप परिणामसे भो मोक्ष 
नहीं होगा है । जेंसे कोई बेड़ीसे बंधा हुआ प्ररुष है और वह बेड़ीके विषयमें चिन्ता करे कि बेड़ी छूट 
जाय तो ऐयो चिन्ता करने मात्रसे बेड़ी नहीं छूट जाती । इसी तरह अपने आपके बन्धनके सम्बन्धमें 
बिन्‍ता करें, कव छूटे, केंसे छूटे तो इतना मात्र चिग्तन करनेसे बन्बन नहीं छूट पाता है। वह तो बन्धन 
के छे से भे रते काटनेसे हो छूट सकता है और वन्बच्छेदका उपाय है आत्मस्पर्श । 

परतंत्रद | में भी स्वरूपस्वातंत्यईष्टिके स्वादका वृताना २६२वीं गायाके एक प्रवचनांशमें देखिये-प० १७- 
पारतंत्र्य स्थितिमें स्वातंत्य हष्टिके स्वादकों शवयते।-होडीके दिलोंमें आदरलियोंको विविन्र रंगोंसे रंग 
देते हैं, झावा मुह काला कर दिया, आशय नीला कर दिया, ऊपरसे लाल कर दिया, न नहीं 
ग्राता, ऐसो घूरत बना देते हैं, पर यदि मिठाई ख़ाबे तो उसे स्वाद झआायगा कि नहीं आायगा ? मिठाई 
का स्त्राद उसे आयगा ही । बाहरसे देखनेमें तो यह जोव गरदे बातावरणमें है 37 पर भातरस 
यह अपने लक्ष्यकों अपने सरूपमें ले जाय तो उसे ज्ञानका स्वाद मिल सकता है कि नह ? मिल सकता 
है । तो आानमात्र आत्मतत्त्वको लक्ष्यमें लेनेसे परतंव्र अवस्था दूर होती है। संतारसे छुटकारा पानेका 
यही उपाय है । दर 

यत्थविष्छेरसे मुक्ति होती है, यह इस अधिकारमें मुख्य विपथ है, तो बन्बच्छेद किस 4 ६ का है, 
उच्चका समाधान २६८४ दीं गायामें है । उ से सम्बन्धित एक प्रवचनांश देखिये-जिसमें बताया है कि प्रज्ञासे ह्न 
बन्धक। छेद है फिर प्रज्ञासे ही उपादेयका ग्रहण है, पश्यि-५० ,०-प्रज्षा द्वारा भेद शोर उपोदेयका 


(१४७) समयतसार अवचस हादश सांग, ( हऔै०१ ) 


उपादान-प्रज्ञाके दोनों काम हैं जुदा-जुदा कर देना और उनमें से जो अपना उपादेय तत्त्व है उसको 
' ग्रहण कर लेना । जैसे चावव सोधते हैं तो सोबने वालेको यह ज्ञान २हुता है कि यह तो चावल है और 
इसके भ्रलावा जो कुछ भो है वह सब गर चाल है। कोड़ा हो, धानकी छिलको हो या और भी 
भ्रनाज हो, घासका दाना हो वह सव गैर चावल है, तो उसे यह ज्ञान है कि यहु चावल है और ये सब 
गेर चावल हैं तब वह गर चावलोंकों अलग करता है और चावलको भ्रहण करता है। इसीतरह अपने 
झापके आत्मामें जैसा यह ज्ञात है कि चेंतन्‍्यचमत्कारमाव तो मैं आ्ात्मा हूँ और बाकी रागादिक विकार 
श्नात्मा हैं, पर चोज है तब उनपर तत््वोंकों छोड़कर अ्रपन चेंतन्य स्वभावमात्र झात्माकों ग्रहण करता 
है । 

अपना दिल किसको सगपित कर दिया जाता चाहिए, इसका समाधान पाइये इस प्रवचन शिमें पूृ० ३५- 
समर्पग-भेवा, अपना दिल समपंण करो तो केवल एक तिर्ज ज्ञायकस्वरूपकों समर्पण करो और इसके 
ही समपंणके हेतु पंचपरमेष्ठी भगवानको अपना सन समपंण करो । श्र+वा मन बेंच दो, लगावो, सोपो 
तो केवल दो ही स्थानोंको-पंचपरसेष्टीको या आ्रात्मस्वरूपको। तीसरी कौच सी चीज है जिसको अपना 
दिल दिया जाय ? अपना उपयोग सोंपा जाय ? और जिन जयतके जीवोंको दिल दिया जा रहा है तो 
समझो कि यह मेरे करनेका काम नहीं है । यह तो कर्मों के उदयके डंडे लग रहे हैं। सो सर्व यत्न पृव॑क 
ग्रपने आपके आत्मज्ञानकी ओर आयें और इस ही विधिसे बढ़नेका यत्न करें, ये सारी चीजें तो अपने 
आप छूटेंगी । 

किसका आलम्बन करनेमें हित है इसका समाधान पाइये ६५ प्रवचतांशमें-पु ० ३७-मनिजसहजस्व॒रूपका 
आालम्बत-इस अध्यात्मयोगके प्रकरणमें यह बात चल रही है कि हम कंसे शुद्ध स्वहूपका श्रालस्वन करें 
कि हमें मुक्तिका मार्ग भिले। जो श्रत्यन्त शुद्ग है ऐसा प्रभु, उतका हम भ्राश्रय कभी कर ही नहीं सकते। 
हमारे आश्रय किये जानेवाले शुग पा णमनका विंपय तो प्रभु बन गया है, पर श्राश्रय नहीं किया जा 
सकता, क्योंकि प्रत्येक वस्तुक्ा सत्त्व जुदा है। एक पदाथ क़िसो दूप्रे पदार्थेकक श्रालम्बन नहीं कर 
सकता, स्वरा ग्रहण नहीं कर सकता, तब जग अहजस्वरूपका श्रान्नम्वन हो हित है । 

भगवान और भगवतीका परिदय कीजिये २ ८ वीं गरावाके इस प्रवचनांशमें-पु० ७१-भगवान सात्मा 
और भगवतो प्रज्ञा सो कत्पन मे यह जीव देवी देवत ग्रों गो कुछ न कुछ रूपमें मान लेता है, किन्तु वे 
सव इस भगवतों प्रज्ञाके छा हैं। भावतता माय इस मेजबान सात्ताको शुद्ारिण। कहीं मास्टर 
मास्टरनी का तरह, बष्चु वबुप्रानी की तरह भगवा और सगउती वहीं हाते। भगवान ता एक शुद्ध 
जशञानका ताप है और शुद्ध जानको जो वृत्ति जगतो हैं उसका वास है भगवती । लोग कहते हैं कि भग-- 
वानकी स्त्री झावे तंगमें है। शिवक्ा आबा अंग तो पुरष है और भगवती स्त्री आधे अंगमें है, और 
चित्र भी ऐया बना लेते हैं कि द।हिना अंग तो पुरंषका जेंसा जानो । पुरुष जैसा एक पैर, पुरुष जँसा 
आता पेट, व वजञ्ञस्वल और आधे प्रंगमें एक टांग स्त्रो जल्मो, आधा पेट, वक्षस्थल आदि स्त्री जैसी । 
अर्द्धों धकी कल्वता है। अरे भगवानको यरिणतति भगवतो अर्द्धांगमें नहीं रहती है किन्तु सर्वागर्में रहती 
है । जितने में भगवात है उन सब प्रदेश यह प्रज्ञा भगवतो है। 

सवंदाप अपराध से फुट जिस दृष्टि द्वारा दूर हो जाते हैं उस दोव निवारणी द-ष्टका अध्ययन करें ३०५ वीं 
गायाके इस प्रवचनांशमें, पूु० १०४५-रोपनिवारिणी हृष्टि-इस प्रकरणमें वात चल रही है कि जो जीव अपने 
- सहज शुद्ध चेतन्य स्वरभावकी हृष्टि रखता है, चेतन्यमात्र मैं हूं और ऐसा ही जानने में उपयोगी रहता है 
-. बह तो है निरपराध आत्मा और जो अपने स्वरूपमें अपनेकोी न लखकर बाह्य परिण मनों रूप श्रयनेकों 


(६ ३०० ) 'सहयानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाध' 
(१४५) समयसार प्रवचन द्वांदश भाग 


है. पुस्तकर्मे संमयसारकी शरू८ वीं गाथारे ३ ,७ गाथा तक के पूज्य क्रो मनोहर जी वर्णी सहनानन्द 

हराजके प्रवचन हैं । २६० वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें उसका साधकतम है अ'तस्पर्भ, पढ़िये-पु० ६-मुत्तिका 
सावकतम अत्मस्पशे-मोक्ष,कैंसे/मिलता है इसका वर्णन चल रहा है। कोई लोग कहते हैं कि वन्धका 
स्वहूप जानलो, उसका ज्ञान होनेसे:मोक्ष मिल जायगा । आचार्य देव कहते हैं कि वन्धका स्वरूप जानते 
मात्रसे माक्ष नहीं मिल सकता है । किन्तु बन्धके दो टुकड़े कर देनेपर अर्थात्‌ आत्मा और कर्म ये दो 
किए जानेपर मोक्ष मिलता है, तो आत्मा और बन्धके दो ठुकड़े केसे हों उत्का उपाय है ज्ञान और 
अनो स्विग्ता। कितने हो लोग ज्ास्त्रज्ञान बढ़ा लेते हैं बढ़ाना चाहिए, पर उन्हें म!त्र शास्त्रके 


शानमें ही संतोण हो जाता है। कर्मो की वहुतसो बातें जानलें, कर्म ८ तरहके हैं उनके १४८ भेद हैं, उन 
में इस तरह वर्ग हैं, बर्गणा हैं, निपेक हैं, स्पर्धक हैं, उनकी निर्जरराका भी ज्ञान कर लिया, कि इन गुण- 
स्थानोंमें इस तरह निज॑रा होती है | ऐसा वर्ण , करनेके कारण उन्हें मोक्षका मार्ग मिल जाय सो नही 
होता है। ज्ञान करना ठोक है. पर उसके साथ भेदविज्ञानके बलसे आत्माका स्पर्श हो सके तो उन्हें 
मोक्षका मार्ग व मोक्ष मिलता है। 


वन्धविच्छेदका उपाय नहीं बना पाते हैं उनका एक प्रतिब्रोधन २६१ वीं गाथाके एक प्रवचनांझमें पढ़िये- 
० १२-धर्मध्यानांधवुद्धिता-बन्ध कैंसे छूटे, रागादिक कैसे मिटें. ऐसे बन्धके चिन्तनसे मोक्ष नहीं होता 
है। कर्मवद्ध जीव वन्चका चिन्तन करे श्रथवा उपायविचयतामक धर्मध्यान करे, अ्रथवा ये रागादिक 
केपे दर हों, यह भावजगत केसे दर हो, जन्म मरण कैसे मिटें, नाना धर्मध्यानरूप चिन्तन भी चले तो 
भी इस धर्मध्य नमें हो जिनकी बुद्धि श्रन्ध हो गई है, धर्मध्यान अच्छी चोज है, मगर इससे आगे हमारी 
कुछ क्र ।:र्थतरा है यह बोध जिनके नहीं है. विशुद्ध, म।त्र, केवल, सिफ़े धर्मध्यान, उस ही में जो अ्रटक 
गये हैं, ऐसे जोबोंको समभाया गया है कि कर्म बन्धके विपयमें चिन्ता करने रूप परिणामसे भो मोक्ष 
नहीं होगा है। जेंसे कोई बेड़ीसे बंधा हुआ पुरुष है और वह वेड्"ीके विषयमें चिन्ता करे फि बेड़ी छूट 
जाय तो ऐवो चिन्ता करने मात्रसे बेड़ी नहीं छूट जाती । इसी तरह अपने आपके बन्धनके मल 
चिन्ता करें, कब छूटे, केंसे छूटे तो इतना मात्र चिप्तन करनेसे बन्धन नहीं छूट पाता है। वह तो बन्धन 
के छे से भेदते काटनेसे ही छूट सकता है और वन्बच्छेदका उपाय है ग्रात्मस्पर्श । 
परतंत्रद में भी स्वरूपस्वातंत्य्ष्टिके स्वादका वृतार। २६२वीं गायाके एक प्रवचनांजमें देखिये-पृ० १७- 
पारतंत्र्य स्थित्तिमें स्वातंत्य हष्टिके स्वादकों शवयत।-होडीके दिनोंमें आादलियोंको विवित्र रंगोंसे रंग 
देते हैं, श्रावा मुह काला कर दिया, श्राण्य नीला कर दिया, ऊपरसे लाल कर दिया, पहिचानमें नहीं 
श्राता, ऐसो सूरत बन! देते हैं, पर यदि मिठाई खाबे तो उसे स्वाद आयगा कि नहीं श्रायगा ? मिठाई 
का स्त्राद उस्ते श्रायगा ही । बाहरसे देखनेमें तो यह जोव गन्दे वातावरणमें है, परतनत्र है, पर भीतरसे 
हैं अपने लक्ष्ककों पने स“रूपमें ले जाय तो उसे ज्ञानका स्वाद मिल सकता है कि नहीं ? मिल सकता 
है। तो जातमात्र प्ात्मतत्त्वको लक्ष्यमें लेनेसे परतंत्र अवस्था दूर होती है । संवारसे छुटकारा पानेका 
यही उपाय है । ह 
यत्वत्रिज्छेस्से मुक्ति होती है, यह इस अधिकारमे सुख्य विपय है, तो बन्यच्छेद किस साधने होता है 
उसकी समाधान २६४ वीं गाथामें है । उ से सम्बन्धित एक प्रदचनांश देखिये-जिसमें बताया ढ़ कि अ्रज्ञास ह्वो 
अन्धका छेद है फिर प्रज्ञासे ही उपादेयका ग्रहण है, पढ़िये-छ० ,०-शज्ञा द्वारा भेदेव और उपोदेयका 


६१४०) समयसार कलराचन दाददा साम [| रें०१ ) 


न कं 


उपादान-प्रज्ञाके दोनों काम हैं जुदा-जुद्य कर देना और उतमें से जो अयता उपादेश तत्व हैँ उसको 
ग्रहण कर लेता । जैसे चावबव सोबत हैं तो सोवगे वालेडी यह जान २ हता है कि यह तो चावल है और 
सके अलावा जो कुछ भो है वहू सब गेर चाल है। छोड़ा हो, वानकी छिलको होया और भी 
सनाज हो, घासका दाना हो वह सब मगर चावल है, तो उस यह ज्ञान है कि यहु चावल हैं और ये सब 
गेर चावल हैं तथ वह गेर चावलोंको अलग करता है और चाबलको ग्रहण करता है। इसीत रह अपन 
धापके आात्मामें जता यह ज्ञात है कि चेंतन्यचमत्कारमाव तो में आत्मा हें और बाकी रागादिक विकार 
अनात्मा हैं, पर चोज है तब उनपर तत्त्वोकों छोड़कर अपन चतन्य स्वभावमात्र ग्ात्माको ग्रहण करता 
दी 
अपना दिल क्रिसकों समधित कर दिया जाता खाहिए, इसका समाधाव पाइये इस अप्रदवर्वॉसमे प० ३५- 
समपग-भंया, अयना दिल समर्मग करो तो केवल एक निज ज्ञायकस्वरूपको समर्पण करों और इसके 
ही समर्यणके हेतु पंचपरमेप्ठी भगवानको अपना सन समर्पण करो । अ ना मन बेंच दो, लगावो, स्षोषो 
तो केबल दो ही स्थानोंको-पंचपरमेप्णीको या आत्मस्वरूपवी। तीसरो कोन सी चीज है जिसको अपना 
दिल दिया जाय ? अपना उपयोग त्ॉंपा जाय ? और जिन जयतके जीवोंकी दिल दिया जा रहा है तो 
समझी कि यह मेरे करनेका काम नहीं है । यह तो कर्मा के उदयके डंडे लग रहे है । सो सर्व यत्न पूर्व क 
भ्रपन श्रापके आत्मज्ञानकी झोर आयें और इस ही विविसे वढ़नेका यत्त करें, ये सारी चीजें तो अपने 
शाप छथ्गी । 
किसका आलम्बन करनेसे हिंद है इसका समाधस्त पाइये है। अवचनाक्षम-१० १७-निजसहेजस्वरूपका 
धालखन-इस अव्यात्मयोगके प्रकरणमें यढ बात चल रही है कि हम करे शुद्ध स्वहपका श्रालस्वन करें 
के हमे मतक्तिका मर्ग मिले । जो अत्यन्त झुद्र है ऐसा प्रभु, उनका हम आाश्षव कभी कर ही नहीं सकते। 
हमारे आशय किये जानेवाले गुग पी णमनता विषय तो प्रभु वन गया हैं, पर शाश्षय नहीं किया जा 
सकता, वयाकि प्रत्येक बद्युक्ा सत्त्व जुदा है। एक पदाथ किसो दूपरे पदार्थकक अलम्धन नहीं कर 
गषाता, स्वरा ग्रदूण नहों कर सकता, तब या सहजस्वहूपका भालम्बन हो द्वित है । 
भगवान और मगवतोका परिवव ऊजिय २ ८5वीं गावाक्ते इस प्रवचनांशरमें>प० ७१-भंगवान सात्मा 
प्रौर भगवती प्रज्ञा सो कल्पन से यह जीव देवी देवत कीं वू छ ने व छ रुपमें मान लेता है किन्तु 
सेव इस भगवतों प्रजाके झा हैँ । भावता मायव इस मयवान झात्नाक़ों शुद्ररिणा। कहीं मात्टर 
मास्य रनी के तरह, वादु सबुप्रानी की तरह मगवाब और नग;ती नहीं होते । भगवान ता एक छुद्ध 
सेगकी नाव है शोर शुद्ध ज्ञानकों जो तृत्ति जगतो है उसका चास है भगवती | जोंग कहते है कि भग- 
दामकी सती आधे ललिर्मे है। जिवका आबा अंग तो पूछप है म्ौर भगवती स्त्री झाथे गगम है, और 
वपिय भी पा बना छेते हूँ कि दा हिना अंब तो पुरपका जेसा बनते | पुदप जैसा एक पुम्प न्ग्ता 
पद, वे वन्ञखव और झावे अंचमें एक टांच स्त्री जतो आधा गेट, वक्षस्वज् आदि स्त्री अंपी। 
प्र विकों हलाओा है। अर सगचानके परिणति भगवनो अद्धभायम नहीं रहती बॉगमें रहती 
जितये में भववान है उन सत्र प्रदेशान बह प्रज्ञा मगवतों हैं 
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पं रेप अपराय से फट जिस राब्दि द्वाद्य दूर हो जाद्े हे उस दोपनिवारणी इस्टका मध्यवत्त कर ३०३ यो 


१ 86 इस सययनाध्षमं, पू० १०४-इेप निवारिणी हृष्टि-इस भऋूरणर्मे बात चल रहा है कि जा जीव अपने 


पुन ुद्टे बतत्य स्वधावकी इष्टि रखता है, चेदस्थमात्र भें हूँ और ऐसा ही जानने में उपयोगी रहता है 
पे तो हू जिरपराव फ्रत्मा और जो अपने स्वडयमें अपने को च जखकर बाह्य परिण मतों रूप अपनेंदरो 


( ३०३ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 
तक रहा है # मैं पुरुष हूं, मैं स्त्रो हूँ, मैं ग्रपुछ जातिका हूँ, अमुक कुलका हूं, अमुक पोजीशनका ँ 
भादिक रूपसे जो अपनेको देखता है वह अपराधी है। जो अपराधी होता है वह कर्मोंको बांधता है, 
जो मिरपराध होता है वह कर्मो से नहीं वंधता । इस प्रकरणसे शिक्षा यह मिश्नती है कि घर्मके लिए, 
संतोषके लिए, संकटोंसे छूटनेके लिए अपना जो वास्तविक अपने अस्तित्वके कारण जैसा हूं उसी रूप 
अपनको लखते रहें, इससे स्व दोष दूर हो जायेंगेः। 

३०६ वीं गाथामें बताया है कि प्रतिक्रमण आदि विपकुस्स है और ३०७ वीं ग।धामें बताया है कि अग्रति- 
क्र ण आदि अमृतझुम्भ है, इनके प्रदचनोंगें यह प्रकाश डाला गयः है कि अज्ञानी जनोंका अप्रतिक्रमण तो विपकुम्भ 
है ही, किस्तु द्रव्यप्रतिक्रमण भी शुद्धोपयोगके मुकावसे में देखो तो विषकुम्भ है, इस दोनों स्थितियोंसे उत्कृष्ट जो 
अप्रतिक्रमण है वह अमृतकुम्भ है | इस प्रकरणको सुगमतया समझनेके लिए एक प्रवचनांशमें इन तीनोंके नाम जंसे 
बताये हैं सो पढ़िये-पु० १५७- 


सुत्रोधके लिए नामान्तर-तीन दश्चायें होती हैं-अप्रतिक्र ।ण, प्रतिक्रमण ओर अप्रतिकमण । 
श्रच्छा यों न बोलो-यों कहो पहिला अप्रतिक्रमण, दूसरा व्यवहारप्रतिक्रमण और तीसरा निशचयप्रति- 
कमण । यह भाषा मर्म समभनेमें शुद्ध रहेगी । ज्ञानी जनोंके वर्णनमें तो ज्ञानात्मक ढंगका वहीं वर्णन 
था अप्रतिक्रणण, प्रतिक्रमण और अगप्रतिक्रण। पर सुबोधके लिए इस प्रकार रखिये अप्रतिक्रमण, 
व्यवहारप्रतिक्रमण और निश्चयप्रतिक्रमण । श्रर्थ खुलासा वतायेंगे इसलिए इस अनुत्साहमें न बंठे कि 
क्या कहा जा रहा है, यह तो ऊंची चर्चा है। चित्त देनेसे सव समभ-में आता है और चित्त न देवसे दाल 
रोटी बनानेका तरकीब भी समभमें नहीं भरती । 


(१४१) समयसार प्रवचन त्यो श भाग 


इस पुस्तकमें समयसार ग्रन्थकी ३०८ वीं गाथासे ३२७ वीं गाथा तक के पूज्य श्लरी मनोहर जी वर्णी 
सहृजानन्द महाराजके प्रवचन हैं । स्वविद्युद्ध । ज्ञानबिकारी आदि गाथाओंमें सर्वविशुद्धता व स्वतेन्रवाका दर्शन 
कराया है । उन बवचनोंमें से एक यह प्रवचनांश पढ़िये-प्ृ० ३०-स्वतत्रता सत्तासिद्ध अधिकार- यहाँ स्व- 
विशुद्ध भावको दिखाया जा रहा है और सवसे न्‍्यारा केवल सत्त्वमात्र स्वरूपको दृष्टि की जा रही है। 
इस हृष्टिमें इस जीवमें केवल जीव हो जीव नजर आते हैं। ऐसा है वस्तुका स्वातंत्र्य सिद्धान्त। भारत 
की आजादोके लि' सबसे पहिला नारा था तिलकका, और भो हों ता हम नहीं जानते । त्तो _अथम 
नारा यह हुश्ा कि आजादी हमारा जन्म सिद्ध अधिकार है। जब हम भी मनुष्य हैं भ्रार प्ग्रजा, तुम 
भी मलुष्य हो और मलुष्योंका आजाद रहता उत्का जन्मसिद्ध अधिकार है तो ५रिस्थितियाँ भ ह्दी 
बन जाया करती हैं, पर मनुष्य क्या गुलाम रहनेके लिए पैदा होता है? उसे तो आजाद रहनेका 
जन्मसिद्ध अविक्ार है। जेनमिद्धान्त इससे बंढ़फकर बतलाता हैं कि वस्तुक्ी आजादी होना सत्ताविद्ध 
श्रधिकार है । जन्मकी बात तो जाने दो, बह तो ४०-५० वर्ष १ हिले हुआ, पर हमारा आपका आजाद 
रहना तो सत्तासिद्ध अधिकार है कि हम आप स्वतंत्र हों । कं 

स्वतंत्र परिणमनका एक चित्रण, गाथा ३१३ का एक प्रवचर्नांश पढ़िये-पृ ० ५४-स्वतंत्र परिणमन- 
भैया, जीव जो करेगा सो अपना कार्य करेगा । कर्मो में जो परिणमन होगा सो उध्षका अपना होगे पर 
इन दोनोंमें परस्पर निमित्त नैमित्तिक भाव है। जंसे मोटे रूपमें श्रभीका दृष्टान्त लो-शपने पूजा वाला 
का राका तो वे और जोरसे बोलने लगे । आर, पूजा वाले जोरसे बोलने लगे तो श्रापमें झोर रोष गज 
लगा । इस सम्-स्वर्मे आ का पूजकोंत बु छ नहीं कित, भप अपनेमें हो कल्पना बनाकर हाथ व: 
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(१४१) समयसार प्रवचन त्रयोदश भाग ह ( ३९३ ) 


पीटकर बेठगये औरपुजकोंका आपने कुछनहीं किया, वे भी अपनी शान समभकर श्रपेनी कल्पतासे अ्रपते 
भाप जोरसे चिल्लान लगे | हम आप अपने परिणमनसे अपनो चेष्टा करने लगे, वे अपने परिणमनसे 
अपनी चेष्टा करने लगे । ऐसा - सब जयह हो रहा है। घरमे भी ऐसा ही होता है। एक पदार्थ 
दू रे पदार्थंका कुछ भी परिणमन कर सकनेमें समथ नहीं है पर निम्रित्त नैमित्तिक भावका खण्डन भी 
नहीं किया जा सकता | न ही निमित्तनैमित्तिक भाव तो बतलावो यह सारा संसार कहांसे श्रा गया ? 
केसे हो गया ? 
अज्ञानमें किसका जादर होता है और ज्ञानमें किसका आदर होता है-देखिये ३१५ वीं गाथाका एक प्रव-- 
चनांश-पूृ० ६३-पअज्ञान और ज्ञानमें आदरका विषय- भया, अज्ञान दक्ामें विकल्पोंका आदर था चेतन 
अचेतन संगका आदर था, परन्तु ज्यों ही उसके निविकल्प अ्रवस्थामें हितकी बुद्धि प्रकट हुई और 
निःशंक अत्यन्त एकाकी स्वरूपमें रहनेका भाव हुआ, अब वह अपने स्वरूपमें समानेकी धुनमें लग गया 
है तो जब तक यह जीच अज्ञानी रहता है तब तक तो यह कर्ता कमंभाव समाप्त हो जाता है और जैसे 
कर्तापन जीवका स्वभाव नहीं था, पर श्रज्ञानसे कर्मका कर्ता बन गया, इसी तरह भोक्तापन भी जीवका 
स्वभाव नहीं था किन्तु श्रज्ञानस यह कर्मफलका भोक्ता बन रहा है। अ्रज्ञान न रहे तो यह स्वरस भोक्ता 
होकर अपने अनन्त आ्रानन्दमें मग्न दो जायगा। बस, दो ही तो निर्णय हैं-एक ज्ञानका विलास और एक 
ग्रज्ञानका विलास । 
व्यवहारनयसे हम कया शिक्षा प्राप्त कर सकते हैं, देखिये एक प्रवचनांश-पृ० ७३-व्यवहा रनयसे शिक्षा- 
व्यवहा रनयने यह बताया कि ये रागद्व ष भाव पुदूगलका निमित्त पाकर उठे हैं। इनसे हमें क्या शिक्षा 
लेनी है कि ये मेरे स्वभावसे नहीं उठे हैं । मेरा स्वभाव तो शुद्ध ज्ञातस्वरूप है । इस शुद्ध ज्ञानस्वरूपका 
आलम्बत करानेके लिए व्यवहारनयका उद्गमन हुआ है। कुनयके परिज्नान तकसे हम किसी प्रकार 
कल्याणमार्ग पर॒जा सकते हैं और कुनयको यदि हम सुनय समभलें तो मेरी फिर हृष्टिमें कुनय है ही 
नहीं, फिर उस हृषि.से हितमार्गर्म नहीं जा सकते हैं । ह 
आनन्दविधातका कारण तो कषायका भार है, इस विषयका एक चित्रण ३१६ वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें 
देखिये-पृ० ७६-आनन्दविघातका हेतु कषायका भार-ज॑से तीन मेंढक हों और एक के ऊपर एक चढ़े हुए 
हों, चढ़ जाते हैं ना मेंढक एक के ऊपर एक ? तो उन तीनों मेंढकोंमें सुखी कौन है ? ऊपरका मेंढक, 
और वह कहता है कि-हेच न गम, मुझे कोई परवाह नहीं, अ्रच्छे कोमल गद्देपर बेठे हैं, तो बीचका 
बोलता है कुछ कुछ कम । पूरा आनन्द तो नहीं है मगर एक ऊपर चढ़ा हुआना है, मेरी इसलिए कुछ कुछ 
कम चैन है। है थोड़ी थोड़ी जरूर, पर नोचेका कहता है कि मरे तो हम । नीचे कंकड़ों पर पड़ा है, 
जमीत पर पड़ा है श्ौर ऊपरसे बोक लदा है, सो ऐसी तीन तरह की परिस्थितियां होती हैं जो अशुद्ध 
को जान ही नहीं क्‍्य। मतलब ? दृष्टि ही नहीं देता है उसको-हेच न गम, और एक श्रशुद्धमें पड़ गया, 
परन्तु उससे हटा हुआ रहता है, वह कहता है कुछ कुछ कम । और, जो श्रज्ञानी बोभसे लदा हुआ्ना है, 
परको अहं रूपसे अनुभवया है उसकी दक्षा है मरे तो हम जैसा । 
ज्ञानकलाका प्रताप देते एक प्रवधनांशमें -पृ० ८५-मैं ज्ञानमात्र हूँ, और कुछ हूँ ही नहीं, बाहरी 
परिग्रह छिंदजायें, भिदजायेंकहीं जीवविलयको प्राप्तहो, वह तो मेरा कुछही नहीं, उसका परियग्रहनहीं है, 
ऐसप्ता निर्णय रखनेवाला जो ज्ञानी पुष्प अ्पनेको अपनेमें ले ज।य तो सारे दुःख संकट ये उसके एक साथ 
'समाप्त हो ऊते हैं। उनमें यह क्रम भो नहीं होता कि पहिले अम्ुक दु:ख मिटेगा । एक इस कलाका 
प्रभ्याती अपनेक वनागा ये एक काम करता है। बाहरी बातोंकोी उदय पर छोड़िये क्योंकि जब 


[ 5:०४ ) सहिजानरद साटिश स्योति अयय भागे 


बाड़ 5 थी पद ॥ गेनुसार बोटरमें 45 हाम उता नहीं हे हो उस कामके पीछेतयों पड़ा जाय, 
थते खोजो उद्यावुसाद नी काम दे धी॥ है, सास्म दितिक कामों हो ओर इप्डि दोजिये। 

मरवार वाद पर्मोफि्काी में रामाक मावोरा कर्ता अच्या नदी हूं, टूती ने मानकर जो आत्माकों हीं 
रागादि हा तेदवादका दिव हे गेलय कर्ती मानी हे मे उन्हीं स्ामोहियोश समाव दे जी ब्राशियोंका कर्ता इडिवरकों ' 
मामय है, इस विधवाय दिउरभत पेक्षिय अ२३े थी गाथा ह एक प्रययनांधमें-पू२ 4९ १-कर्त त्वव्यामोहकी समा- 
सता-भेया, लोतिफक पुरुषनि तो परमात्माओं कर्ता माना हूँ हम सबकी अ्वस्थाओंका । सी बह कर्ता है 
तो मितछ्य हर्ता कलाया, और यहां श्रमगजनोंने भी अपने ग्रात्माकों नित्य कर्ता मना है। तो लौकिक 
परद्षोंके व इन लो फ्ोत्तर क्षमणोंके भो मोदा नहीं होता हैं। परद्रव्य में और आत्मतत्त्वमें रंच मात्र भी 
सम्बन्ध नहीं दे, पर मोहका नशा ऐसा जड़ा हुमा है जगतके जीवोपर कि चित्तसे हटता ही नहीं है । 
भेरे भाई हैं. मरा परिवार है, मेरा धन हि, मेरा शरगोर है और तो बातें जानें दो, मेरी बात है, मेरी 
बात नहीं मानी गयी, अब हो गये ब्रीम'र। दु.खी हो म्ये, कष्टमें था गये, अरे तेरी तो कुछ वात भी 


नहीं है । तेरा तो निस्तरंग चतन्यस्वहप हे । ग्रहों कैसा नज्ा है बातका, मोहका । बातके पीछे लोग 
झापना घर भी धरबाद कर देते हैं । | 
देखित व्यवहार भ'पाका कै प्रयोजा। है और उसका व्यवहार किस प्रकार होता है पढ़िये- गाथा ३२४ 
का एक प्रयचनांश-ब्यवहा रभापाके व्यवहार और उसके प्रयोजन-जैंसे वर्मशाल।में श्राप दो दिनको ठहर 
जायें और जिस कमरेंमें ठहरें तो ब्राप लोगोंसे कहृते हैं कि चलो हमारे कम रेमें, चलो हमारी धर्मशाला 
में । लो, अब बह आपका क ने रा हो गया । तो क्या ज्ञानमें यह वात है. कि प्रेरा कमरा है? नहीं है । 
आर, व्यवहारभापामें यह बातें बोल रहे हैं कि यह मेरा कमरा है । थी का डिब्बा | क्‍या आपके ज्ञानमें 
नमी यह बात वसो है कि घी से रचा.हुम्ना यह डिव्या है ? नहीं | श्राप जानते हैं कि यह टोनका जववी 
है और इपमें घो रखा है । जिस लोटेसे आप ट्ट्टों जाया करते हैं-अ।प बोलते हैँ कि यह < ठ्ीका लोटा 
है, यह पी का लोटा है, यह चौकेका लोटा है। आपके ज्ञानमें बया यह रहेंता है कि यह ट्ट्वीका लोटा 
है ? नहीं आप तो जानते हैं कि यह पीतलका लोटा है, इसको संडासमें ले जाया जाता है, इसलिए 
इसका नाम ट्ट्टीका लोट। है । श्रत्र जल्दी जल रैमें क्या बोलें ? क्‍्यप यह बोलें कि देखो जिस लोठेके 
आधारमें पानोको लेकर से इसमें जाया जाता है वह लोटा दो ' क्या कोई इतनी बड़ा बाक्य बोलता 
? नहीं | तो व्यवहारभावा किसी मर्भकों संक्षेय करतेके लिए होती है और निरचयका ज्ञान उससे भी 
ग्रति संच्षेषकों लिए हुए होता है । 
निशचयतः राग अपनी परिणतिम होता है बाहर नहीं, इस ध्थ्यक्ता चित्रण देखिये-३२६ वीं गाधाके एक 
प्रवचनांशमें-प० १३ ३-वैदाकी त्रितमता-विरे भी तोन हैँ जिसके तोन बेः हों उनको नहीं कह रहे हैं 
(हूं शो) । श् खिटा, भर्थवेटरा और ज्ञानबंदा । एक कागज पर लिख दे-बे और टा और आपसे कहें कि 
यह क्‍या हैं ? भीप कहेंगे वे । जेंसे एक कागज वर लिख दिया कि हम मरख हैं, पढ़े नहीं हैं और 
७-८ क्लास वंले लड़कोंसे पढ़ावें-कि पढ़ो, इसे पढ़ना है- तो वह पढ़ता है कि हम सूरख हैं पढ़े नहीं हैं । 
-अरे तो. पढ़े.तो । -ढेंस मर हैं पढ़े नहीं हैं। अरे भाई पढ़ा तो वही जो लिखा है। तो शब्दबरेटा तो 
५ आपके, का पर्में नहीं आ सकता । इेढ़े हो जाय॑ तो लाठी पकड़कर ले जाय, यह काम तो शब्दबेटा न कर 
सकेगा। प्यास लगी हो तो गिलाप्त ले आये. पानी पिला दे, यह काम शब्दवेटा नहों कर सकता और . 
अर्थ बेटा, मायने जिपके दो टांग हैं, जो घरतें रहता है या यहाँ बैंठा है वह है अ्र्थ-वे:ा । मायने 
पदार्यघूत । सो वह अर्थ-बेटा भो आपसे प्रत्मत्त अदा है। उसके परिणमनसे आापमें कुछ नहों होता 


(१५४२) समयसार प्रवचन चतुद्दशतम भाग ( ३०५ ) 


है 


है । ज्ञानबेटा क्या ? उस वेटाके सम्बन्धमें जो आपका विकल्प बन रहा है वंह विकल्प है ज्ञानवेटा । 


ग्राप राम कर रहे हों तो ज्ञानवेटामें कर रहे हो, न अर्थ-वटामें राग करते हो, न शब्दवेटामें राय करते 


ही । 
(१४२) समयसार प्र३चन चतुर्दशतम भाग 


इस पुस्तक समयसार ग्रस्थकी ३२८ वीं गाथासे ३७१ वीं गाया तकके पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहया- 
ननन्‍्द महाराजके प्रवचन हैं । सर्व विश्युद्ध अधिकारमें यह बताया गया है कि एक द्वव्य दूसरे द्वव्यमें कुछ भी गुणत्पाद 
नहीं करता, निमित्तनमित्तिक सम्बन्ध होता अन्य वात हैं। इत्का संकेत करनेवाला ३२८ वीं गाथाका एक प्रवचनांदा' 
देखिये-पृ० ४-प्रभाव, प्रभावक व निमित्तका विश्लेपण-भेया, इस प्रकार प्रत्येक उपादान विभावरूप 
बनाता है तो किसीपर द्रव्यका विमित्त पाकर ही बना पाता है। वह प्रभाव नि्मित्तभत वस्तुका नहीं 
है किन्तु वह उपादानका ही है। इस कारण यह जोव अगने सम्यवत्व परिणमनसे च्युत होकर जो 
मिथ्यात्वहूप परिणम। करता है उस मिथ्यात्व परिणमनमें प्रभाव उस हो परिणमने वालेका 
मिथ्यात्व नामक प्रकृतिके उदयका निमित्त पाकर वह प्रभाव बना है। अ्रतः स्वरूपहदृष्टिसे देखो तो 
ग्रात्म, ओर कर्ममें सम्बन्ध न फिर भी निमित्त नैमित्तिक भावका सम्बन्ध है, निमित्त नैमित्तिक 
अत्यन्ताभाव वाले वदाथमें होता है । और, जहां एक द्रव्यमें भो एक गुणके परिणमनका १िमित्त पाकर 
अन्य गुगमें परिणमन होता है, भेदहृष्टिसे कथन होता है, ज॑से कि आात्मामें इच्छा परिणमनका निमित्त 
पाकर आत्मामें योगपरिणमन होता है। वहां यद्यपि इन दोनों गुणोंका ग्राधारभूत पदार्थ एक है तो भी 
उन गुगंकि स्वरूपका परस्परमें अभाव है । 


वस्तुस्वरूपड्ाा परिचय स्थाद्वाद द्व रा होता है। स्थ॒द्वाद कितन! ठोस विज्ञान है इसकी क्रांकी इस प्रध- 
चनाशमें देखि4-५० १५-प्रपेक्षा और निशवयसे घमंकी प्रवानता- भैया, यह पहाड़ की कठिन चढ़ाई है । 
चढ़ाई करन में रेलमें २इजन लगते हैं. एक श्रागे श्रौर एक पीछे । यह दुर्गंभ है वस्तुस्+छूपका प्रवेश । 
गम है यह स्यथाद्वाइका सिद्ध'न्त | गाड़ो यहां उढ़ ई ज। रही है। इसमें दो इंजत लगा दिया-शआ्रागे 
स्थात्‌ और पीछे एवं। तब वह धर्मकी गाड़ी सम्हल -ही है । अगर एक ही इंजन लगा।दें तो गाड़ी लुढ़क 
जायगी । एवं न लगानेसे संशय भरा गया और स्थात्‌ न लगानेसे एकान्त झआ गया । यहीं घटाकर देख 
लो । एक वालक में जिसका नाम कुछ रखलो, पान। रमेश रख लिया है शौर रमेशके वापका नाम है 
4शोक । तो यह स्मेश ग्रणोकका लड़का ही है | हो लगावेंगे ना कि भी लगावेंगे, कि यह अ्रशोकका 
लड़का भी है ? यह कितना अशोभनोव होगा। ओर, अपेक्षा लगाते जावो तो चाहे बहुंत सा बातें 
कहते जामो, यह वाजक अ्रघुकका भांजा ही है, श्रशुकका भतीजा ही है। अपेक्षा लगाकर ही लगाना 
चाडिए, तब स्य.द्वादका रूपक वनता है । 
आत्म। कर्ता कव है व अऊर्ता कब हैं, इसका विश्नेत्रण देखिये ३४४वों गाथाके एक प्रवच नाशमें-पृ ०» ५८- 
फतूं त्व और ग्रकतू त्वका स्पष्ट विश्लेवण यहां तक स्पष्ट शठ्दामें यह बता चुके हैँ कि सेदविज्ञान होने 
से पहिले इस जोबकों तुम 5र्ता समझो । यहां परके कतापके विकल्प की बात्त कही जा रही है। पर 
का कर्ता तो कोई हो हा बड़ों सकता । चाहे कसा ही अन्ञानी हो । यदि अज्ञानी जीव परका कर्ता बस 
-जाय ता उसमें नगवानसे भी प्रधिक सामर्थ्य आ गयी । सगवान किसी परको नहीं कर सकता, ताकत 
हो नहीं । और, इसके मंजब्यमें इस अज्ञावीमें इतनी ताकत झा गयी कि बह परका करने लगा । अपने 


आ में जो रागादिक भाव परिणयन होता है उसका झीर अपने स्वरूपका जिसे नेर्दा ज्ञान नहीं हे ऐसा .. 
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( ३०६ ) ह संहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग . 


श्रजानी जीव अपने ज्ञानस्वरूपके आंज्स्वेकों छोड़कर यह मानता है कि मैं रांगादिकका कर्ता हूँ और 
वह रागादिकका कर्ता है, किन्तु ज्योहो इस जीवकों भेदविज्ञ.न होता है मेरा तो मात्र ज्ञायकस्वरूप है 
ये रागादिकपरिणमन हो तो रहे हैं-पर औपाधिक हैं, यों हो, इस ज्ञानके होत हो जीव उनका श्रकर्ता 
' हो जाता है, फिर भी कुछ काल- तक ये. हो ते हि ह नन् 

अपरिणा।बाद क्षणिकवाद आदि सिद्धान्तोंके विवेचनक्े प्रसंगमें ३४८ वीं गाधाके एक प्रवचनां में बताया 
है कि जितने भी दर्शन सरितायें हैं वे स्पाह्ादसिन्धुसे निमृत्त हुई है, भले ही एकान्सवादमें हक़ जानतेसे उनका जल 
अनुपयोगी हो गया है, इसका दिददर्शन कीजिये-प० ६२-स्याद्वादसिन्धुसे सिद्धान्तस रत।ओ्रोंका सरण-स्याह्राद 
वी कु जी बिना सिद्धान्तोंका जाल इतना गहन है कि सीधी सामनेकी बात तो न मानी जाय और टठेढ़ी 
मैड़ो जिसको सिद्ध करनेमें जोर भो पड़ता है बातें भो दूढ़वी पड़तो हैं. ऐदी वात मानमेमें अपनी बुद्धि- 
१॥ानी समझी जती है । ठीक है । कोमत त। तब बड़वी कि जेंसा सींधा जानते हैं वैसा त कहकर कोई 
विचित्र वात बतायी जाय तभी तो वु द्यमान बन पावागे। ता ऐसा बाग्जाल एकःल्त सिद्धान्तका हुआ 
है। अथवा बाग्जाल नहीं है | ये सव सिद्धान्त स्याद्राद जिन्छसे निकले हैं। कौनसा सिद्धान्त ऐसा है जो 
वस्तु सिद्ध त होता हो ? किस्तु दृष्टि और अपेक्षा लगानेक्ो सावधानी होनी चाहिए 

एक द्रव्य दूसरे द्वव्यका कुछ नहीं करता, इस विपयका एक सुभग दृष्टान्त द्वारा ३४६ वीं गाथाके एक 
प्रवचनांशमें स्पष्टीकरण देखिये पृ० ७३-प रके सम्बन्ध पर एक हुए .न्‍्त-इस प्रकरणमें एक द्रव्य दुसरे द्रव्य 
का कुछ भी नहों करता, यह सिद्ध करनेके लिए एक हृष्टान्त दिया जा रहा है। जैसे सोतनेका श्राभुवण 
बन।नेवाला सुनार जबकि कुछ गहना बना रहा हो, उस समय वतलावों वह सुनार क्‍या करता है 
क्या सोनेक्रो हल्का बड़ा करता है ? नहीं | वह तो केवल अपनी चेष्टा कर रहा है। हाथ >ठाया, नीचे 
किया,भ्रगल किय , ब लक्रिया देखते जावो, वह अपने शरी रकी मात्र चेष्टा ५ रता है, वह स्वणम ठल्भय 
नहीं हो जाता। तो जैप स्वर्णार केवल अपना काम करता है, दूसरे पदार्थंक्र कुछ नहीं करता ! 
तो स्व्रणकार जसे सोनेमें तन्‍्मय नहीं हो जाता, इसो प्रकार बह जीव कर्ममें तन्‍्मय नहीं हा 
जाता । 

तनन्‍्मयता तो परिणाम परिण'मीर्मे होतो है, निर्मित्त उपादानम नहा । अतएव निशचयत: आत्मा अपने हो 
फरिणामकों करता व भोगता है, इस विपयका ध्वरल संक्षिप्त, शब्दोंमें स्पष्टीकरण गाथा ३५४ के एक अवषनाइमस 
देखिये-पु० ८१-परिणाम परिणामोमें तन्मयता>भेया, परिणामपरिणामोभावकी अपेक्ष,स देखा जाय तो 
जीव परिणामी अपने १रिणाममें तत्मय होता है ।. सो वहाँ उस स्व्र्णक्रारने अपनेको ही किया, अपने 
को हो भागा । व सुनार हो .कर्ता है, सुनार हो कम हैं, सुतार ही भोक्ता है, सुमार हो भोग्य है। इस 
प्रकार यह आत्मा जो कुछ करने की इच्छा करता है इसने अपनी चेष्टाके अतुकुत अपन परिणासीरूप 
कर्मको क्रिया और उस कालमें द.खरूप जो अपने श्रात्माका परिणाम है उस फलजको भोगा | च्ुकि बह 
आ्रात्मा और ग्यात्माका वह परिणमन एक द्रव्य है, उसमें ही वह अभिन्न है; उसमें ही उस कालमें तस्मय 
है। सो परिताम परिणामी भाव चु कि एकमें होते हैं तो इस आत्मामें ही आत्माका कम हुआ। 
आत्मामें ही आत्माका भोग हुआ । वहर आत्माने कुछ कम नहीं किया ग्जौर न भोगा। ऐसा निशचयनय 
से धरमाण करते हूँ । हे 

ज्ञाता ज्ञाता है, ज्ञेप ज्ञेय है, ज्ञाता जेबका कोई स्वामित्वसम्बन्ध नहीं, इस विपव्का दिखश 
६५५ दीं गायाके एक प्रवचनांशमें-प० ६०-ज्ञावकका स्वाभित्व-तो फिर भैया, यह ज्ञायक कि स्का न्ाय कक 
है? देखो अभी वहां ज्ञायक सुनकर जाननेवाला यह अथ नहा करता, ॥# झयक भायन तृन्य 


ने की जियप 


: ११४३) समयसार प्रवचत प्दहवाँ भाग .. ( ३०७ ) 


स्वभावी आत्मद्रब्य । क्‍या यह शेयका ज्ञायक है ? नढीं। तब फिर ज्ञायँक किसका है ? यह ज्ञायक 

कका ज्ञायक है। वह दूसरा ज्ञायक कौन ? जो ज्ञायक है वह दूसरा ज्ञायक कौन ” जिसका यह 
ज्ञायक है। वह. कोई भिन्न चीज चहीं है, एक ही है। तो फिर ऐसा कहनेका प्रयोजन क्या है ? भाई 
प्रयोजन तो कुछ नहीं है, किन्तु, जिसकी बुद्धि स्वस्वामी सम्बन्धमें लगी हुईं है उंनको समभानेके लिए 
इस तरह कहा जा रहा है। अर्थ तो यह है कि ज्ञायक ज्ञायक ही है। यह घर किसका है ? तो कोई कह 
उठेगा कि यह घर हमारा है। तो जो जिप्तका होता है वह उप्तमें तन्‍्मय होता है। तो घर रह गया, 
तुम्हारा विनाश हो गया, पर है तो नहीं विनाश, इस कारण तुम्हारा घर नहीं है। तो तुम्हारा कौन 
है ? तुम्हारे तुम ही हो । वह तुम कौव ? जिसके स्तमी है! आर वह कौन तुम जो स्वामो हो । कोई 
अलग दो तुम तो नहीं हो, फिर ऐसा बतानेका प्रयोजन कक्‍्य, ? प्रयोजन कुछ नहीं । प्रयोजन माना हैं 
कि जिसकी यह अ्रमवुद्धि लगा है कि यह धर मेरा है। उप्का समफरानेके लिए इतना बोलना पड़ा है 
कि तुम तो तुम ही हो और घर घर ही है। वाह्य वसा. सुधार विंगाड़ करना कुछ नहीं पड़ा, वहां 
कुछ भी उद्यम करंना व्यर्थ है। आने हितके लिए अपने आपकमें अपनी प्रज्ञाक्ना प्रयोग करो, इससे 
मुम्ब्रन्धित ३६७ वीं गाथाक) एक प्रवचरनांश देखिये-पु०५ १६१-परमें व्यर्थका उद्यम विकल्प-ज्ञान, दर्शन 
और चारित्र अचेंतन विपया।ें नहीं है । यह बत्तानका प्रयोजन यह है कि हे मुमुक्ष्‌ जीव, तू द्रव्योंमें कुछ 
विनाश करने की मत सोच | पर द्रब्योमें दर्शव, ज्ञान, चरित्रके विकार नहों हश्रा करते हैं। जीवों शो 
आंति इन तीनों जगह है अपने सुधार और त्रिगाड़में-विषयमें, कममें और देहमें । सो इनमें संह(र 
उद्धारका विकल्‍प करके यह मोही अ्रपना संहार कर रहा है। निर्मल शान्त होनेके लिए श्रयनमें ही 
अपनी प्रज्ञाक। अपने पर प्रयोग करो। 


(१४३) समयसार प्रवचत पन्द्रहवां भाग 


इस पुस्तकमें समयसारकी ३७२ वीं गाथासे अचन्तिव गाथा ४९६ वीं गाथा तकके पृज्य श्री मनोहर जी 
यर्णषो सशहजानन्द भहाराजके प्रवचन हैं ३७२ वीं गाथामें यह प्रकट किया गया है कि अन्य द्रब्पोंके द्वारा अन्य द्रग्यमें 
शुणोत्याद नहीं किया जा सबता । सिद्धान्त तो यह है, किन्तु एक द्रव्य दूसरे द्वव्यका कुछ करता है ऐसा म्रम् हो क्‍यों 
गया ? इसका दिग्दर्शन कोजियरे एक प्रवचनांशमें-पृ० १-भ्षिद्धान्त और अभ्रमका कारण-अ्रन्य द्रव्यके द्वारा 
अन्य द्रव्यके गुणका न तो उत्पाद किया जाता है और व विघात किया जाता है, वर्योकि समस्त द्रव्य 
अपने अ्रपन भावसे ही उत्पन्न होते हैं । लोगोंको श्रथ इस कारण हो जाता है कि एक द्रव्य विभाव 
परिणमनम परद्रव्य निमित्तमृत है, सो हुआ तो वह बहिरग निमित्तभूत, क्योंकि अन्य द्रव्यके हारा 
: उपादानरूप अन्य द्रव्यका युग नहों उत्पन्न किया जाता है श्रौर न मेटा जाता, किन्तु इतन मधक्त सम्बन्ध 
से थ्रागे बढ़कर कतू त्वका अम कर लिया जाता है। जैसे घड़के बनानेमें कुम्हार वहिरंग कारण है तो 
हिरंग कः रण कुम्ह।रके द्वारा व. उन चकादिकके द्वारा भिट्टीमें कोई ग्रुग पेंच्ा नहीं किया जाता है। 
निट्ठाका स्वरूप, मिट्टीका गुण, किसी श्रन्य द्रव्यके द्वारा न.यों ढाला जाता है। ये बहिरंग तिमित्तभ्नृत हैं 
थींत्‌ कुम्हार अपने गुण िट्टीमें डाजकर मिट्टी रूप बन जाग, ऐसा तो नहीं है, फिर मात्र निमित्त 
सम्बन्धसे थ्रागे बढ़कर लोग कतु त्वका अञ्रम कर डाल८ हैं । + डे 
मीही की परवस्तुओंस वेमेल संगाईका चित्रण देखिये-गाव नें० ३७५ का एक प्रवचर्ताोश-१० १६-- 
बेमेल सगाई-ये इब्द हमें प्रेरणा नहीं करते कि तुम क्‍यों खाजी बेठे हा, और यह आत्म/भी उन शब्दों 
का सुननेके लिए तहां जाता, किन्तु आत्माके साथ जान ज्ञेयका सम्बन्ध हैं, फिर क्‍यों यह जीव अज्ञानी 
बनकर उन शब्दोंके खातिर रोष व ताष करता है। देखो यह .अध्यात्मका चरणानुयोग हो भरा हुआ... 


( इब्द | 'सहजांनन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


है। क्यों उन विंधयोंमें अपना घात हा हो ? इस विषयकों बहुत लम्बे समयसे बताया जा रहा है कि 
तुम्हारा कोई सम्यन्च ही जब इन विषयोंसे नहीं है तो क्यों उनसे सगाई करते हो । सगाई मायने स्व- 
कीयता, स्व मान लैना | सगाई स्वशठ्ससे बनी है, अपना मान लिया । अभी शादी नहीं हुई। सगाईका 
श्र है परवस्तुको अपनी मान लेना और शादी भ्र्थ है खुश होता । ज्ादी झब्द विषादसे तिकाल लो 
तो शादी मायने दुःख, विषाद मायने दुःख । शादीका नाम विपाद है । तो यह मोही जीव सभी वरतुश्रों 
के साथ सगाई भो किये है श्र शादी भी किये है ग्र्थात्‌ इन्हें श्रपता भी म,नता है और दुःखो भी 
होता जाता है । 
ह विषयया और आत्माका कोई नाता नहीं, फिर भी अज्ञानसे विपर्रोर्ें यह जीव प्रवृत्ति करता है वह सब 
अज्ञान है इसको ३७८ वीं गायाके एक प्रवचनांशमें गंवविषयका उदाहरण है इसी प्रकार रूप, रस, स्पर्श, शब्दमें 
लगाना । उद्धरण-पृ० २२-श्रज्ञानज विकार गंबरविषय नतो श्रात्माको प्रेरित करता है कि मुझे 
सूघो, बेकार क्‍यों बंठे हो ? और न यह ओत्मा अपने स्वरूपसे चिगकर उन गंधोंको ग्रहण करनेके लिए 
डोलता फिरत। है, करि-तु विषयविषयोका सम्बन्ध है, इसका ज्ञानमें गधविषय श्राता है, पर इतने मात्र 
से इस आत्मामें त्रिकाररूप परिणति नहीं हो जाती । यह तो अपने आपके परिणमनकी कला है। फिर 
भो यह जीव उन सब शुभ अगुभ गंबोंको सूघकर अपनमें इष्ट अनिष्ट भाव लगाता है, रागह्ठ ष करता 
है, यह सब अज्ञानका प्रसाद है। ज्ञानी जीव तो भ्रयने आपके सद्टज स्वरूपकी प्रतोतिके बलसे अपने 
स्वैहपके दर्शनमें उत्सुक रहता है । | 

धटादि पदार्थोकी तरह ज्ञेव गुण भी ज्ञानपर जबरदस्ती नहीं करता कि एम मुर्क जानो ही, न ज्ञ/न अपने . 
प्रदेशसे हटकर उन्हें जानने जाता, किन्तु स्वभाव है, ज्ञान अपने स्वरूपसे प्रकाशित होता है, फिर ज्ञावकी चर्चा की 
घटनामें जो कलह हो पड़ते हैं वह व्यामोहकी महिमा है, इसका चित्रण देखिये- ३८१ वीं गाथाके इस प्रवचनाशमें- 
पृ० ३०-धर्मचर्चामें भी भगड़ा हो जानेका कारण-कोई द्रब्यानुयोग जैसे ज्ञान और वेराग्यके विषयवाला 
चर्चा की जा रही हो। उप्र प्रसंगमें गुणोंके स्वरूपको पद्धतिसे किसी समय कोई मतभेद हो जाय ८ 
मुणोंको चर्चा करते करते कषाय जग जाती है, कलह हो जाती है, वह अज्ञानका परिणाम हैं। गुर्गोक 
सम्बन्धमें जो जानकारी बतायी जा रहा है उन विकल्‍्पमें इस मोहीको आत्मीयबुद्धि हो भयो है, अब 
मेरा यदि यह मत स्थिर नहीं रह सकता है तो हमारा ही नाश हो जायेगा. ऐस अपने विकल्पोंमें 
आत्मसवंस्वका जोड़ किया है, यही तो राथ और द्वषका उत्पादक हुआ । रागद्वव वृक्षकी शाखा, की 
तरह हैं और मोह जड़की तरह है। विभाववुन्षका शावायें ये कषाय हैं और विभाजवृक्षको जड़ मोह 
है। जसे जड़ पानी मिट्टो आदिका हार लेकर सभखाश्रोंको बललवित बनाये रहती हैं, उन्हें मु रभाने 
नहीं देता इसा प्रकार ये विभाव मोह भावंके द्वारा परवस्तुओंको अपनाकर इन रागद्ठ षको पल्‍लवित 
बनाथे रहते हैं, रागद्व षको सूखने नही देते हैं । तो सब ऐबों वी जंड़ तो भुलमें भोहभाव है । 

प पोंके दूर करनेका उपाय प्रतिक्रमण व प्रायरिचित है । वास्तविक प्रतिक्रमण क्या है जिससे पप अवश्य 
ही दूर हो ज'्ते हैं, इसकी कांको पाइये ३८३ वीं गाथाके इस प्रवचनांशमें--पूृ० ५१-साक्षात्‌ प्रतिक्रमणमयता- 
प्पराध बहत किया है। अपने झ्रापके स्वभावद्धष्टिसि अलग रहनेका नम्म अ्रपराध है। यह अपराध 
'अनादिसे किया जा रहा है । इस अपराधसे दूर होने+ स्थिति यह है कि संकल्प विकल्प रहित शुद्धज्ञाव 
दर्शन स्वाभावात्मक तत्त्वके सम्यक्‌ श्रद्धान ज्ञान और अनुभवनरूप जो अभेद रत्तन्यरूप धम है उस 
धर्ममें अपने उपयोगकों स्थित करता, सो जब ऐसी ज्ञान रस करि भरपूर समतारस करि परिपूर्ण 
कारणसमयसारमें स्थित होकर जो पुरुष पूर्वकृत कर्मो से अपन आत्माको निवृत्त कर लेता है वह पुरुष 


(१४३) सममसार प्रवचन परद्वहवां भाग ( ३०६ ) 


सक्षात्‌ प्रतिक्रमणरूप है । 

.... कर्मफल चेतनाकी विपदासे दूर होनेके भगवतीसे अमभ्यर्थेत्रा की पद्धति अपनाइये, इस भावका दिग्दर्शन करे 
गाथा ३८६ के इस प्रवचनांशमें-पृ० ७४-कर्मफलचेतनाके सनन्‍्यासके लिए भगवती ज्ञानचेतनासे अभ्यर्थनाथ 
में अन्य पदार्थों को भोगता हूं, इस प्रकार को चेतना संसारका वीज है, दुःखका कारण है, ऐसा जानकर 
जो संकटोंसे छूटनेंका अभिलापी हो उस पुरुषकों इस श्रज्ञानचेतनाका प्रलय करनेके लिए जेसे कर्म-- 
चेतनाके सन्‍्यासका भाव किया था इसी प्रकार सकलकर्मफलके भी सन्य!सकी भावना करे और स्वभाव 
मत भगवती ज्ञानचेतनाका आराघन करें। भगवान श्रर्जी न सुनें तो इस भगवतीसे अर्जी करो । लोकमें 
कुछ ऐसी चलन है कि जो वात ग्रुरू जी से कहकर सिद्धिमें न आती हो तो ग्रुह्वानीसे कह देता है 
बालक । तो भगवानने तुम्हारी न सुनी हो तो इस भगवतीसे अपनो अर्जी करो। कौन सी भगवती ? 
वह ज्ञानचितनारूप भगवती । ज॑ंसे ग्रुहवानोके जोरसे ग्रुह भो मान जायेगा ऐसे ही इस ज्ञानचेतनाके 
ओर से यह भगवान भी मात जायेगा, मैं ज्ञायकस्वरूप हूँ, ज्ञाकको ही करता हूं, ज्ञानको ही भोगता हूं, 
इस प्रकार का अनुभवन करना, सो हो भगवती ज्ञानचेतनाकी आराधना है । 

३६१ वीं गाथासे ४०२ गाथा तक शब्द, रूप, कर्म, आकाश, अध्यवसान आदिसे भिन्न ज्ञान को बताया 

- है। उन सबके प्रवचनोंके अनन्तर ४०४ नं० की ग'थाके प्रवचनोंमें एक स्थलपर-अनादिकी भूल और अचानक 

भवकाटा का दिग्दशत कीजिये-प्ृ० १२३-अनादिकी भ्रूल और अचानक भक्‍काटठा-भैया, इस जीवपर 
मिथ्यात्वका विकट भार भझनादिकालसे चला आ रहा है। अपने भ्रापको कुछ सुध भी नहीं रही । किस 
किसे बाह्य पदार्थंकी यह श्रपनाता रहा, भ्राज भी बता नहीं सकता । अनन्त शरीर पाये और अनन्त 
भधोंमें परिजन, बच्चे मित्र, अचेतन आदि समागम सर्वेकुछ मिला, इस ३४३ घनराजु प्रमाणलोकमें 
प्रत्येक प्रदेशपर यह जन्मता रहा, मरता रहा, अनेक कर्मो के बीच पड़ा पड़ा यह परको ओर दृष्टि बना 

, कर अपनेको भरूला रहा । कितना मिथ्यात्वका इस पर बोझ था ? जहां ही ज्ञानानन्दरस मात्र श्रमृर्त 

_भावस्वरूप एक निज तत्त्वका श्रद्धान हुआ कि अब भक्‍काटा हुआ, वह सब अन्घेरा विलीन हो गया, 
एकदम स्पष्ट दोखते लगा कि सईद परपदार्थे छुकसे अत्यन्त भिन्न हैं। किसी भी परपदार्थंका मुभसे 
रंवम।नत्र सम्बन्ध नहीं है, सब जुदे हैं । जहां यह प्रकाश हुआ कि मोह समाप्त हुआ । मोह जहां नहीं 
रहा जो ज्ञानका परिणमन है उसक। ही नाम है सम्यर्दर्शन । 

* आत्मानुभव हो एक मात्र श्रेष्ठ कार्य है, वह प्राप्त होगा आत्मसेवास, इससे सम्बन्धित ४१२ वीं गाथाका 

यह प्रवचनांश पढ़िय्रे-]० १५३ आत्मसेवरामें ही आत्मातुभव-त्रिशुद्ध न्ञानदर्शनस्वभावी आत्मतत्त्वका 
श्रद्धान, ज्ञन और भराचरण होना ही मोक्षका मार्ग है, यह बात पूर्णतया नियत है। मुक्तिका उपाय अन्य 
कुछ नहीं है । जो पुरुष उस ही मोक्षमागमें स्थिति करता है उसका. ही सदंव ध्यात्र करता है उसको ही 
चेतता है और इस ही आत्मजिलासमें विहार करता है, ऐसे परम अनु रागके साथ किसो भी द्रव्यान्तर 
को, किसी भी भावान्तरको न छूत्ा हुआ अपने में रमाता है, वह नियमसे अपने शआ्रात्म/का जो मिज 
सहजस्वरूप है उसका अनुभवन कर लेता है। 

ह मुक्तिसाधक परमार्वभुत लिगं क्या है? इसका मनत कोजिये ४१४ वीं गाथाके इस प्रवचनांश्रमें-पृ ० 
१६०-मुक्तिसावक परमार्थभुत लिग-मेया, तव फिर परमाथ्थरूप लिंग क्‍या है, मोक्षमार्ग कया है ? 
श्रमण औ श्रमणोपासक इन दोनों प्रकारके विकल्पोंसे परे दर्शन, जान, भ्राचरणमात्र छुद्ध ज्ञानस्वरूप 

. यह एक है ऐसा वेलाग सचेतत करना सो परमार्थ है। अपने आपके अंतस्तत्त्वको बेलाग और बेंदाग 

अनुभवन करना सो ही.-मोक्षका मार्ग है वेलाग तो यों कि इसमें शरोरके लगावका कुछ भी ध्यान न हूं 


( इ«थे ) 'सहजाननद साहित्य ज्योति प्रथम भाग” 


है। क्‍यों उन विधयोंमें अपना घोत हा हो ? इस विषयकों बहुत लम्बे समयसे बताया-जा रहा है. कि 
तुम्हारा कोई सम्वस्ध ही जब इन विषयोंसे नहीं है तो क्यों उनसे सगाई करते हो । सगाई मायने स्व- 
कीयता, स्व॒ मान लेना । सगाई स्वशठरसे बनी है, अपना मान लिया। अभी शादी नहीं हुई । संगाईका 
अर्थ है परवस्तुको अपनी मात लेना और श।दीका अर्थ है खुश होता । शादी शब्द विषादसे निकाल लो 
तो शादी मायने दुःख, विषाद मायने दुःख । शादीका नाम विपाद है | तो यह मोही जीव सभी बरतुओ्रों 
के साथ सगाई भो किये है और शादी भी किये है अर्थात्‌ इन्हें श्रपना भी म.नता है और दुःखो भी 
होता जाता है। 
॥ विषयक और आत्माका कोई नाता नहीं, फिर भी अज्ञानसे विपय्रोंमें यह जीव प्रवृत्ति करता है वह सब 
अज्ञान है इसको ३७८ वीं गायाक्रे एक प्रवचनांशमें गंधविषयका उदाहरण है इसी प्रकार रूप, रस, स्पशे, शब्दमें 
लगाना । उद्धरण-पृ० २२-अज्ञानज विकारछह गंत्रविषय न तो आत्माको प्रेरित करता है कि मुझे 
सूघो, बेकार क्यों बँठे हो ? और न यह ओत्मा अपने स्वरूपसे विगकर उन गंधोंको ग्रहण करनेके लिए 
डोलता फिरता है, कितु विषयविषयोका सम्बन्ध है, इसका ज्ञानमें गधविषय अ्राता है, पर इतने मात्र 
से इस आत्मामें विकारहूप परिणति नहीं हो जाती । यह तो अपने श्रापके परिणमनकी कला है। फिर 
भो यह जीव उन सब शुभ अगुभ गंबोंको सूघकर अ्पनमें इष्ट अनिष्ट भाव लगाता है, रागद्वेष करता 
है, यह सब श्रज्ञानका प्रसाद है। ज्ञानी जीव तो ग्रगने आपके सटज स्वरूपकी प्रतोतिके बलसे अपने 
स्वैहूपके दर्शतमें उत्सुक रहता है । ह 
घटादि पदार्थोंक्री तरह ज्ञेव गुण भी ज्ञानपर जबरदस्ती नहीं करता कि ८म मुर्क जानो ही, न ज्ञ/न अपने 
प्रदेशसे हटकर उन्हें जानने जाता, किन्तु स्वभाव है, ज्ञान अपने स्वरूपसे अरकाशित होता है, फिर ज्ञानको चर्चा की 
घटनामें जो कलह हो पड़ते हैं वह व्यामोहकी महिमा है, इसका चित्रण देखिये: ३८१ वीं गाथाके इस प्रवंचताशमें- 
पु० ३०-वर्मचर्चामें भी झगड़ा हो जानेंका कारण-कोई द्रव्यानुयोग जेसे ज्ञान और वेराग्यके विपयवाला 
चचा की जा रही हो। उप्र प्रसंगमें गुणोंके स्वरूपको पद्धतिसे किसी समय कोई मतभेद हो जाय ठो 
गुणोंको चर्चा करते करते कषाय जग जाती है, कलह हो जाती है, वह अज्ञानका परिणाम है। शुमोंक 
सम्बन्धमें जो जानकारी बतायी जा रहा है उन विकल्पमें इस मोहोको आत्मीयवबुद्धि हो भयो है, अब 
मेरा यदि यह मत स्थिर नहीं रह सकता है तो हमारा ही नाश हो जायेगा. ऐप अपने विकल्पोंमें 
आत्मसवेस्वका जोड़ किया है, यही तो राग और द्वषका उत्पादक हुआ्ना । रागद्गब वृक्षकीं शाखा की 
तरह हैं और मोह जड़की तरह है। पिभाववुक्षका शावायें ये कषाय हैं और विभा३वृक्षको जड़ मोह 
है । जसे जड़ पानी मिट्टी आदिका «हार लेकर सभखाओंको बललवित बनाये रहती हैं, उन्हें मुरभाने 
नहीं देता इसा प्रकार ये विभाव मोह भावंके द्वारा परवस्तुओंको अपनाकर इन रागद्वं षको पल्‍लवित 
बनाये रहते हैं, रागद्व षको सूखने नही देते हैं । तो सब ऐंबों वी जंड़ तो भ्रृलमें भोहभाव है । 

प पोंके दूर करनेका उपाय प्रतिक्रमण व श्रायश्चित है। वास्तविक प्रतिक्रमण क्‍या है जिससे प।प अवश्य 
ही दूर हो जाते हैं, इसकी भांको पाइये ३८३ वीं गाथाके इस प्रवचनांशमें-पृ० 5१>साक्षात्‌ प्रतिक्रमणमयता- 
अपराध बहुत किया है। अपने आपके स्वभावद्धष्टिसि अलग रहतेका नःम अपराध है। यह अपराध 
अनादिसे किया जा रहा है। इस अपराधसे दूर होने+ स्थितिं यह है कि संकल्प विकल्प रहित शुद्धश्ञाव 
दर्शन स्वाभावात्मक तत्त्वके सम्यक्‌ श्रद्धान ज्ञान और अनुभवनरूप जो अभेद रत्नत्रयरूप धर्म है उस 
धर्ममें श्यने उपयोगकों स्थित करता, सो जब ऐसा ज्ञान रस करि भरपुर समतारस करि परिपूण 
कारणसमयसारमें स्थित होकर जो पुरुष पूर्वकृत कर्मो से अपन आत्माकों निदृत कर बता है वह पुरुष 


ले 
कप 
॥2/ 
अिफाकनलकी, 


(१४३) सममसार पवचन पर्दरुवां भाग पर 


साक्षात्‌ प्रतिकमणरूप हूँ 
कमफल चेतनाकी वियद्यत्त दूर हानेके भगवतोते अन्यर्वना की पदति अपनाइये, इस भावका दिव्दर्शव के 

गाया ३ंघ६ के इस प्रवचनागिरें-पृ० ७४-कर्म फलचेतनाके सनन्‍्वासके लिए भगवती ज्ञानचेतनास पम्यथनाय 
में धन्य पदार्थों को मोगता हूं, इस प्रकार को चेतना संत्तारका वीज है, दुःखका कारण है, ऐसा जानकर 
जो संकटसे छुटनेंका अभिलापी हो उस पुरुषकफों इस प्रज्ञानचेतनाका प्रलय करनेके लिए जेसे कर्म- 
चेतनाके सन्‍्यासका भाव किया था इसी प्रकार सकलकर्मफलके भी सन्‍्यासकी भावना करें और स्वभाव 
भूत भगवती ज्ञानचेतनाऊा झाराघत करें। भगवान अर्जी न सुर्ने तो इस भगवतीसे अर्जी करो । लोकमें 
कुछ ऐसी चलन है कि जो बात गुरूजी से कहकर सिद्धिमेंन आती हो तो म्ुब्वानीसे कह देता है 
बालक । तो भगवानने तुम्हारी न सुनी हो तो इस भगवतीसे अपनो अर्जी करो । कौन सी भगवती ? 
बह ज्ञानचेतनारूप भगवती । जसे गुश्वानोंके जोरसे गुह भो मान जायेगा ऐसे ही इस ज्ञानचेतनाके 
ओर से यह भगवान भी सात जायेगा, मैं ज्ञायकस्वरूप हूं, ज्ञावको ही करता हूं, ज्ञानकों ही भोगता हूं, 
इस प्रकार का अनुभवत करना, सो हो भगवती ज्ञानचितनाकी आराधना है। 

8६१ वीं गावयासे ४०२ गावा तक शब्द, रूप, कम, आकाश, अध्यवसान आदिसे भिन्न ज्ञान को बच्चाथा 
हैं। उन सबके प्रवचनोंके अन्तर ४०४ नं० की गब्थाके प्रवचनोंमें एक स्वलपर-अतादिकी भूल और अचानक 
भवकादा का. दिखयेत कीजिये-32० १२३-अनादिकी भूल और अ्रचानक भवकाटा-भेया, इस जोवपर 
मिथ्यात्व ह विकट भार झनादिकारूसे चला भा रहा हूँ। अपने आपको कुछ सुध भी नहीं रही । किस 
किस बाह्य पदार्थ की यहु अयनाता रहा, आज भी बता नहीं सकता । अ्रतन्त शरीर पाये और अ्नग्त 
भवोमें परिजन, बच्चे भिन्न, अचेतन आदि समायम सर्वकूछ मिला, इस ३४३ धनराजु प्रमाणलोक्में 
भत्पेर प्रदेशपर यढ जन्मता रहा, मरता रहा, अनेक कर्मो के बीच पड़ा पड़ा यह परकी ओर हृष्टि बता 
कर अपनेको शूला रहा । कितना मिथ्यात्तका इस पर बोक था ? जहां ही ज्ञानानन्दरस मात्र अमूर्ते 
भावस्वह्प एक निज तत्वका श्रद्धान हहड्मा कि अब ऋक्‍काट। हुझा, वह सच श्रन्धेरा बिलीन हो गया 
एकदम स्पप्ट दोखने लगा हि सद्द परपदा!य टुकसे अत्यन्त भिन्न है। किसी भी परपदायंका मझसे 
रंत्रमातर सम्बन्ध नहीं है, सत्र जुदे हैं। जहां यह प्रकाश हुआ कि मोह समाप्त हुम्क। । मोह जहां नहीं 
रहे! जो ज्ञानका परिणमन है उमृका ही नाम है सम्यस्दशंत । 

आत्मानुभव ही एक मात्र थ्षेष्ठ काय है, वह प्राक्त होगा आत्मसेवर्सि, इससे सम्बन्धित ४१२ थीं गाभाडा 
यह प्रदवनाश पढ़िसे-यू२ १४३ आत्मसेवाममें हो आत्मानुमब-विशुद्ध झानदशंनस्वभादी आत्मतत्वक 
पध्रद्धन, शे.न और झाचरण होना ही मोक्षका मार्ग है, यह बात्त पूर्णतया नियत है। सुक्तिका उपाय अन्य 
फुछ बढ़ीं है। जो पुरष उस ही मोक्षमासमें स्थिति करता है उसका ही सदंव ध्याव करता है उसको ही 
फझजता हैं झौर इस हो झात्म विलासमें विद्वार करता है, ऐस परम झनुरागके साथ दिसो भी अव्यास्तर 
की, किसो भो मावान्तरकों ने छूत्रा हुम्ना अपने में रमाता है, वह नियमसे अपने आध्माका जो मिज 
'सहजरबरूप है उसका भनु भवन कर लेता है । ह 
मुछिमाघाा परमावदुत लिये जया दे / इसको सनत कोडिय इ६४ थी सायधाह इस प्रवबताइमें-पर ७ 
१६००मक्तिवावक प्रमादभुन लिय-सेंया, तथव शछिर परमायंदय लिये वया है, मोक्षमार्ग क्या न 
आमय मो वमणोवासत इन दोनों प्रकारके प्रकल्‍पोंसे पर दर्शन, जान, प्राचरणमात्र रद जानस्यकय 
घट एक है गला बेखाग संच्नेनन करता हो परमार है | ने आपके अंत्रस्तत्वकी वेशाय भौर बंदाग . 
इस सयन काना सी | मोदाता। मा है देखलासे लो यो | परत्रक उपावदा फुछ नी ध्यान ने हो 





( ३१० ) ... 'संद्र॑जनिन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग! 


श्रौर बेदाग यों कि रागद्ठ पादिक जो अंस्तर्सत् हैं उन दायोंका अभाव हो ऐसे ज्ञानमात्र तत््वका निष्तप 
संचेतन करना सो ही परमार्थ है । ज॑से कोई चतुर व्यापारी घानके भीतर ही यद्यपि चावल अवस्थित 
है किन्तु अपने ज्ञानवलसे उस चावलको वह निष्तुष संचेवन करता है । घिलके से ढका हा होकर भी 
छिलका से रंच सम्बन्ध नहीं है, इस प्रकार से चानलको «न्तरमें निरख लेता है। ऐसे ही द्वव्यलिगमें 
अवस्थित होकर भी साधुजन- अपने श्रापको द्रव्यलिणसे अत्यत्त दर केवल झद्ध ज्ञानस्वभावमात्र निरखते 
हैं। यहो मोक्षमार्ग है। व्यवहारनय दोनों लिंगों+ मोक्षपद मानता है, परन्तु निश्चप्रतय सभी लिंगोंको 
मीक्षमार्गमें रंच भी इष्ट नेहीं करता है।  ' । मी की आम 
(१४४) पंस्मात्मप्रकाश प्रवचत प्रथम भोग... 


परमपूज्य श्रीमद्‌योगीन्दुदेव द्वारा प्रझृत दोहोंमें विरचित परमात्मप्रकाण ग्रन्थ पर पृज्य श्री मंनोहर जी 
पणा सहजानन्द महाराजन प्रवचन किये हैं । इसमें कारण परमात्मत्तत्वकी, दृष्टि करानेके लिए बहुत हा अच्छा 
आत्मप्म्बोधन किया है। प्रथम प्राकृत दोहोंमें-कार्थ परमात्माको नमस्कार किपा है । इस अ्रकरणमे कार्य परमात्ता 
व कारण. परमात्माका स्वरूप कहकर निजमें कारणपरमात्मत्तक्री सुगम भांडी एक प्रवचनांझमें दी है। प्ृ० ३-४- 
लोकमें भी ऐसो प्रसिद्धि है।क परमात्था घट घटमें रहता है अर्थात्‌ देह्ोंमें बसतो है। सो इन देही 
आत्माश्रोंसे भिन्न कोई एक परमात्वा इन देहोंमें नहीं बस रहा है, क्योंकि यदि ऐसा कोई इन देहोंमें 
बस रहा होवे तो परृथक्‌ पृथक देहोंके बीचमें श्रव्तराल होनेसे परमात्मा खण्ड खण्ड रूपमें हों जायगा । 
येअत्मा (देहों' हो परमात्मस्वभावको .रख रहें हैं बह परमात्मस्वभाव हम सबमें शक्ति रूपये है, 
व्यक्तिछय (पर्यायरूप) से तो हम सव अभी संसारी हैं। फिर भी जो मह त्मा अपनेमें भ्रवादिशसिद्ध बसे 
हुए शक्तिहप परमात्मत्तत््वका दर्शन .अन्तज्ञनिसे कर लेते हैं वे श्र।वन्द- मग्न हा जाते हैं । - ऐसा कारण 
परमात्मा हम सवमें, घट घटमें रहता है। उसके दर्शनका उपाय अन्तरज्ञान है । 


आत्मस्वभावके परिचयमें ही सम्पन्नताका संकेत प्रवचनांश दोहा ५-पृ० ३३-निश्चथसे भगवान अपने में 
स्थित है और व्यवहारसे लोक अलोकके पदर्थो को जानते हैं, किन्तु फिर भी उनमें तस्मय नहीं दोते । 
हम भो परमें तन्‍्मय नहें। हैं, केवल कल्पनासे ही यह:सब होता है । यह जो सहजस्वभाव है यदि इसका 
पता लग जावे तो इससे बड़ा वंभव दुनियामें कया है ? मेरा मेरा बाह्य पदार्थो में दुछ भी. तो नाता 
नहीं है। उनके घटनेसे न मे ॥ कुछ घटना है न उनके वढ़नेसे मेरा कुछ बढ़ता ही है! यदि मेरी समझ 
में मेरा सहजस्वभाव झ्रा गया ता सम्पन्न हूं अन्यथा तो नर कीट ही हूं । 
कारण परमात्मतत्त्वके परिचयसे सत्य समताका जागरण होता है. इसक' मतन कोीजिय, दोहा ८ के एक 
प्रवचनांशमें-प० ५२-जों मैं हूं वह हैं भगवान, मैं वह हूँ जो हैं भगवान,  श्र्थात्‌ मैं वहों हूँ जो भगवान हैं 
और जो मैं हूं वही भगवान हैं। प्रत्येक जीव सिद्ध जैसे स्वभाववाला है.। अतः यद्दि कोई किसी जीवका 
अपमान करता है तो वह भगवानका अपमान करता है । उसको वेदता हुई यह .बात तो अलग हैँ, उस 
। तो अलग ही दोष लगा, किन्तु वह जो अपमान हुआ वह अलग । अतः सब प्राणिवोंपर समताभाव 
रखो । यदि कोई अपनेको प्रतिकूल बात भो कह देता है तो भी उसमें क्लैश न कर उस पर करुणा हा 
रखो और यह सोचो कि यह भी तो चैतन्यस्वरूप है, किन्‍्तू कर्मों के कारण, अ्ज्ञानके कारण इसकी ऐसो 
दशा हो रही है । फिर यह तो सुफतमें ही काम हो गया जो वह कुछ कहकर प्रसन्न हा गया । 
समाधिके अभावमें हो सारे संकट सहने पड़ते हैं-देखिये दोहा-१-१० के. प्रवचनांशमें-पृ० ६१८जा 
परसमाधि है, समता परिणाम है वही पार लगाने वाला है, अन्य कुछ नहीं । परभवम उम्यक्दशन 


म£ (४४) परमात्मप्रकाश प्रवचन प्रथम भाग ( ३११ 


_ सम्यकज़ान, सम्यक्चारित्रको साथ ले जाना सो समाधि है| श्रतः समाधिके दो श्र्थ हुए-एक तो समता 
परिणामका नाम समाधि है, दूसरा अपने रत्ववतयको परभवमें भी साथ ले जाना सो समाधि है। और, 
उसी अवस्थामें प्राण त्या। करनेसे' समाधिमरण है। यदि समाधि . नहों है, आधि व्याधिं उपाधिका 
लगाव है तो उसका कटुफल होगा । एक व्यक्ति एक वे मार देता है तो उसे फांसीकी सजा होती है 
और यदि वह कई आादमियोंको मारे तो भी यहां तो फांसी ही होगी, लेकिन इतने बड़ पापकी सजा 
कौन देगा ? वह कमंके अनुसार स्वयं ही विकट दुःख पावेंगे। कोई किसीको दुःख सुख देने वाला नहीं 
है | अपने परिणामोंके कारण ही सब दु.खी होते हैं। "माधिके व होनेसे नरक तिर्यन्च मनुष्य और देव 
इन चारो गतियोंके दःखोंकोी यह जीव सहता रहता है । ह 
परमात्मत्वप्राप्तिका उपाय शुद्धात्मतत्त्वकी उपासना है, इसका संदेश देखे दोहा-१-१४ के एक प्रवचनांशमें 
चु० ७४-परमात्मा कौन होता है ? जो समस्त परद्रव्यांको छोड़कर केवल ज्ञानमय, कर्मरहित, शुद्धात्मा 
को उपयोग द्वारा प्राप्त करता है वही परमात्मा होता है। यहां शुद्धात्माका अर्थ है निराला, अविकारी। 
शुद्ध पर्यायों वाला नहीं, किन्तु श्रात्माके अस्तित्व वाला, भिन्न तत्त्वों बाला, परद्रव्योंसे रहित अपने 
स्वरूप[स्तित्त्वमात्र निजतत्त्वका शुद्धात्मा कहते हैं। केवल अपनेको सबसे निराला भर देखना है तो 
स्वरूप भी अवगत हो जायगा । सबसे निरालेका ताम शुद्ध है। जिसे इंगलिशमें कहते हैं प्योर । प्योर 
का श्र ) खालिस, केवल । इसे ही शुद्ध कहते हैं और शुद्ध होनेके लिए उपाय भी यहो किया जाता 
है। जंसे चौकी पर चिड़िया वर्गरह की वीट लग *यी है तो वहां कहते हैं कि चौकी को शुद्ध करो । 
वह मनुष्य क्या करता है * चौकीके अतिरिक्त जितने पर पदार्थ हैँ, जितने परद्रव्य इस चौकीसे चिपके 
हैं उन सवका अलग करता है। यही चौकीको शुद्ध क रनेका उपाय है। केवल खालिस रह जाने को ही 
शुद्ध कहते हैं। जो परद्रव्योंको छोड़कर अर्थात्‌ समस्। परद्रव्योकी अपनेमें न मानकर केवल ज्ञानमय 
ड्धग्न/त्मतत्त्व देखता है, वह परमात्मा होता है। 
आत्मतत्त्वकी पूर्णताके प्रतिपादनमें एक माभिक दर्शन करे दोहा-१-१६ के प्रवचनांशमें-पू० ८२-भेया, 
इस इलोकमें कहते हैं पृर्णमंद: पूणाददं पूर्णातु पृपमुदच्यते । पूर्णात्‌ पृणमादाय पूर्णमेवावशिष्यते बह पूर्ण 
है, यह पूणसे पूृण निकलता पूर्ण से पूर्ण ग्रहणा करके, हटा करके भी पूर्ण शेष रहता है। यह इलोक 
बैदात्त सम्मत है, इसमें करध्यात्मिकता तो देखो | यह आत्मा पूर्ण है। यह स्वभाव पृण है, पृर्ण का अर्थ 
पूरा है। यहां पूरे का अर्थ ऊघमी नहीं समझता । यसे किसी वच्चेकी समभते हैं कि यह भगवानका 
पूरा है। पृणका अर है पूर्ण सत्‌ । अक्षरा नहीं । ऐं5। कुछ भी पदार्थ न वें है जो आधा बन पाया हो 
और कुछ न बन पाया हो । जितने भी सत्‌ हैं वे सब पूर्ण सत्‌ हैं। यह मैं पूर्ण हैं । यह मेरा स्वभाव पूर्ण 
है | इस पूर्ण आात्मयदार्थमें से जो भी परिणमन्र प्रकट होता है वह परिणमन सो पूण्णहै। पर्याय कोई 
अश्टरी नहीं होती । पर्यायका समय एक है । एक क्ष - में वह पर्याव पूण होती है | पर्यायके बननेमें दूसरा 
'सवय नहीं लगता । इस पूणमें से यूण ग्रहण कर लिया जग्य ता भी बह यूग हो बचा रहता है। श्र्थात्‌ 
पूर्ण द्रव्यसे पूण पर्याव होकर विलीन हो जातो है, 5.र भी वह पृण ही रहता है | यह समस्त पदार्थों का 
स्वरूप है । 
अपने घरका पूरा पता करो, देखों दोहा-१-१८ के एफ प्रवचवांशमें, पृ० ८६-भैया, अपने निजी घर 
को बात सनभपें नहीं श्राती । तुम्हारा घर कहां है ? सोचो तो सही ।. अपना घर कहां है ? कहां 
 जावोगे ? कौच सा घर है ? वह घर बतलावो जो घर अपभंसे कभी नहीं छूटता ? कहीं जांवो - अपना 
रहो पायमें रहता है। वह घर है अपना स्वरूप, अपना प्रदेश, उसकी श्रोर हृष्टि न-दो और वाहरमें 


( ३११४ ) ह 'सहजाननद साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


बाहरी पदार्थो्स नोनों आाशायें रखें तो बताओ किसके लिए नच र हो ? किसके लिए बकते जा 
रहे हो ? सब भिन्न हैं। उनका कर्म प्रवल है । उदय अच्छा है सो आपको उनका दास बनना पड़ रहा 
है। किंसेके लिए धम बढ़ाते हो ? किसके लिए श्रम कर रहे हो ? यह मोह और यह इतना विकल्प 
क्यों मचा रहे हो ? आपसे भी अधिक भाग्यवात वे बच्चे हैं जिनके लिए रात दिन श्रम कर रहे हो 
जिनके लिए दास बनकर अधिक श्रम करना पड़ रहा है । शिवस्वरूप, कल्याणस्वरूप तो अपना आत्म- 
स्वरूप है। सर्वेकल्पताजालोंको छोड़कर अपने आपमें अपने आपके स्वरूपकों निहारो, तो ऐसे 
ज्ञानस्वभात्री "भुका दश्शोन होगा कि फिर उससे शान्ति ओर आनन्द निरन्तर भरता हो चला 
जायगा । 
कारणपरमःत्मतुका ज्ञान व अनुभव ही करने योग्य काम इस जीवनमें है-इसकी प्रेरणा पार्ये-दोहा- 
१-२२ के इस प्रवचनांशसे, पृ० ११०-भैया, एक हो काम है इस जिन्दगामें। जो करता हो सो पार होगा । 
किसी बाह्य वस्तुमें मृर्छा ममत्व न रखे । सबको विनाशीक जानें अपनेसे भिन्न समझे और अपने श्राप 
को सबसे निराला जानकर इप्तमें बसा हुआ जो अ्रव चैतन्यस्वरूप है वही मैं हुं-यों इस कारण 
परमात्माके स्वरूपकी प्रतीति करे बस यहा एक जोवनमें करने का काम है। यह परमात्म।का प्रकाश 
है। परमात्मा दो प्रकारसे देखा जाता है। एक तो कार्य परमात्मा और एक कारणपरमात्मा । कार्ये- 
परमात्मा तो वह कहलाता है कि जिसके अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तसुख, अ्रनन्तचतुष्ट्य प्रकट हों 
ओर कारणपरमात्मा वह कहलाता है जो सभो जीवोंमें परमात्मा बननेकी शक्ति है अथवा जो सहज- 
ज्ञान, सहजदशंन, सहजअञ्मानन्द, सहजशक्तिमय है वह है कारण . परमात्मा । कारणपरमात्माका ध्यान 
करनेसे कायरम।त्मा बनता है याने अपने आपके आात्म।में जो शुद्ध जाननेकी शक्ति है उस शक्तिका 
ध्यान करनेसे भगवान्‌ होता है, अपने आापमें जो कषायके विकार लगे हैं वे दर होते हैं अपने कारण- 
परमात्माऊा ध्याव करनेसे । 
(१४४५) परमात्मप्रकाशप्रवचन द्वितीयभाग 
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बाहरी पदार्थो से नोनों आशायें रखें तो बते।ओो किसके लिए नच रहे हो ? किसके लिए बकते जा 
रहे  र ? सब भिन्न हैं। उनका कर्म प्रबल है। उद्दय अच्छा है सो आपको उनका दास बनना पड़ रहा 
है हे किंसेके लिए घन बढ़ाते हो ? किसके लिए श्रम कर रहे हो ? यह मोह और यह इतना विकल्प 
क्यों मचा रहे हो ? आपसे भी अधिक भाग्यवान वे बच्चे हैँ जिनके लिए रात दिन श्रम कर रहे हो, 
जिनके लिए दास बनकर अधिक श्रम करना पड़ रहा है । शिवस्वरूप, कल्याणस्वरूप तो अपना आत्म-- 
स्वरूप है। सर्वेकल्वताजालोंको छोड़कर अपने आपमें अपने आपके स्वरूपको निहारो, तो ऐसे 
ज्ञानस्वभात्री »भुका दअ्शन होगा कि फिर उससे ज्ञान्ति ओर आनन्द निरन्तर भरता हो चला 
जायगा । 
कारणपरम:ःत्मत्वका ज्ञान व अनुभव ही करने योग्य काम इस जीवनमें है-इसकी प्रेरणा पार्ये-दोहा- 
१-२२ के इस प्रवचनांशसे, पृु० ११०-भैया, एक हो काम है इस जिन्दगामें। जो करता हो सो पार होगा । 
किसी बाह्य वस्तुमें मूर्छा ममत्व न रखे । सबको विनाशीकं जानें अपनेसे भिन्न समझे और अपने आप 
को सबसे निराला जानकर इप्में बसा हुआ जो अ्रुव चैतन्यस्वरूप है वही मैं हँ-यों इस कारण 
परमात्माके स्वरूपकी प्रतीति करे बस यहा एक जोवनमें करने का काम है। यह परमात्माका प्रकाश 
है । परमात्मा दो प्रकारसे देखा जाता है। एक तो कार्य परमात्मा ओर एक कारणपरमात्मा | कार्य- 
परमात्मा तो व कहलाता है कि जिसके गनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अवन्तसुख, अ्रनन्तचतुष्टय प्रकट हों 
भर कारणपरमात्मा वह कहलाता है जो सभो जीवोंमें परमात्मा बननेकी शक्ति है श्रथवा जो सहज- 
ज्ञान, सहजदशंन, सहजञानन्द, सहजशक्तिमय है वह है कारण परमात्मा । कारणपरमात्माका ध्यान 
करनेसे कायारमात्मा बनता है याने अपने श्रापके आत्म।में जो शुद्ध जाननेकी शक्ति है. उस शक्तिका 
ध्यान करनेंसे भगवान्‌ होता है, अपने आपमें जो कषायके विकारं लगे हैं वे दूर होते हैं अपने कारण- 
परमात्माका ध्यात करनेसे । पे 
(१४५) परमात्मप्रकराशप्रवचन द्वितीयभाग 
इस पुस्तकमें परमात्मप्रकाश ग्रन्यके प्रथम महाधिकारके ३६ वें दोहासे ६६ वे दोहः तक के पृज्य श्षो 
मनोहर जो वर्णी सहजानन्द महाराजके प्रवचन है । परमात्मतत्त्वकी पहुंबमें अमृतका भरन और थोगी द्वारा गुप्त 
ही गुप्त रहकर उश्षके अ'तन्‍्दका अनुभवन, इ क। मनन कीजिये प्रवचनांश दोहा-१-३९-प० १-जैसे विशाल 
मीठेके ढे रसे उसे कितना ही निकाहते जाय और भीतर देखते जायें मिठास स्तमाप्त नहीं होता है, नया 
नया मिठास मिलता है, इसो तरह इस जिज श्रात्मामें निविकल्प ढंगसे व्यरथके रागद्टे घकी उलभनोंकों 
हटाते हुए ज्ञानकों निरखते जायें, उस परमात्मतत्त्वमें, तो ज्यों ज्यों गहरे पहुचते जागगे त्यों त्वों वहां 
अमृत आनन्द भरता जायगा। योगीजन निर्जनस्थानमें बिल्कुल अ्रकेले शड़ी शान्त मुद्रामें विराजे हुए 
अपने आपमें ऐसा तत्त्व निरखते हैं कि उनका ऊब नहीं आती कि हाय हम इस जगलमं अकेले हैं, कोई 
साथो तो चाहिए। उन्हें साथीका मिलना अनिष्ट है। एक से कोई दूसरा हुआ तो उससे वह अपन 
काममें बाधा समभता है। तो योगो बाहरमें भो एकाक्ी और अन्दरमें भी एकाको रहना चाहता : 


है। 

ज्ञानी और अज्ञ.नोके भावक़ा अन्तर देखिये-प्रवचनांश दोहा-१-३६, पृ० ४-जानन रागद्व ष संकल्प-- 
विकल्पको छोड़कर मात्र प्रतिभासरूप है और विचार जाननको अपने पेटमें चबाकर उसको बिगाड़ देने 
वाले रागका काम है। कुछ भी विचार शाग बिना नहीं हता है तो जितना मैं विचार करता हूँ, जितनी 
मैं शरीरकी चेष्टा करता हूं, और जितने मैं वचत बोला करता हूं, ये सब गज्ञानकी ेप्टायें हैं । जानकी 
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छोड़कर अन्य तत्त्वोंकी चेण्दाएं हुँ, जानकी चेष्टा नहीं है । ज्ञानकी चेष्टा # विकल्प, निध्कर्लक) क्षोमे- 
रहित शुद्ध प्रतिभासमात्र है । यों थे अन्य तत्त्वोंकी चेष्टायें हैं। सारे आवश्यक कार्योकों करता हुआा 
भो साधु प९प यह जाने रहा है कि यह सब श्रज्ञानकी चेष्ट। है । ज्ञानकी चेप्टा तो शुद्ध जाननमात्र है। 
कहां तो -ऊचे ऊचे ज्ञानी पुस्प अपने इन अ्र.वश्यक कार्यो की चेष्टपमें भी ज्ञानात्तिरिक्तता देखते हैं और 
कहां लोग घरमें फसे हुए यह मानते हैं कि.हम वुद्धिमानीका कार्य कर रहे हैं, हम- ज्ञानका काम कर रहे 
देँ । तब सोचो तो सहा कि ज्ञानी और अज्ञानीके भावमें कितना बन्तर। 20... 2 

४ परमात्माके ज्ञानमें स्वजमत आ गया अथवा कहिये सर्व जमरतमें ज्ञन चला गया, लिस पर भी जगत जगत 
ही है। जान जीव ही है। परमात्मा जगनरूप नहीं बन सकता । इसी प्रकार की कला ज्ञानमें स्वस्सतः होती हैं, इस 
का विवरण १-४१ दोहाके प्रवचनांझमें पढ़िये । पृ० १६-जैसे हमारी अआंख हूपके विपयमें रहा करतो हैं पर 
श्रांखें कभी रूपमय नहीं वन जाती है » द्वांख आंख ही रहती है और रूप रूप ही रहता है । बह किसी 
अन्य पदार्थके श्राकार रंग हूपमें महीं बन जाती इस प्रकार यह ज्ञान सार जमतकों जानता है मगर 
जान, जानरूप ही रहता है और यह वा२। जगत अपने रूप ही रहता है । ततन्मय नहीं होता, ऐसा यह 
निराला आत्मतत्त्व है । जसे पाने मे भिद्टोक्ा तेल डालदें तो वह तेल पानीपर तेरता रहता है ॥ पानी 
पानी हैं भ्रौर तेल तेल है। पानो तेल नटीं हो सकता और तेल पानी नहीं हो सकता, यह ज्ञान जगतंपर 
तर रहा *, कि ज्ञान ज्ञान हों हे जगत जगत ही है। हां हम ही ज्ञानों अपने अानस्वरूपक। छोड़कर 
रा। दर पमें जायें तो हम अपने ही अपरावसे झपनेक। मलिन कर डालते हैं। 


जिसके देहमें बसने पर इन्द्रियग्न म॑ ग्रावाद होता है श्रौर. जिसके निकल जाने पर इन्द्रियग्राम 
ऊजड़ हो जाता है उसे परमात्मा (भगवान आत्मा) जाना, इस रहस्थका प्रतिपादन करनेवाल १-४४ 
वें डोहाके प्रवचनोंमें से एक प्रवचनांजः पड़िये तो, कारणपरमात्माको हा बहा जा रहा है, यह विदितकर 
लोगें। पु+ ३६-जब यह जीव भवान्तरकों चला जाता हूं, मरण कर जाता है ता यह इन्द्रियग्राम ऊजेड़ 
हो जाता है। अर्थात्‌ फिर ये इन्द्रियां अपने अपने विपयके दुःखमें प्रवृत नहीं होती है । यह चिदानन्द 
आत्मा भगवान, एकल्वभाव वाला, है, किन्तु यह निमित्त नैमित्तिककी साइन्स भी वहुत बड़ा विपयंवाला 
है। इस ज्ञायकस्वनाव परमात्माने अपनी वह्दोशी की और कपायका परिणमन किया फिर देख लो ये 
सारे जाल, ये समस्त संकट कैसे अपने झ्।प इस प र सवार हो जाते हैं। उनमें आपका क्या श्षम लगता 
दे? इसके भ्रागे फिर आप क्या करते हैं / सारे काम एश मेक होते रहते हैं। इस तरह यह स्वयं 
परमात्मा अपने .शुद्ध लेतन्यस्वभावके उपयोमकों थाड़।र कुछ विधय कपायमें लग गया जय अपने 
प्राप गड़बड़ीकी सारो बातें होतो हैं । इ दिव्गग्राम वन. गय /£ धरे।र बन गया, इच्धियां हों गई, जिसमें 
कि श्र ।से फंसे हैं. शोर ब्ाकुलिन होते हैं ० हि 
पम्पासानक, बिना सब ।, पतजादि फिट ने बैड वात, इसका थोट्रे ब्सेम्त ये बंध देगिये-दोक्ष- १-४६... 
हा पपलताश-पु० +६-एक वापू जो ने कुम्दारका एक पायजामा इन मर्मेंद दिया; वायआ मात मतल ये 
पा और जामा, अर्थात्‌ जिसमें पांच जम जाय | 7 3म्दार उसे कमरमें लपेडे तो फिट य- बंठ, कभी 
'हाथोंमें जपेदे ता फिट ने बैंठे । एक बार उसने पेर इ,ल दिया तो वैर उालूसे है| चुछ किट होने क्षगा, 
फिर दूसरा पर डाल दिया, लो पूरा फिट बैठ गया । प्रव उुम्दारने समका कि यह यहा फिट हुँ नेवाली 
'वीज है। सो हुस ज्ञानके लिए श्रप्त करते हैं किस्तु श्रनी ये संयम, व्रत, तब, पूजा, स्वाध्याय आदि फिर 
नहीं बंठ रहे, फिट बेडने की निभानी घान्ति है, सो नहीं जिली, कि. पु घर हनेका बात नहीं. धेंद पुरा 
घरंपासनमें उसे रहो कनी तो बड़ उद्यम फिद चंठ ही जाबबा । जब, ट हीगा तथ बैड चार 3 | कप 





चाहे किसी प्रकार -# पक है 





(१४६) परंमात्मप्रकाश प्रवचन तृतीय भाग ( ११५ ) 


भावकी हष्टिसे, शुद्ध द्रव्योथिकनयसे यह आत्मा कुछ नहीं करता । शुद्ध पार्णामिक भाव उसे के हैं 
जिस शक्तिके परिणमत विभिन्न भो हो रहे हों पर संव झक्तिकी आधारभूत जो एक शक्ति है वह शक्ति : 
परमपारिणामिक भाव कहलाती है। उस भावको ग्रहण करनेवाले शुद्ध द्रव्याथिकनयसें न आत्मा जन्म ' 
करता है, न मरण करता है, न बन्ध करता है श्रॉरन मोक्ष करता है। वह तो ,शुद्ध ज्ञानस्वरूप ' 
शाश्वत विराजमान रहता है, ऐसे ही इस परमात्मतत्तवंके बारेमें यहां विचार किया जा रहा है । 
यथार्थ जात्मस्वरूपको जाने पर वास्तवमें अहिसकता व दय।लुपना बनता है, इसका दिग्दर्शन कीजिये- 
हा १-६६ के इस प्रवचनांशमें-पु० १ -भेया अपने श्रापको नहीं जानते यह बहुत बड़ा आक्रमण है अपन 
प्रभु पर और किर- कषायोंकी ध्ुनमें रहना हमारा तीसरा आक्रमण है श्रपन्े नाथपर। जहां इतना 
आक्रमण क्रिया जा रहा है वहां हम अपनेको अहिंसक कह दें तो कंसे कहा जा सकता है ? ऊपरी 
दिख्ावटी दयासे कहीं अहिसाका लाभ न होगा। कुछ लौकिक परम्परा ऐसी है कि जिसमें छोटे छोटे 
कीड़ा मकोड़ोंकी हिस।का बचाव चला आ रहा है | ठोक है, पर इतने मात्से अहिसाका पालन नहीं 
होगा-! आप अपन स्वरूप को जःनो फिर अपने स्वरूपके सभाव हो जगतके सब जीवोंको जानों । जगत 
के जीवोंको देखकर हमें वह ज्ञान-शुद्धस्वरूप समभ-ें आये, बादमें फिर पर्यायोंके संक्लेश से बचानेकी 
बात आये तो वह पेने ज्ञानकी कला है। और, देखते ही हो ये सब पर्यायें, दशायें, पाप प्रुण्य वहुत फैले 
नजर अये और समभाये-सम-काये भी दिल लगाये.लग।ग्रे परमात्मस्वरूपको बात समयमें न आंये यह 
तो अपने आपकी हिसा है ॥। ह . 
समस्त संकटोंका कारण शरीर तम्पर्क जानकर शरीरसे उपेक्षा वरके आत्मस्वभावकी आराधना करनेका 
अपनेसे अनुरोध कीजिये, दोहा १-७२ के प्रवचनांशम पढ़िय-पृ० २४-भया, शरीर तो मिलता रहता है और 
शरीरको क्यों चाइते हो ? शरीरका मिलना बड़ा व.ठिन उपद्रव है। यह शरीर मिला, तब श्रहमबुद्धि 
हुई, यह मैं हूं, आर जब मात्ता कि यह मैं हूं। तो मोहीपर शरीरको मानता कि यह मेरी स्त्री है, यह 
मेरा पुत्र है इत्यादि.। . और, फिर उन संवका राजी रखने के.लिए धनका संचय किया और फिर उस 
धनमें जो बाधक होने लगा, उनमें लड़।ई लड़ने जगा, श्रोर तरह रागद्वेषप्य क्षोभकी वृत्ति बनाई किस 
बात+र ? एक शरोर मिला है इस बात़-पर | क्या यह शरोर चाहिए आपको ? नहीं चाहिए ना ? तो 
वर्तमानमें भी इस शरीरके भ्रनु दागी वे घनो । इस मतको पापोंसे बचानेके लिए इस शरीरसे अधिका-- 
धिक उपकार करो। ज॑त्ा होना हो, शरीर छिंदता। हो छिं्े, भिदता हो भिदे, किसी भी हालतको 
प्राप्त होता हो, पर श्रातरे शुद्ध ज्ञानस्वरूपकी भावना न छोड़ो | ह 
ज्ञानकी पूजामें परमात्मत्वकी पूजा देशखिये-दोहा-१-७७ का एक प्रवचनांश, पृ० ४०-हम यदि ज्ञान्को 
पूजा करें तो परमात्माकों पूज लिया समझ लीजिये। नामसे क्या है ? जिसका नाम है वह भगवान 
हीं और जो भगवान है उप्तका नाम नहीं । वीर प्रभुुको जब तक महावीर की निगाहसे देखते हो तो 
ऐसा लगता है हि यह किसीका लड़का है, ऐसा सुह।वना है, इतना बड़ा है, घर छोड़कर चल दिया 
यह ही देखोंगे। पर यह तो भगवान नहीं । भगवान-तो शुद्ध ज्ञायकस्वरूप अनन्त गुणमय है । जो शुद्ध 
केवल ज्ञानंमय है, उस प्रभुक्ा तो: कोई-न म ही नहीं है। ये बी. हैं. ये ऋषभदेव हैं, ये चन्द्रप्रभु हैं। 
क्या उस ज्ञानमंय प्रश्रुका कोई नाम है ? जब तक नामकी' दृष्टि है तब-तकः भगवानका मर्म पहिचाना 
नहीं जा सकता. और, जहां भगवान के मर्म में पहुँच: गये-किर नाम से कोई. सम्बन्ध नहीं 
गधा। * 
मोह व अ्रमका कष्ट सहते वालोंको सम्बोधन-दीहा १-७८-.के प्रवचनाशिम १० :४६-माहू करता हमें 


( ३१४ ) 'सहंजननन्‍्द सादित्य ज्योति प्रथम भाग! 
का उद्यम करे तो फल उंसका अच्छा होगा, संयम श्रां द सव फिट बैठ जायेंगे । 

तूृथद्धाबिद्वीन हृदयमें धमकी धृत्ति नहीं जग सकती, इश्नका संक्षिप्त विवेचन पढ़िये-दोहा-१-४८ कें 
प्रवचनांशमें-१० १३८-जंसे भंया, चित्रकारी उस भीतपर आती है सो भींत बहत पक्की हढ़ें श्रौर चिकनी 
हो और जो भींत मेली है, गन्दी है उसमें चिंत्रकारी कभी नहीं आती, इसी प्रकार जिसके हृदयमें श्रद्धा 
नहीं भरी है >समें धर्म कंसे आयेगा ? सो प्रथम तो अपने. आ्रापमें श्रद्धा करा कि यह मैं आत्मा सबसे 
न्‍्य।रा निराला चैतन्यस्वरूप हूँ व परिपूर्ण हुँ । . हममें किसी वाहरके पदाथसे कुछ नहीं श्राता, हमसे 
निकलकर कन्‍्हीं वाहरी पदार्थों में कुछ नहीं जाता । यह परिपृ्ण है और परिणमता रहता.। ऐसे ज्ञान- 
चमत्कारमय अपने ज्ञानस्वरूपको न जल्‍ना तो. हमले किया वया ? जिसने श्रपना परिचय पा लिया वह 
सर्वत्र स्वतंत्र है। कदाचित्‌ उस ज्ञानीको कोई राजा या राजसंघ जबरदस्ती गिरफ्तार करले और 
जेलखानेमें भी बन्द करदे तो भी यह ज्ञानी वहां भी स्वतंत्र है। शरोर हो है एक सोमाके भीतर, पर 
ज्ञानका उपयोगी यह किसोके द्वारा गिरफ्तार हो नहीं किया जा सकता । वह तो अपने आपमें ही अपने 
श्राप है, उपयोगमें है । यहां भी यह सबसे निराला केवल ज्ञानमात्र अपने आत्माको देख रहा है, प्रसन्न 
है, संतुष्ट है । उसे वहां कोई तकलीफ नहीं है । जबकि अज्ञननीजन घरकी गद्दीपर बैठे हैं श्रौर वहां ही 
'यह विकल्प, वह विकल्प यह क्‍यों हुआ इस तरह को. हृष्टियां लगाकर बन्धनमें पड़े रहे हैं दु खका अनु- 
भव करते हैं ।. ' हि 
अभिलापामं चैन नहीं मिल सकता, निरभिलाष ज्ञानो पुरुष ही शान्त रह सकते हैं, इसका अध्ययन करं- 
दोहा-१-६६ के प्रवचनांशमें-पृु० १८७-भेंया; न पंडितको चेन और न मुरखको चेन। पंडितकों यों चन 
नही कि उनको अपने पौजीशनकी पड़ो है, लोगोंने प्रश्न किया उनका समाधान करें। सो कहीं हम हार 
न जायें, निरुत्तर न रह जायें सो रात दिन ग्न्थ देखते हैं, पढ़ते ही रहते हैं । कहां चंन है / और मूरख 
उसकी महिमाको देखकर जलते भुवते हैं । सो उनमें कौन सुश्री और कौन दु:खी है पो.बताओ्रो ? - सुख 
तो केवल उसे है जो संसारमें कुछ नहीं चाहता है। केवल मेरा यह.. ज।नस्वरूप श्रात्मा उपयोगमें र 
इतुनो ही जिसकी अ्रभिलाषा है वह पुरुष तो सुखी, है भर बाकी कोई सुखी नहों प्रश्ेद८न करन जाते 
हैं, हमें इससे यही शिक्षा मिलती है कि घब्ड़ाओो मत, मूढ़बुद्धिकों :छोड़ों, ते रा तो ज्ञानस्वरूप- श्रात्मा ही 
है.। परवस्तुप्रोंके, बाह्य पदार्थों के छूट ज।नेसे अपनेमें कष्टका अनुभव मत करो । तू.मुध सरीखा ही 
अनन्त वेभवशाली है। भीख मांगकर उदर भरे, न करे चक्रीका व्यान, जगतमें देखे सुखिया सम्यकज्ञान 
चाहे किसी प्रकार अपना पेट भर लो मगर इन्द्र के भी वैभवका ध्यान न करो । इन्द्र के ,जेंसे. भोगोंको 
भो विष्टाक समान समभना है । ४ 

(१४६) परभात्मप्रकाशप्रवचन तुतीयभाग 


इस पुस्तकमें परमात्मग्रकाशके प्रथम महाधिकारके ६७ वें दोहासे ६२ दोहा तक के पूज्प श्री मंनोहर जी 
वर्णी सहजानन्द महाराजके प्रवचन है। इसके शुद्ध आत्मतत्त्वका विवेचन किया गया है। जिसका: आश्रय लेंनेसे 
आत्मा प्रकट शुद्ध परमात्मा हो जाता है | इस शुद्ध आत्मतत्त्वकों परखिये दोहा-१-६८ के इस प्रवचनांशमें पृ० ६- 
हे योगी पुरुष, परमार्थसे त। यह जीव न तो उत्पन्न होता है और न मरता है फिर बन्च॒और मोक्षकोी 
तो करेगा क्यो-? श्रर्थात्‌ शुद्ध निश्वयनयसे यह जीव - बन्धसे वे मोक्षसे रहित है, ऐसा-जिनेन्द्र देवका 
कहना है। जब यह मभमें शुद्ध भ्रात्मतत्त्व अनुभूत नहीं होता है तव॑ शुभ और अशुभ उपयोगकी परि- 
णेतिःरहतो है और जोवन मरण शुभ अशुभ पृष्य पाप बन्धोंको करता है, पर शुद्ध आत्माका अनुभव 
हा-जाने+र यह जीत शुद्धोपयो "को प्राप्त कर मोक्षकों प्राप्त कर लेता है तो भा शुद्ध परमपारिणे।मिंक 


न 


६१४६) परंमत्मप्रकाश प्रवचन तृतीय माय ( ३१५ ). 


भावकी हृ्टिसे, शुद्ध द्रव्याथिकनयसे यह आत्मा कुछ नहीं करता । शुद्ध पार णामिक भाव उसे. क. ते हैं 
जिस शक्तिके परिणमन विभिन्न भो हो रहे हों पर सव शक्तिकी आधारभूत जो एक दंक्ति है वह शक्ति 
परमपारिणामिक भाव कहलाती है। उस भावको ग्रहण करनेवाले शुद्ध द्रव्यो थिकनयसे न॑ आत्मा जन्म 
करता है, न मरण. करता है, न बन्ध करता है और न॑ मोक्ष करता है। वह तो ,शुद्ध शानस्वरूप : 
शाश्वत विराजमान रहता है, ऐसे हीं इस परमात्मतत्त्वके वारेमें यहां विचार किया जा रहा है। 

यथाथे जात्मस्वरूपकों जाने पर वास्तवमें अहिसकता व॑ दयालुपना बनता है, इसका दिर्दर्शन कीजिये- 
दोहा १-६६ के.इस प्रवचनांशमें-पु० १ :-भेया अपने श्रापको नहीं जानते यह बहुत बड़ा आकमण है भ्रपते 
प्रभु पर और झिरः कषायोंकी.धुनमें रहता हमारा तीसरा आक्रमण है अपने नाथपर। जहां इतना 
आक्रमण किया जा रहा : है वहां हम अपनेंको अहिंसक कह दें तो क॑से कहा जा सकता है ? ऊपरी 
दिखावटी दयासे कहीं अ्रहिसाका लाभ न होगा। कुछ लौकिक परम्परा ऐसी है कि जिसमें छोटे छोटे 
कीड़ा मकोड़ोंकी हिसाका बचाव चला झा रहा है | ठोक है, पर इतन मात्रसे अहिसाका पालन नहीं 
होगा.! आप अपन स्वरूप को जःनो फिर अपने स्वरूपके समात हो जगतके सब जीवोंको जानो । जगत 
के जीवोंको देखकर हमें वह ज्ञान-शुद्धस्वरूप समभ-में आये, बादमें फिर पर्यायोंके संक्लेश से बचानेकी 
बात भ्राये तो वह पेन ज्ञानकी कला है। और, देखते हो हो ये सब पर्यायें, दशायें, पाप पुण्य वहुत फैले 
त्जर अये और समभाये-समभाये भी दिल लगाये-लग।ये परमात्मस्वरूपको बात समयमें न आंये यह 
तो अपने आपकी हिसा है । 

समस्त संकटोंका कारण शरीर पम्पके जानकर शरीरसे उपेक्षा वरके आत्मस्वभावकी आराधना करनेका 
अपनेसे अनुरोध कीजिये, दोहा १-७२ के प्रवचनांशमे पढ़िय-पृ० २४-भैया, शरीर तो मिलता रहता है और 
शारीरको क्यों चाइते हो ? शरीरका मिलना दड़ा ३.ठिन उपद्रव है । यह शरीर मिला, तब अहमबुद्धि 
हुई, यह मैं हूं, आर जब माना कि यह मैं हैँ। तो मोहोपर शरीरको मात्रता कि यह मेरी स्त्री है, यह 
मेरा पुत्र है.इत्यादि.। और, फिर उत्तर संबका राजी रखने के लिए धतका संचय किय। भर फिर उस 
धनमें जो बाधक होने लगा, उनमें लड़ाई लड़ने लगा, ओर तरह रागद्वेषमय क्षोभकी वृत्ति बनाई किस 
बातर ? एक शरोर मिला हैं इस वात़-पर । क्या यह शरीर चाहिए आपको ? नहीं चाहिएना ? तो 
वर्तेमानमें भी. इस शरी रके अनुरागी व धनो । इस मनको पापोंसे बचानेके लिए इस शरीरसे अ्धिका-- 
धिक उपकार करो। जता होना हो,. शरीर छिदता हो छिंे, भिदता हो भिदे, किसी भी हालतको 
प्राप्त होता हो, पर अभी शुद्ध ज्ञानस्वरूपकी भावना न छोड़ो | 

ज्ञानकी पुजामें परमात्मत्वकी पूजा देखिये-दोहा-१-७७ का एक प्रवचनांश, पृ० ४०-हम यदि ज्ञात्को 
पूजा करें तो परमात्माकों पू्ज लिया समझ लीजिये। नामसे क्या है ? जिसका नाम है वह भगवान 

हीं और जो भगवान है उपका नाम नहीं । वीर प्रभ्रुको जब तक महावोर की निगाहसे देखते हो तो 

ऐसा लगता है कि यह॑ किसीका लड़का है, ऐसा सुहावना है, -इतना बड़ा है, घर छोड़कर चल दिया 
यह ही देखोंगे। पर यह तो भगवान नहीं । भगवान तो शुद्ध ज्ञायकस्वरूप अ्रनन्त गुणमय है । जो शुद्ध 
केवल ज्ञानमय है, उस प्रभुक्ना वो - कोई न म ही नहीं है.। ये वीर हैं. ये ऋषभदेव हैं, ये चन्द्रप्रभु हैं। 
क्या उस ज्ञानमय प्रश्ुका कोई नाम हैं? .जब तक नामकी हृष्टि है तब तक भगवानका मर्म पहिचानता 
नहीं जा सकता. और, जहां भंगंवान के मर्म में पहुँच गये फिर नाम से कोई सम्बन्ध नहीं हद 
५ 2/ 2 ः | 
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( ३१६ ) 'तंदयानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भांग 


आसान लगता है क्योंकि घर पिला है ना खुश्को, प ने वाले जो दो चार जीव हैं थे अभिका रमें' 
हैं ता ? सो खूब मोह करो, खूब श्रम करो, पर इसका फल क्या होगा सो अन्दाज करलो । इसका फल 
मिलता है इन चौरासी लाख यानियोमिं जन्म मरण करना । यह सब होता है अपनी गलतीसे । बन्दर 
ता है ता । बन्दर याने जो वनको दर देवे, धतमें ये डाली डाली ताड देते हैं ना ? जो बनको उजाड़ 
दे उसे कहते हैं वन्दर । भैया, देखा है तुमने बन्दर ? द्वां, जरूर देखा होगा। एक घड़ेमें अ्रच्छे छोटे 
छोटे लड़वा भरकरे रखलो और फिर उत्ते छत पर रख दो तो बन्दर श्रायेगा और उस घड़में दोनों हाथ 
डालगा। दोनों हाथ।से लड्डू पकड़ लगा। बह वोतों मुंढठी ने खोलेगा, यो हो. ब्ाहरकों खींचगा और 
छल उछ्धन कर वाहरका भागेगा। उसे यह ध्यन्‍न है कि मुझे घड़ेने पकड़ लिया है, वह अपने दोनों 
हाथ नहीं निकाल यातां है किस्तु ञ्र | उत्तके यही जग गया कि मुके घड़े ने पकड़ लिया है, वह प्पने 
दोनों हाथ वहां निकाल पाता है, कि अम उसके यही लगे गया कि घड़े ने पकड़ लिया है सो वह 
बाहर को भागता है । इसी प्रकार हम आपके कोरा भ्रम लगा है, सो व्यर्थ हो कप्ट पा रहे हूँ । 
आत्माकी पुष्टि किस ध्ृत्तिम है, देलिये दोहा १०४० के प्रवचनाझमें, पृ० ५७-४८-देखों तो भंया 
इसका इतरान/, यह सब मानता है कि मैं मोटा हा गया हूँ तो बड़े ०वसे अपनों भ्ुजाकों तकता 
उदाता है, में 5 ड़ा पुष्ट हो गया है, आइनेका देखता दे । छोटा दपण कोई देखने) था दे तो वह फेंक 
देता है । अजी बड़ा दयण क्यों नहीं लाये ? बहुत बढ़िया दर्पण मिले जिसमें अपने शरोर की शक्ल पूरो 
तौरसे देखकर मूछ ऐंठकर सिरपर हाथ फेरकर अपने अःप गवसे मौज मान ले कि मेँ पुष्ट हो गया 
हैं। अरे आत्माकी ओर तो विवारक्तर । तू तो तब पुष्ट कहलायगा जच शुद्ध ज्ञान्रकाशका अनुभव हो 
और अ त्मामें हो तेरा निवाप्त हो, शुद्ध आत्मतत््वकी ओर तेरा भुकाव हो, वहां तु पृष्ट अपनका सम 
और किसी शरोरादिकके वाह्यपदार्थों से अपनो पृष्टि न मानों । 
पापी जगतमें बड़प्पनक्रीं चाह करना मूढ़ता है, वड़प्पन चाहो तो ऐसा च'हों कि जिसे अनस्तज्ञानी पर- 
मात्मा जान जायें, मनन कीजिये-रोहा-१-८५५-के प्रवचनांशमें, पु ७३०जो _स्वय पापी हैं, मलिन हैं, जन्म- 
मरणके चक्तमें फसे हैं अन्ञानों हैं ऐसे पुछपोंमें अपना बड़प्पन रखनेसे क्यां लाभ है ? इनकी अपेक्षा 6 
एक ज्ञानी पुरुषकी हृष्टिमें बड़ वन जावा तो वह ज्याद। लाभदायक है । हजारों लाखों अशानियोंका 
हृष्टिमें हम बड़े बन जायें इसकी श्रपेक्षा एक दो झानियोंकी हृष्टिमें हम अच्छे कहला सकें यह ज्यादा 
जभप्रद बात है। और, फिर देल्िये एक दो ज्ञानियोंकी बात क्या, यदि रत्नत्रयरूप पररिणप्ति रहेगी, 
ज्ञान व्यवस्थित रहेगा, निमल परिणमन होगा तो मैं अनन्तज्ञानियों की हृष्टिमें भला होऊंगा । हजारों 
मोही अज्ञानी, दुःखों, पापी पृरुषोमे भलादिस जानेसे फायदा क्या है? भला दिखें तो उन 
अनन्त ज्ञानियोंकी दृष्टियं भला दि तब तो व .प्वनत है । वे स्वयं मोही हैं, मजिन हैं उनको नियाहमें 
भला कहलानेस कुछ वड़प्पन नहीं है । 
बाहरी देशस चित्त हूट।कर अन्तः प्रकाशमान प्रतुस्वरूपफी जाराधना करने की प्ररणा लीजिये, दो हैं!-+ 
१-5८ के प्रव (नांगमें, पृ 5+३-यह आत्मा बन्दक नहों है, मायन बौद्ध नहीं है। क्षपण नहीं है याने दिगर- 
म्बर नहीं है, गुरव नहीं है याने श्वेताम्बर नहीं है । यह साधुओंका जो भेद है कि जंन साधु, बौद्धसाछु, 
अ्रमुक साधु यह भेद आत्मामें नहीं पड़ा । आत्मा तो एक अमृत चंतन्‍्यमात्र तत्त्व है, परिणतिका भेद तो 
अवश्य है, किन्तु यह आत्मा स्वयं भेदवाला नहें। है.। आत्मा त बौद्ध है, न क्षपणक है अर्थात्‌ व दिगम्बर 
और न और और जितन चाहे ले लो | इवेताम्बर हैं, दण्ड लेने वाले हंस है, परमहस हैं, सन्यासी हैं 
जटा रखने वाजे योगो हैं, हृदडोको मोला पढिनने वाले हैं, कोई तिलक लगाये हैं, कोई कमरमें मोटा 
रस्सा लपेटे हैं, कोई मधूत लगाये हैँ, श्रनेक प्रकारके साधुजन होते हैं पर आत्माका यह विभिन्न. स्वहप . 
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नहीं है । जिसने आत्माके स्वरूपका ज्ञाच किया है वह आत्माकी उपैज्व्धिके लिए बाहरी षदायथें 
हडाने- का तो काम .करेगा मगर लगानका काम ने करेगा । झात्माकी क्‍या चाहिए ? समताभ 
जिजिकल्प झानन्द। वह परको हटानेसे मिलेगा । पर, परको लगावसे न मिलेगा। आात्महिसके | 
कुछ भो चोजें शरीरपर रखनेकी आवश्यकता है क्या ? जिसे भ्रात्मसाधना करनी है, भप्म हो, म 


हो, जटा हो, कुछ भी हो, ये सब परपदार्थ हैं। इनके सचय और संग्रहसे आत्मामें क्या कोई भलाई 
नहों |. वे तब. विकल्प हैं। हि ह 
(१४७) परमात्मप्रकाश प्रवचन चतुर्थ भाग 

|. ;.. इस पुस्तकमें परेमाताग्रकाशके प्रंथममहाधिकारके ६३ दें दोहाये १२५ वे दोहा तकके पक बैग हर 
वर्णी सहजानन्द मह राजक़्े प्रवचन हैं । दोहा १-६४ के एक प्रवचनांशमें देखिये जितने आत्माके लिए छत्तम का है 
स॒ब आत्मस्वरूप हैं-पृ० १३-जितने भी करने योग्य काम हैं वे सब इस आ्रात्मस्वरूप ही हैं । यही आः 
संयम है, यही आात्म। शोल है. थही आत्मा दर्शन है, यही गझ्रात्मा श्रपने आपमें शुद्ध आत्मस्वरूप उपा 
है-इस-अकार को बुद्धिसे ्रपनी र भुंकता है। इसी कारण यह आत्मा सध्यक्‍त्व है, रागद्रोबर्रा 
निज आत्मतत्त्वके ज्ञानका #पुभव इस आत्म।को' ही है । इसलिए यह निश्च- ज्ञान है। मिथ्यात्वरार 
दिक समस्त विकल्पजालोंका त्यागके द्वारा परमात्मतत््वमय ५रमसमतारूप भावोसे यही परिणमत। 
इसलिए, यही म॒।्षमार्ग हैं। सायंश यह है कि यह शुद्ध आत्मा ही उपादेय है, क्योंकि स्वाथीन १२: 
उपादेय आनन्‍्दका साधक आत्मा ही है । यह साधक कंसे बन जात। है ? अपना जो शुद्ध स्वरूप है 
का अनुभवरूप भाव संयम बनता है। इस कारण यह ही आत्मा अपने स्वाधान सुखका साधक है, 
ही श्रात्मा उप्ादिय है । 


! आह क्षे जाननेपर सबंको जाना हुआ ही समझो, देखो दोहा-१-६६ के प्रवचनांशर्म पृ० २५- भेः 
से कुछ बजिहारी है इए आत्मज्ञानंकी । इस कारण तन, मन, धन, बचत, व्यौछावर करके भी य 
आत्माका बोध प्राप्त होता है ता वह सव कुद्ध वैभव प्राप्त कर लेता है। केवल गान जाननेका हर 
है। सा ज़ानने वालः है उसको जानो । जो जाननका स्वरूप है. उसको जानो । केवल जाननका हीस 
धुरुवार्थ करता चाहिए। ज्ञानसे बढ़कर तग क्या हीता हैं ? आत्माको जान लेनपर सब कुछ ज्ञात 
जाता है, अ्रथवा यह आत्मा सं परके झूपसे सारे लोकालोककोी जानता है । जैसे कोई कहे कि चः 
अमेरिका ले बलें, दिखायेंगे आपका कि वहां कितना अच्छा है ? कहेगा कि हमने देख लिया। वहां ज 
पुदूगल होंगे, रूप, रस गन्‍्ध, स्उमके पिण्ड होंगे। हम सब जानते हैं। इस प्रकार जिसका केवल आरा 
से प्रयोजन होगा वह कहेगा । सब भनात्माय इसके लिए पर हैं। इतने रूपसे सबको जान जाता है 
इस तरह यह समस्त लाकालोककों जानता है। तब यह वात हुई ना कि आत्मा ज्ञात हो जाय तो स 
कुछ ज्ञात हो जाता है। 


बाहर कहीं विष नहीं, मोह त्थागकर अपनेमें प्रभुवाके दर्शन करलो, सत्र संकट मिट - जायेगा, इसम 
प्रेरणा लीजिये दोह/-१-१० ! के प्रवचतांशमे-पृ० ३६-क्रितनी विस्ताये: हैं अपने को, जरा एक कापीमें ₹ 
लिख लो. ।  अ्रमुक बीमार है, न जाने यह मर जायेगा तो फिर क्या होगा ? अमुक मुकदम। है, कह 
इसमें १० हजार चले जायें, अमुक' घंरमें बिगड़ रही है, न जाने यह रूठ ही-जाये 4. एक बारमें ही स 
कबूल लो । वेभवं, गया भाड़में । यह गुंज रता है तो धुंजर जाये 4 जितनी भी अ्रनिष्ट शंकायें रे 
का कपुल करलों और एक औपवि पो लो-कि झाखिर ये सब परद्वव्य-ही तो हैं। इनमें यदि. कुछ हूं 


( ३१६ ) ह सहज निनंद साहित्य ज्योति प्रथम भाग! ' 


गया तो. क्या हुआ ? कौन सी बात मेरे स्वरूपमें घट गई ? किसी भी प्रकार की बात सामने आये तो 
अपनेको निर्भार अनुभव करलो। केवल ए+त्वस्वहूपमप्र, ज्ञानप्रकराण, आकाद्यकी तरह अमृत निलेप 
अंनुभव करलो | इससे ही प्रभुनाके दर्शन होते हैं। उस प्रभुताकों भंट होनं।र फिर यह निश्चित हों 
जाता है कि श्रव संसारके जन्म मरण न रहेंगे। हक 
परमानन्दमय शुद्ध आत्मतत्त्वकों जाननेकी प्रेरणा दोहा-१-१०५ के प्रवचनांशमें, पृ० ४७-निज शुद्ध 
श्रात्मा ज्ञान द्वारा हो गभ्य है । शुद्ध आत्मात। अर्थ है कि मेरे झ्रात्माका अपने आपके सत्त्वंके ही कारण 
जो स्वरूप होता है वह है शुद्ध शरात्म।, खालिस आत्मा । बिना परपदार्थो के संयोगके आत्मा स्वयं जैसा 
हो सकता है वह कहलाता है शुद्ध आत्मा . वह ज्ञानसे ही ज़ाना जा सकता है। जब तक इस शुद्ध 
आंत्माका ज्ञान न हो तब तक सम्बर्दशत नहों होता और जिसके सम्यर्दशंन नदीं है उसको श्ररवों की 
भी सम्पदा- मिल जाय फिरभी गरीब है । सम्पदासे बया होता है ? वह ग्रानन्‍दका जनक नहीं है । निज॑ 
शुद्ध आत्मस्वरूपपर दृष्टि जाये तो - वहांक। श्रानन्द ' विचित्र श्रानन्‍्द है। हम अरहत सिद्ध भगवंतवों 
क्‍यों पूजते हैँ ? क्योंकि वह आनन्दमय है ! सब जीवोंक; ध्येय एक श्रानन्द होता है । ज्ञानकी भी लोग 
उपेक्षा ' कर सऊते हैँ। हमें ज्वादड ज्ञान न हो, न सही, क्या लेना देता, पर आनन्द तो ज्ञान और 
आनन्द इन दो में से छटनी जीव किसकी करेगा ? .आ्रानन्द की | फिसी से कहा कि तुम्हें बहुत ज्ञान 
चाहिए याआवनद ? 'तो वह क्या मांगेगा ? वह झातरद मांगेगा ?  हालाकि 
आनन्द ज्ञान बिवा नहीं हो सकता है, इस कारण ज्ञान तो झा हो जाय/॥, पर पाने की इच्छा श्राननन्‍्द 
की होती है । तो तुम्हारा आदर्श - आरावनोय वह्दा: आत्मा हो सकता है, जो शुद्ध अविनाशी परम 
आनन्दमय हो । । 
परलोक याते उत्कृष्ट लोकमें पहुंवनेका प्रोग्राम करिये, मनन .कोजिये दोहा-१-१११ के प्रवचनांझमें, 
पु० ५घ-वह परलोक है-ऐसा पर लोग कहते हैं, श्र्थात्‌. उत्कृष्ट पुरुष इस, उत्कृष्ट लोकको बताते हैं । 
जिस भव्य जीवके जैसी मति बस गई है अथवा. जैसी गति होठी है बसी ही ज्ञानकी स्थिति होती है । 
जिसका चित्त निज परमात्मस्वरूपमें बस रहा है, विषय कषायके विकल्पोंका त्याय करनेके उपायस 
जिसका चित्त निज ज्ञानस्त्ररूपमें स्थिर हो रहा है उसको तुम परलोक जानो। कोई बड़ी बढ़िया बात 
सुनाई जाय तो कहते हैं, वाह, तुमने तो अलौकिक दुनियामें छुके पहुत्रा दिया। तो सर्वोत्कृष्ट बात है 
अपने आात्माके शुद्ध स्वरूपकी, जिसके जा - लेतेपर संसारके समस्त संकट सदाके लिए विदा हो जाते 
हैं। उस स्वरूपमें पहुँच जाये तो वही तः कहतायेगा कि. लो-यह उस ग्रह्लौकिक दुनियामें पहुंच गया । 
यह मन अलौकिक  दुनियामें- कसे पहुतता है ? इसका उपःय है स्वसम्वेदन, झानका ज्ञान । शुद्ध रवरूप 
के पहुचनके उपायमें ग्रापको पहिले' बहुत सी बातें जानती होगी | ः | ५2 
सर्वविविक्त ज्ञातमात्र आत्माके अनुभवकी प्रेरणा प्राप्त करें-दोह-१-११३ का प्रवचनांश पढ़िये- 
पृ० ६८-देखो भैया, ये सब पदार्थ णीव्से चिपटे नहीं.हैं। घर भी आपसे चिपटा हुआ नहीं है, कि अप्प 
' चलें ता आपके साथ घर भी चल दे ।- अगर ऐसा हाता है तो आपको कोई डर हो न था। देश विदेश 
हो क्या कहलाता ? जहां जाते तहां ही घर चिपटा रहता | तो घर चिपटा है क्या ? नहीं। परिवारका 
* कोई जिपका है क्‍या ? नहीं। -शरीर भी आत्मासे चिपका है क्‍या ? नहीं। अगर शरीर. आत्मासे 
* चिपका होता तो कभी मृत्यु न होतो.। शरीरके साथ हा- आत्मा बना: रहता है और आत्माके साथ 
रागदेेष विकार चिपके हैं क्या ? यदि आत्म|से ये रागादिक पके. होते तो अःत्माके साथ सदा रहते । 
तो मैं इन सब परभावोंसे अत्यन्त भिन्न हू-ऐसे भावकर्म, द्रव्यकर्म, नोकर्मसे रहित केवल ज्ञानप्रकाशभात्र 
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जो अपने आपकी श्रद्धा करता है वह जोव सम्यग्टृष्टि है, निकटभव्य है, संसारसे प:र ही जाने वाला 
है । । 

आत्पाके विरोधी रागादि भावोंसे आप स्नेह रखेंगे तो आप पर परमात्मा कैसे प्रसन्न होंगे, विचार 
कीजिये-दोहा-१-१२० के प्रवचनांशमें, पृ० 5१३-अभी यहां पर हो किसोके विरोधीसे श्राप स्नेह लगायें तो 
उसका प्रेम कम हो जायेगा: तो. यह तो .भगवान्‌ है, परमात्मत्व है, उसके विरोधी हैं काम क्रोधादि 
कषाय, तो यदि यह विरोधियोंसे श्रपनी मित्रता बढ़ाये तो उस उपयोगमें परमात्मा वहों दिख सकता. है 
आर जिस उपयोगमें परमःत्माके दर्शन नहीं है, पुत्र मित्र. परिवार श्रादिका ही जहां लगाव है, आत्मा 
के उद्धारका वहां कोई अ्रवसर नहीं है । ये लोग खुद असहाय हैं पापका 'उदय-आ जाये तो ये विद्धल 
ही हो जायेंगे । तो जो विह्नल हो जाये, जिसके पापक्ता उदय भा सकता है। ऐसे जोवोंसें हम क्या 
आशा रखें कि ये मेरे शरण हो जायेंगे । 


ु स्वच्छ हृदयमें ही प्रमुका वास हो -सकता है, पढ़िये-पू० 5७-भगवानसे कौन मिल सकता है ?. .वही 
पुरुष भगवानसे मिल सकता है, जिसने अपने हृदयको निर्मेल बनाया हो.। हृदंयमें तो विषय भरे हों 
और परमात्मस्वरूपसे मिलन करलें, यह-कभी नहीं हो सकता है । मेले घरमें तो पड़ौसोको भी श्र।प 
नहीं बंठालना चाहते । कोई छोटा अफसर झा जाय और एक आध घंटे पहिले मालूम पड़ जाये, तो 
आप बड़ी सफाई करते हैं और अपने मकानको बड़े सुन्दर ढंगसे सजाते हैं। श्रगर घरके एक कोनमें 
हडिय्रां रखी है तो उनके आगे सफेद पर्दा लगा देते हैं। तो श्राप एक श्राफोसरसे मिलनेके लिए तो घर 
को साफ और स्वच्छ बनाते हैं और जो भगवान तीनों लोकोंक्रा अधिपति है, शुद्ध है, सव लोकोंका 
जञाताहष्टा है, दोषोंसे अत्यन्त परे-है-ऐसे प्रभुको आप. अपन घरमें बंठाना चाहें ओर घरको गन्‍्दा रखें 
तो क्या प्रभु श्रापके घरमें श्रायगा ? नहीं श्रा सकता है। जिसका हृदय अत्यन्त स्वच्छ हो, रागद्व ष- 
रहित, कोध, स्वार्थ, वासना कुछ भी न हो, केवल शुद्धस्वरूपकी - जिज्ञासा के लिए अपना लक्ष्य बनाया 
हो तो प्रश्चु मिल सकता है । | 
व्यग्रताका फल उत्तम नहीं, किसी भी उद्दँ ३,में व्यग्र मत. हीओ, समनापुवक मुक्तिम्रार्ममें, बढ़ी, यही-उत्तम 
क ये है, इससे, सम्बन्धित प्रवचनांश, पढ़िये दोह[-१-१२१, ० €४-मंया, वच्तेनावम इंतनो व्यग्रता ने होनी 
चाहिए | कोई सीचे कि महोने दो महाोने खूब व्यग्र होलें और फिर शान्तिसे समय निकलेगा तो जो 
ग्रभीसे वंश हो रहा है उप्तको शान्तिका समय मिलनेका विश्वास क्‍या है ? थोड़ा सा कष्ट भोगलें 
फिर आरामसे रहेंगे। यदि ऐ/ग सोचना है तो मोक्षक॑ लिए साचो कि थाड़ समयका दुःख भोगलें, श्ञान 
- का, तपका, ब्रतका, ब्रह्म चर्यका, अकेले रहनंका, थोड़ समयको कज्ट भोग लो, फिर सदा के लिए सर्व 
प्रकार का आर।म रहेगा.। सीधा अपना जो स्वरूप है उस स्वरूपरूप अपने को मान लो | दुःख तो यहां 
है नहीं। दुःख तो बनाये जाते हैं, दुःख. बनाना छोड़ दो, सुखी अपने आप हो जावोगे, दुःख बनेता है 
तो प्रपदार्थों की आसक्तिसे । परका गआ्रासक्ति छोड़ दो, बस सब भाराम हो गया। लोग पापके फलसे 
'डरत हैँ मगर पा।. नहीं छोड़वा चाहते और . पुण्यस फलका चाहते हैं मगर पृण्यं नहीं करना चाहते 
। मोहमें दानों हो तरफके, अकृश्याणका वातावरण बन जाता है। इस तरह का उत्तम समांगम 


पाकर ज़ातांन का अधिक लाभ उठालें, इससे बढ़कर उत्तम कार्य श्रपने लिए और कुछ नहींहो सकता 
क्र 
द्ः्त शा ध ; 2 जे है अ ; 


(१४८) परमात्मप्रकाश. प्रवचन पंचम भोग र 
इस पुस्तकके परमात्मप्रक,श् प्रन्थके द्वितीय मह धघिकारके प्रथम, ३५ दोहों पर पृम्य श्री मगोहरजी वर्षो: 


(७३४७: ) ' 'संहेजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


संहेजानन्द महाराजके प्रवचन हैं। अब महेविकारमोें परम्मतत्वका उपदेश प्राप्त करो के बाद इस द्वितीय 
धिकार के प्रथम दोहामें मप्छ, मोझका कारन वे झोशदह फत पूछा जा रहा है। इ प्र का संक्षिप्त विवेबन 
पढ़िये-दोहा-२-१ के प्र।चनाशिस, पृ० -यहाँ 7्रभांकर भटद्द योगान्दुदेवसे उपदेश चाह रहे हैं.। हे श्री गुर 
भीन्दुदेव मेरे को मोक्ष, मीक्षका कारण ओर माक्षका सम्बन्धी सर्वफल कहियेगा, जिससे में १रमार्थ॑ 
हितको जानू'। इस दोहे में शिष्य भट्ट श्रो योगेन्दुदेवसे प्राथंना कर रहे हैं श्रर्थात्‌ मोक्ष; मोक्षका फल 
और मोक्षका कारण इंन तीनों' बोतोंकोी पूछ रहे दोहा छितीय महाधिकारकी भुमिकारूप है-। 
कोई सो भी. संक्रट 'आया हा किसो जीव पर तो उसे तोन बातोंकी, जिज्ञासा: रहा करती है ।:इन 
संकटोंसे छूटनेकी स्थिति कया है और संकटोंस छूट्नका उपाय क्या है श्रौर संकटोंसे छूटनेपर वातावरण 
या फल क्या: मिलेंगा-ये तोन बातें उसकी जानकारीःके लिए रहतो हैं। यह संज्ञारका महासंकट जीव 
पर छाय। है । जो भव्य जोच है, जो संकटोंसे छूटनेकों लान्त्ा रखता है बह तीनः बातोंकी अवश्य 
जानना चाहता -है। जा ग्रभमिन्नापो है, सकटाोंसे छुग्नेका,,उसको ये-तोन. बातें .जातती चाहिए। उन्हों 
ल्ीन-बात्तोंका प्रश्न योगीन्दुर्देव प्रभाकर भट्ट ने क्िग्राः 2 आम 
> उक्त प्रश्नमें पूछो गई तींने वातोंका उल्दा काम भी है जो -अभो' चले रहा है; उसके सम्वन्धमें भी देखिये-- 
पृ० १०४-इन तीनकि मुकाबलेमें उल्टी तीन वातोंमें तो यह जोव- गुजर ही रहा है । मोभका उल्टाःक्या 
है ” संसार संत्तारका स्वरूप, संसारका कारण और सतप्तारका 'फल | यह भी इन्हें विदित है कि यह 
संर्सा रका स्वरूप हैं। विकेल्पोंमें लगे रहंना, संकटःबनोकर दुःखी रहना, जन्म मरणके दुःख भोगना यह 
“संब संस्ारका स्वरूप है। संधोरका कारण हैं. भिथ्यादशन, मिथ्योज्ञान और “मिथ्याचारित्र । यही .है 
संसार का फेल, यही है दु:खोंकी। भोगना । * रोंगी पुरुषकी: ६ बातें ज्ञातंव्य-हैं । यह राग कसा है ? यह 
किस कारणसे हु 4 है और रोगके फंलमें क्या पा रहे'हैं । तीन तो ये बाते हैं और- तोन बातें ये हैँ-रोगसे 
छूँटनेंका स्वरूप क्‍या है, रोगसे छूटनका कारण क्या है और रोपसे: छुटनपर.परिणमन क्या होग्व. फल 
क्या मिलेगा ? यां ६वातं ज्ञातव्य हैं। और, तीन बातें ता भोग ही रहे हैं, उनको: तो पूंछ) ही थी । 
भोशेय तीन बातें मोक्ष, मोक्ष का के रणं और मोक्ष का: फल/ यहां पूछा. जा:रहाः है । 


१६ रे 


उक्त तोनों प्रश्नोंका उत्तर इस ग्रन्थमें क्रमशः दिया जायगा, फिर भी संकेपमें उनका दिग्द्शंत अभी २-२ 
दोहाके कुछ प्रवचनांशोंमें कर लीजिय-पृ « २-तूं शुद्ध श्रात्माकों उपलब्बिरूप मोक्षका जोन । मोक्षके 
मायने क्या है ? छूट जाना । छूट जानेमें होता क्या है ? जो जैसा है वसा भ्रकेला रह जाता है । अकेला 
रह जातेका नाम हैं मोक्ष । दो रस्सी ओापसंभें वन्धी हैं, उन्‌ दोनों रस्पियोंके मोक्षकी नाम क्‍या ? 
अकेले अकेले रह जाना, इसका नाम है मोक्ष रस्सीकां | इसो प्रकार जीव और कर्मका अकेले अकेले 
रह जाना इसका नाम है मोक्ष | अकेलेका रह जाना अ्रच्छा है या दुकेले, चौकेल, अट्केले रहना अच्छा 
हैं? दिलंसे बताग्रो, झूठ नहीं कहंनों । श्रकेलें कोई नहीं रहना चाहता । चाह” हैं कि स्त्री हो, पृत्र हा 
मकान हो, मित्र हों । अकेले रहनेमें बड़ घब्रड़ाहट पंदा करतें हैं, अपवेको श्रशरण समकते है, किर 
लाभ है भ्रकेले रहनेमें । जो बिल्कुंल श्रकेला रह गया.है उसका ही तो हम श्रौर आप सुबह टी श्राकर 
पूजन बन्दन करते हैं। अकेले रंह जाना बुंरा होते तो यहां सुत्रंह हो आकर मल न्दरमें माथा क्‍यों रग- 
डते ? जिंसके आगे भ्राप मारथों रंगड़ते हो वह श्रकेंला रह गया है। कितना अकेंलां ? “घर छोड़' दिया, 
कुठुम्ब छोड़ दिया, और अब तो सिद्ध है ना। शरीरसे मी छूट गये, कर्म भी छूट गये। खालिस आत्मा, 
भात्मा रह गया। तो ऐसा अकेला-रह जानेका नाम -मोक्षः है । | 
ग्मोक्षका फल और मोक्षका मार्ग' (कारण) क्या है-पढ़िये"पृ०-३-माक्षका: फेज है समस्त विश्वको 


(१४५८) परमात्मप्रकाश प्रवचन पंचम 'भांगे ई हरे२१ ) 


-जॉनना-और समस्त विश्वको जानते हुए उसःआत्माकां; स्पर्श होना और अनेन्‍्त शक्ति होना । वह मोक्ष 
"का फल है। ज्ञान और आ्रानन्दकी सभो चाह करते हैं । बह अनन्त ज्ञान कहां मिलेगा ? केवल श्रानन्दमें 
"भिलेगा) आनन्दकी आज्ञासे हम बाह्य पदार्थों में अपना आकर्षण रखते हैं तो जैसे थहा बाह्य पदार्थों में 
'आसक्ति रखी, समझो कि हमारा-आनन्द वहां समाप्त हो जाता है। मोक्षका मार्ग क्या है ? सम्यरे- 
दर्शन, सम्यगज्ञान और सम्यक्चारित्र मोक्षका: मार्ग है । ह 
भगवानको वम॒स्कार करने को दो विधभियोंमं कर्य परमात्मा य. कौरणपरमात्॥के धामका संकेत देखिये- 
 दोहा-२-५ के प्रवचनांशमें-पृ० ८-एक * कविने कहा है कि प्रश्रुको तस्वीर इस .हृदसके आाइनेमें है। जरा 
गर्देत भुकावो और अपने इस हृदंयके दर्पणंमें उस प्रभुको देखलों । भगवानको जो कोई निरखना चाहता 
, यह या तो बहुत' ऊचा झुह करके देखता है या बिल्कुल श्रंतरं॥में मुह करके देख्षता है। श्रन््य 
शाश्रोंमें या नीचे मु ह लगाकर कोई भगंवानको नहाों देखता है । कोई विपत्ति प्रड़.जाये तो ऊंचा, मुह 
उठाकर कहते हैं या फिर अपने झा में गड़ करके भगवानको देखते हूँ ऐस्नो जा दो पद्धतियां हैं उसका 
भाव यह है कि या तो ऊपर सिद्ध लोकमें विराजमान जो-मुक्त आत्मा है या तः उपकोी कहा जा रह 
: है या फिर अपने झ्ापके झात्मामें: बसा हुप्आ जो ज्ञानस्वभाव है उस ज्ञानस्वभाव को कहा जा रहा 
संम्परदर्शनका स्वरूप और उसके पाने की युक्ति फितने संक्षिप्त शब्दोमें प्रकट कर दी गई है, पढ़िये दोहा- 
१३ के एक प्रवचनांशमें, पृ० ४४-४४- सम «ग्दर्शत परने की कई भावनायें और छोटो छोटी थुक्तियां हैं । 
. यह मैं सबसे न्यारा केवल' अकेला शुद्ध श्रात्मा ही उपदिय हूँ ।: यह में शुद्ध श्रात्मा हो उपादेय हूं- ऐसी 
बार बार भावना करके रुचि बनाता सो स.यग्दशनका उपाय है । यह मैं शुद्धात्मा. श्र्थात्‌ शरीररहित, 
' वेभवरहित, विकल्प! हित; सर्वमजिनताञ्रोसे परे केवल प्रत्तिभासमांक्रआकाशकी तरह निर्लेयं यह मैं 
'आत्ता हो उपादेय हूँ, ऐसी रुचि करना सो -सम्यग्दर्शन है । 
निशरचयमोक्षमार्ग व व्यवहारमोक्षम,र्गंगी १रख कॉरये, दोहा-२-१५ के एक प्रवचनांशमें-पु० ५०-हे जीव 
जो निरंचय माक्षमार्गका साधक है उसकोत्‌ व्यवहार मोक्षमार्ग जान.। सम्यग्जान, सम्यस्दशंत, सम्यक-- 
चारित्ररूप निश्चय रत्नत्रय ही मोक्षक। कारण है। परद्वव्योंसि जुदा ज्ञानमात्र: आत्माके स्वरूपमें रचि' 
होना सो सम्पग्दर्शत है और अपने आपके स्वरूपके प्रति ज्ञान-होन।, विशेषरूपसे यथार्थ ग्रुण पर्यायका 
: परिज्ञान- होना सो ज्ञान-है और इस ही झात्मस्वरूपमें लीन होना सम्यर्कचारित्र है। ऐसा जानने से तू 
- ; क्या बन जायगा ? परम्परासे परद्चित परमात्मा हो जायेगा। व्यवहार माक्षमाग ही इस जीवका प्रथम 
." पुरुषार्थ है ! उसके प्रताग से ही उत्तरोंत्तर विकास होकेर निज्ययमोक्षमार्ग प्रकट होता है। वीतराग 
'सवंज्षदेवके ढ्वारा अणीत जीव, अजीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, आग, कालकाः सम्यक्‌ श्रद्धान- होना, ज्ञान 
ता और आत्मसंयमके लिए ब्रत आदिका अनुष्ठान होंना-यह सब व्यवंहार मोक्षमार्ग है और निज जो 
सहजशुद्ध आत्मस्वरूप है ज्ञानमात्र श्रव उत्त स्वरूपता वास्तवमें -स्त्ररूपरूप आत्मतत्त+का सम्यरदर्शन 
- - होना, ज्ञान होना और अनुष्ठान होना यह है विर्चयमोक्षमांगे ।. ्ि हा 
| हम अधंमगवान,. शुब्दनगवान व ज्ञानभगवान इन तीन थे से किसकी भक्ति किया केरते हैं, इसका समी- 
:।' क्षय कीजिये दोहा-२-२१ के एक़ प्रवचनांशमें, पृ० €६-भगवानको तीन रूपोंमे निरखो-अर्थभगवान, शब्द-- 
भगवान और ज्ञानभगवान । अ्र्थभगवान आर शब्दभगवानसे आपंका कोई संम्बन्ध नहीं है । वह अंपनी 
“जगह- पर है, हम-अपने प्रदेशोंमें हैँ । आप हम- यहां. विल्ला तो उससे उस भगवान पर" कुछ नहीं 
- शुजरता है। वह प्रभु राग्रेमें आकर, , अपने उत्तम-पदतते आकर हम श्राप जैसे लटोरे खचोरोंकों हाथ. 


( ३२ ) ह 'संहज नन्‍द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 
९ हु 


पकड़कर तारने नहीं आता है । वंह सकल शेप ज्ञायक और निजानन्द रसजोन है और शब्दभगवोनर 
“भगवा न,यों चार वण बिल्ल दिया गया हों अथवा बोला गया हो वह है शब्द भगवान । सो शब्द 
भगवानसे हमारा वास्ता क्या ? शब्द भगवान की हम भक्त नहीं करते। ग्र्थभगवानके सम्बन्धमें जो 
हमने ज्ञान वनाया, जो कुछ समझा, वह है मेरा ज्ञात भगवान | तो हम ग्र्थभगवा की भक्ति नहीं 
करते हैं, किन्तु ज्ञान भगवानकी भक्ति करते हैं। भगवानकी मूर्तिके सामने खड़े हाकर भो यदि अपने 
हृदयमें, ज्ञानमें, घर वेभव बसा हुआ हो तो हम वहां किसको भक्ति कर रहे हैं ? ज्ञानक्री ज्ञानपुत्रकी 
जड़ज्ञानकी भक्ति कर रहे हैं तो मगवदुभक्ति नहीं कर रहे हैं। झायें अर्यात्‌ उस ज्ञानमें भगवानके गुण 
बस रहे हों, उनके ग्रुगोंका स्मरण कर रहे हों, ऐसी शुद्ध स्थितिमें यदिहम रहते हैं तो हमने भगव्रानकी 
भक्ति की अ्रन्यथा जो भी बस रहा हो उप्तकी पूजा हो रह. है । जो हृदयमें बसा हुआ हो, उसको ही 
चाह कर रहे हैं । जिनमें मोदू वस रत है वे खुश २हूँ, ऐसा वुद्धि६हत पूजा. है तो भवव;नको कुछ नहीं 
चढ़ रहा है वह उनको ही चढ़ रहा है । ४०23 
कालद्रव्यका स्वरूप प्रतिप[दन करने वाले-२-२ १वें दं!हाओे प्रवचनोंमें एक प्रवचनांशमें गृहस्थोंकों निर्मेमत 
होकर धरमें रहने की दिशा दी है उ। प्रव्र न्ांशपड़- ध्यान दीजिक+फु० १२४४जसे टम॑ और आप कुछ दिनोंसे 
एक साथ हैं साथ रहते हुए में जितना चाहिए -तना हम आपसे अनुराग व्यवहार करते हैं और जितना 
. श्रापको चाहिए हमसे उतना व्यवहार अनुराग कूल ते हैं, पर .भीतरमें श्रापकी हमसे ममता है और न 
हमें ग्रापको ममता है और व्यवद्वार भी ठीक चल रहा है ज॑ंसा #ि.करता चाहिए, पर अन्तरमें ममता 
है, चाह क्या कि . के नहीं है- दो चार दिन और वीतेगे, खुशी खुशोसे श्राप अ्रपन्त घर जायेंगे, हम भी 
कहीं भ्रमण कर जायेंगे । देखो संम्बन्ध बन गया है लेकिन मनता नहीं है । तो क्या यह बात घरमें नहीं 
हो सकती है ? कि सम्बन्ध बना रहे श्लौर ममता न रहे ? सम््नन्ध होते हुए भी ममता. नहीं है ऐवा 
घरमें किया जा सकता है। दृष्टिक्रा प्रताप तो - सब जपह है । तो हमारे परिगमनमें जो खोंटे श्रौर 
विकारके प्रयत्न होते हैं उनमें तो वाहरी पदार्थ भी निमित्त होते. हैं और काल द्रव्य तो हैं ही, और 
खोंदे परिणाम न हो, विक्लार के परिणाम न.हो, शुद्ध १रिणाम हों-ता उप्तमें- जिफे कालद्रव्य निमित्त 
है दूसरे और द्रव्य निमित्त नहीं हैं । । 
(१४८) परमात्मप्रकाश प्रवचन षष्ठ भोग 


इस पुस्तकें परमात्मप्रकाशके द्वितीय मह।धिकारके ३६ वें दोहोंसे ६४ वे दोह! तकके पुज्य श्री मनोहर 

जी वर्णी सहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं । वह आत्मा संबर निर्जरां रूप है, सकलमंगलरूप है जो समतासे परिपूर्ण 
है, अ'त्मस्वरूपमें लीन है, सकलविकल्पोंस विहीन हैं, पढ़िये दोहा २०४३८ का एक प्रवचनांश, पृ० ५+-मुनिराज 
जितने समय तक आात्मस्वरूपमें लीन हुए रहते हैं भ्रर्थात्‌ वीत्तराग नित्यानन्द परम समरसी भावसेपरि- 
णमते हुए अर ।नेध्व बावमें लान रहते हैं उतवेतंमय है प्रभाक रमेड तू उतक। समस्त विकल्पोंसे रहित संवर 

और निजर रूप जानो । महिमा है आत्मष्वह में वानह ने की भर 'त्मस्वहूपमें ली वहोपुएष॑ होताड़ै जोंश्रयनेको 
ज्ञानस्वरूप मानकर रहता है। मैं केवल ज्ञानस्वंखू्प हूं, मात्र ज्ञानहूप हूं । ऐसी बराबर भावन।के परि- 
णाममें जीवकी ऐसी स्थिति हो जातो है कि व सकलप विकल्‍प नहीं रहते है । ऐसे संकल्प विकल्पसे 

 विहोन उस मुनिराजको तुम साक्षात्‌ संबर और निजरा जानो । विकल्प जालोंमें कौन विकल्पजाल तो 
खोदा और ,बाधक होता है और कौच विकल्पज़ाले कर्भो के विपाकसे उत्पन्न होता है, पर जीवके मोक्ष- 

 झार॑में बाधक नहीं होता । सुक्ष्म ृष्थ्सि तो सभी बावक हैँ, पर मुख्य रूपसे सब अनु राग विश्येष. बाधक . 
नहों होते हैं। अपनी जगतमें स्थातिको चाह हो तो यह बहुंत बड़ा ब।धक विकल्प ; 


(१४६) पेरंभीत्मंप्रकाशफ्रवचन पष्ठ भाग ह ३२३. ) 
पा था 

' 5  ज्ञाती संत पुरुष-जीव॑न मंरण लाभ' अलाभमें समताभाव रखते हैं, इसमें: आत्माकी लाभ नहीं है, विकल्प- 
त्यांगिमें ले।भे' है । सत्यलाभकी प्र रणा कीजिये दोहा २-३६ का एक प्रवच॑नांश, पृ० धल्ञ्ञावी' पुरुष: जीवन और 
मंरणको:एक सम्रात भिनतेः है; इसी> प्रकार किसी का लाभ हो तो दोनों ही स्थितियोंमें: एक समान 
मानते हैं। धन वेंसव इज्जत प्रश्यंत्ता आदि किसी वात का लाभ हो गया ता -उप्तें- आत्माका क्‍या बंढ़ 
गंया' बल्कि घट गया; और लाभ न हुँआ कुछ तो इससे: झ्रात्म|का क्या घट गया: परवस्तुक्के परिणमनसे 
इस आत्माको न-लोीभ-है। और न अलाभ है । यह विकल्प करे तो अलीभ हैः: श्रौ र'विकल्प-त्याग दे तो 
लाभ है । लीभे:और अलेाभ- में ज्ञानो- संत पुरुषों के सवाने-च्रुद्धि:है:। अच्छा- ग्रूडस्वावस्थामें -यदिःधन 
बढ़े गंयां तो कौन सा: बड़प्पन-पाया और घन घट गया तो. कौन-सी अःत्माकी बातःविग्ड़- गई? :यह 
जो लौकिक व्यंवहांर हैं वह मंायामय है, अपार हैः। किसो नेः भला - कह दिया तोः उससे- कुछ मिलता 
नहीं औरे किसी-से दुरा कह दिया तो' उप्तसे:कुछ गिर नहीं जाता । लाभ-अलाभ: उस ज्ञानों संतःपुरुषके 
एक समान होता है। कोई सम्यग्ज्ञान, सम्यस्दर्शत और सम्यक्वारित्का धारण और पोषण:करे तो 
यह आत्माके :लाभको- बात है.। 


। आन्तरिक भेदविज्ञानमें सम्यग्जानका लाभ है, इसका मनन ' कीजिये-दोहा-२-४०:के एक - प्रवचनांशमें; 

पु० ९४-१४-मैं ज्ञानमान्र हूं; अन्य किसी: रूप नहीं :हुं.। यदिःउपंयोगमें कोई . अन्यःश्रन्य रूप भी आये: तो 
उनका निर्षेष/ करते जाइये, इस! रूप मैं नहीं हूं । मैं तो शुद्ध सहज ज्ञानमात्र:हुँ।ऐसे: अपने; इस: शुद्धः शात्त:- 
स्वरूप आत्मतंत्त्वके सम्बंदनसे-उत्तन्न हुआ वीतराग आनन्द मधुर रससे स्वादेमय यंह:मैं. आत्मा कहां 
तो ऐसा अल।किंक निधिवान'ओऔर कड़ा: ये कटठुकरस वाले- क्रोधादिकविकार्‌ | जैसे- क़िसी-गाड़ी में ऊंट 
औरं गधां:दोंनों एंकसाथेजोते जायें तो-देखने वाले: हंसगे कि -:खुशः होंगे? एक बड़ी- ग़राड़ो है, एक 
तरफं गंधा और एक तरफकटका जोतनातयहातोः बेजोड़ .मिल्ाव है इसोः प्रकार एक्रश्रौर तो यह 
श्रात्मा सहिजः शुद्ध ज्ञायकस्वझूप भववान है, यदि: उसके साथ लगा. दिये गये कामक्रोधादिक विकार हैं.-तो 
यह बेजोड मिलान हैं। ज्ञनन्तीं जन तो इसे देखकर हंप ही: देंगे। अभ्रज्ञानी को क्या- खबर है.) बह तो 
स्वरूप'और -ज्ञेय दोनोंकों एकमेक मिला कर के अनुभव करता है-। ऐसे आत्मस्वरूप और निरन्तर 
ग्राकुलतांश्रोंके उत्पादक कंठुके' जिनका फन हैःऐसे- काम क्रोधादिकर्मे श्ेद; विज्ञान बनाना: सो हीं:सम्य-- 
उन्चान हू । 

+ पारिणामिक भावका उत्पत्ति के अनुपार मर्म परक्षिय -वरुतुस्वातंत्यकी- केक मिलेगी, - पढ़िये २-४३ दो 
का एक ग्रंवचनांश पृ० २६-परारिणामिक भावका अथ क्या है! जिमकं+ परिणाम प्रयोजव हो; स्वय॑ंःतो 
निरंचल है, स्वयं ता बर्देल नहीं जाता चेतव से अचेतनः नहीं, अचेतन से: चेत्तन नहीं होता; सत्र तो 
अर्परिणामों है, पर निरन्तर परिणमते हुंए रहना: प्रयोजन हैं । कोई किसो. वस्तु-से पुछे कि तुम:-क्यों हो 
जी ? तुम्हारे होते का-क । मतलब है..! तुम किसलिए अस्तित्व.रखते हो ? तुम्हें तो कुछ श्रावश्यकता 
नहीं, तुम्हारे अस्तित्व-रखनेका क्या अ्ंयोजन है / तो उनका उत्तर है-हम,मोडोफाई करें, :हम इसलिए 
हैं। संवेत्र हम परिणमत्ते- रहने: के: लिए हैं.' हम।रे होतका कोई दूसरा प्रयाजन नहीं है। सभी; वस्तुओं 
की शोर से यह उत्तर मिलेगा । तो सब वस्तुएं है -भर अपने में ही, परिणमतों हैं, दरे पदार्थों की 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव कुंछ भो ग्रह नहीं कोई. दूस/ा करता है । तो सभी द्रव्य सदा मुक्त हैं । 

* . सांघुके समता परिणामेका अलंकार आपामें .स्तवन पढ़िये ; दोहा २--४४ क़ा एक प्रवचनांश.प्‌० २६-जो 

. साधु समता परिणोंमेकी करता' है उस साधुमें दो दोष उत्पन्न-हो जाते हैं। क्या ? एक तो अपने बन्ध॒को 


नए कर देता है- भर दूंसरे-जंगतके प्राणियोंको पागल वना.देता. है ।अव की तो जा रही है सउति पर . - 


( ३२४ ॥) सदजावन्द साहित्य ज्योति प्रभम भाग' 


सुनने में लग रहा होगा कि निर्दा को जा रही है। यो समता परिणामकी करते हैँ वे बन्धुक्रो नप्ड 
करते हैं | बन्धु श्र _प्राक्ृनर्म दो प्र्थ रखता दे-बन्चु मायने घन्‍्के लोग और दूकरे-कर्म का वन्धम । 
जो समता परिणामकी करते हैं वे बन्धुका सत्म करते हूँ, वे कुठुम्बके लोगोंकों नें खत्म करते, कर्मा' 
को खत्म को खत्म करते हैं। शब्द गुनत में ऐसा लगता है कि यह बच्चु को खतम करता हैं। दूसरा 
दाप बतलाया है कि जगतकों ददुल कर देता है, जगतको पायल बना देता है । जो कोई इनके उपदेश 
घुनते हैँ, वस्त्राभुषण त्यागकर घरद्वार छोड़कर साथु बन जाते हैं एस्ता लोगोंको दिखता है कि इनके 
उपदेश ने तो इसे पागन बता दिया है। ज॑से किसी ध्षाघु के उपदेशको सुनकर ग्रपना लड़का भी साधुके 
पास रहने लगे या घर की परवाह न करे तो कहते है कि साधु . महाराज ने तो इस लड़के को पागल 
वंना दिया, उसका ने घरमें मत लगता-त फिसो काममें चित्त लगता, उसे तो सत्सगर्में हो रहना सुहाता 
है, दिमाग क्रेक हो गया है, तो. दूसरा दोप यह बताया है साथु पुरुष +॥ । १२ यह क। दोय है ? यह तो 
स्तवन है । । " . ४; 
साधुओं समतापरिणा मा क्रितता महान लाभ मिलता है इसका चित्रण एक अलंकार भाषा देसिये-दोहा 
२-४६ का एफ प्रवचनांश पूृ० २5-२६-यह बहुत बड़ा दोव कहा जा रहा है ।.उत्त साधु पुढपके जो समता 
परिणाम करता हो उसे एक और दोप होता है । 'वह क्या हाता है ? . कि वह बड़ा विकल होकर इस 
जगतके ऊपर चढ़ता है ।.इसमें कितनो जिन्दा है कि वह ततस्वी साधु विकल होकर जगतके ऊपर चढ़ता 
है। इसका अर्थ देखो-विकल हा+र अर्थात्‌ शरीर रहित होकर वि मायने रहित और कल मायने 
शरीर जो समता परिणाम करता है वह शरीर रहित होकर अकेला ज्गतके ऊपर लो के. शिखर पर 
चढ़त। है. मायने लोकके श्रन्तमें चढ़त। है श्रौर इसंमें दोप रूप वणन तो प्रकट शब्द्म भरा है। विकल 
हो कर इस जगत के ऊपर चढ़ता है। जैसे कोई अधनो पुरुष अपने पर हमला करे तो उसे कहते है कि 
यह.इतना उदण्ड है कि हमारे ऊपर,चढ़.॥ है,.इसी प्रकार यह.स्मता, परिणाम वाला साधु कत्ता हैकि 
लोक के ऊपर चढ़ जाता है | प्रशंवा का: अर्थ अहहै कि: लोकशिख र के'ऊपरः चढ़कर सिद्ध बन जाता 
:है। यहां यह अभिनन्दन है कि 'तपस्वी रागादिक वित ल्पसे रहित परम.उपशम रूप निज शुद्ध आत्माकी 
भावनाकों करता है वह कल श्रर्यात्‌ श्रीरको:छोड़कर लोकके ऊपर विराजमान हो जाता है। इस शब्द 
से स्तुति प्रकट होती है। कल मायने शरीर जो भारी वादविवाद करे, वचन। लाक करे उसे कहते हें 
कल कल कर रहा है, म यनें वे शरोर शरीर झापम्में भिड़ रहे हैं। वचनों रो लड़ाई हो रही - हो उसे 
कहते हैं कल कल | जहा आत्माक्रो वात न हो, विवेकको व त न हो वहां तो कलकल है। लड़ाई भिड़ाई 
के जहां वचन बोले जायं उसे कलकज कइत हैं। ता ऐसे के .कल को .छाड़क्र लॉकफे ऊंार समता 
परिणाम वाले मुनि ठहरत हैं, इस कारण से तो हो गई स्तुत्नि।, की आओ 
ज्ञानी पापोदय व पुण्योद। दोनोंमें एक समे ने है, इसको एक काशी कीजिये २०५६ दोह'के एक प्रवचनांश 
में-पु० ५८-है जीव जो पापके उदयमें दुःख अ्रायें और वह -दुःख' शीघ्र ही मोक्षमागकेः उपायकी बुद्धि 
कर दे तो वह पाप भी बहुत श्रच्छा है ऐसा अज्ञान ज्ञानीजन कहते हैः। यहूःउनका भत्युत्तर है. जा लाग 
इस हृष्टिमें बैठे हों कि पुण्यविना तो घर्मं- क्रिया हा नहींजा सकता, द,न करवा, पूजा करना, हैंड 
भोजन करने की भी जब बात छिड़ती है तो सव अधिक देखां जाता है, शुद्ध. भोजन करना, पृजन करना 
या दान करना या किसी को श्राह्मर कराना ये बातें पंसे बिन्ता कंसे हों. ?, पेसा .मिलता है पुण्यसे तो 
पुष्यका धर्म के कार्यो के लगनेमें बड़ा हाथ है ऐसो जिनको दृष्टि है. उनको.उत्तर दिया जा रहा है कि 
देखो पापका भी कितना बड़ा हाथ है-जीवको धर्ममें -लग्रान,में कि. जिस पापके कारण जीवको दुःख 


(११०) परमात्मश्रकान्न प्रवचन सप्तम भाग ( ३२५ ) 


उत्पन्न होता -है, इसलिए उसकी झोघ्र ही मोक्षमें जाने योग्य बुद्धि हो. जाती है । पुण्यसे भी कई पुन 
भले की बात इस पाप ने करदी । भैया ऐसा कहकर कहीं पायकों एकान्ततः भला नहीं बता दें, किन्तु 
पुण्य जिनकी हृष्टिमें भला जचता हो उनको हृष्टिमें समाधान दिया जा रहा है । लो यों देख लो अ्रव' 
तो जान जावोंगे कि पृण्य और पाप दोनों ही समान होते हैं। जिस दुःखमें उस दुःखके विनाश के लिए 
जहां भेद और अमेद रत्तत्रयात्मक श्री धर्म की प्राप्ति जीव करता है वह वास्तवमें पापके द्वारा उत्पन्न 
हुआ दुःख भी श्र ष्ठ है । ५ 2 ह 
पापकर्म व पुण्यकर्म को समानताकी एक औरकनक लें लोजिये दोहा २-६० के एक प्रवचनांशमें, पृ० ७१-- 
जेसे लोग कहते हैँ कि यदि पुण्य हो, आजीजिका के साधन हो तो धर्म करते बचता हैँ । फिर चित्त भी 
धर्ममें लगता है, तो देखो खाने पीन वर्ग रहा की सुविवा युक्त पुण्य हो तव वी धर्मका भो सदय निकले 
खाने पीनेके ही लाले पड़े रहते हैं, रात दिन विकल्य सचाकर जान पान को ही सुविधा नहीं बनायंगे तो 
क्या आगे बढ़ेंगे ? तो देखो पुण्य श्रच्छा है कि नहीं ! कुछ समभम ग्राया, हां पुष्प अच्छा तो हुआ । 
श्रच्छा तो इस ओर देखो कि पापका उदय है, दुःखसे दुःख ५दा होते हैं, दु खोंके विनाशका उपाय धर्म 
है, दुःक्लोंके विनाशके लिए धर्म को ओर चित्त जा रहा है, तो देक्लो पायका उदय भला हुआ कि नहीं ? 
| समभमें झाया कि यह भी भला है। »च्छा पाप बुरा हैं ना ? हों बुरा है, क्योंकि पापके कारण 
दुर्गतिमें जाना पड़ता है, बड़े वड़े कष्ड भोगने पड़ते हैं। अच्छा जरा इस और देखें-पुण्यसे मिला वेभव 
वेभवसे हुम्ना अहंकार, भ्रहकारसे बुद्धि भृष्ट भी हुई और बुद्धि भ्रष्ट होनेंसे पाप हुए और उससे मिला 
नरक | ता पुण्यने कहां पहुचाया ? खोंटो गतिमें । सो पुण्य भा बुरा है। कितने हा हृष्टान्तोंस निरखते 
जाओ-पुण्य और पाप दोनों समान मिलत चले जायेंगे। यह ज्ञानों पुसयका चिन्तन है और यह कणन 
उन्हींको शोभा देता है जो पापकरो छोड़कर झुभ परिणतियोंपें थ्रा गये हैं । ओर जो पुग्यकों छोड़े बँंठे 
है, पापमें रत हैं उन्हें वह शाभा नहों देता है कि पुण्य और पा। दोनों समान हैं । 
जिस कारण समयसारकी प्रंतीतिस रहित पुरुयके जा तप आदि वश्षप्रास्तिमं कुछ भी सहयोग नहीं दे 
सकते, इसभा परिचय कीजिये २०६४५ के एक प्रवचनांझमें । पृ० ८६-यद्यपि आमगभोक्त गुद्ध विधानसे बन्दन 
निन्‍्दन, प्रतिक्रमंण, आलोचना आदि किये जायें तो वे भी फलदायक हैं तथापि ये सब किसलिए करना 
चाहिए उस्त भ-वक्ता लक्ष्य नहीं है तो ये वर्दत प्रतिक्रमण झ्रादिक एक कल्पित धुनिकी पूर्ति करके 
समाप्त हो जाते हैं । जेसे किसी असमर्थ फटाके में श्र/भ देनेसे फुस होकर वह खत्म हो जाता है, अ्रपना 
कार्य पूर्ण नहे। कर पाता है, इसी तरह एक ज्ञानमय भावकी कक बिना और क्या रहना चाहिए-ऐसा 
निर्णय विना ये वन्दन, प्रतिक्रमण, ध्यान, पूजन, तप, संबम आाद फुस होकर समाप्त हो जाते हैं श्र्थात्‌ 
जितना कल्‍पनामें समझ रखा है उतनी ही इति शभ्रा करके रह जाते हूँ। इस उत्कृष्ट तत्त्वका ज्ञान 
होना, लक्ष्य होन। सबके लिए आवश्यक है | साधु हो अथवा भृहस्थ हो लक्ष्य विशुद्ध हुए बिना मुक्तिके 
मार्ममें कदम उठाया हो नहीं जा सकता 


(१५०) परमात्मप्रकाश, प्रवचन सप्तम भाव 


: इस पुस्तकम द्वितीय महाधिकारके ६५ वे दोहासे १५२ दोहा तहुके पृज्य श्लो मनोहर >ो. वर्णी हनावन्द 
महाराजके प्रवचन हैं.। २-६४ वें दोहामें कहा हैं कि रत्तत्यभक्त मुनिका यह लक्षण --क्नि वह इेहके सेंदस जीवमें 
मेंद नहीं डालता है याने सर्वे जीवींको एक समान मानता हैं, देखिये एक. प्रवचयांदाम, पृ० १-जा मुनि सतसंयका 
भक्त. है; उसक्ा.यह लक्षण जानना कि वह किसी भी कुटीमें अरोरर्म कोई जीव रही, उस जीवमें यहू 


>ब्नल 


ज्ञानी पर्प मेद नहीं करता है। अर्थात्‌ झ्रीरके भदस जावान सेंद नहां डालते है सच हृष्टिक 


( ३२६ ) ” 'संहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम! भाग 


प्रताप 'है। जहां जीवके. सहजस्वरूँपपर हृष्टिः है वहां एक हो स्वरूप सर्वत्र हृष्ट होता है।।. शरी रके भेदसे 
जीवका भेद नहीं ज्ञात' हाता । अरःतवादम- और जे+सिद्धान्तके एकत्ववादमें अन्तर इतने हीःहैं कि जैने 
सिद्धान्त तो” स्वभावमें हष्टिको लेंकर अद्व॑तका वर्णन” करता है ओरः अंद्वे तवाद 'सर्वप्रकोरसेः सर्वत्र" 
सवदा एक हो अ्रद्गतका: कय | करता है। जैपांसर्वेथा अद्व॑ तवादका- सिद्धान्त हैं-सर्वत्रः जीव एक हैं 
उसमें भेंद नहीं हैं, शरीरके मेदसे भेद करना उपवार है:। तो इसे स्वभावहंष्टिकें अंक तवांदमें इस स्व- 
भावके अनुभवी पुरुषको स्वभावमात्र हृष्ट हो रहा है।, उस्षके तो फिर इस एकंपनेका भी !विकेल्प नहीं: 
है? किन्तु निज-अद्वंतका अनुभव है।  / . / हर के 5 .. , ८52६ 

समभावस्थित ' ७वेजीवोंको समानः परखने वाला मुनि अपने" जीवन मरणमें' साम्यभाव: रखते हैं| इसका 
दिंगदशेन कीजिये-२-१९० दोहा के एक प्रउचवांदमें, पृ० १५-मुनिजन' ' बीतराग- निरजञाननंद एकस्वरूंप निज 
शुद्ध आत्मद्रव्यकी भावना किया करते हैँ और इस भावनाके' विपरीत सोगादिकःक।परित्याग करते' हैं:। 
वे सनस्त जीवोंको ज्ञान दशन स्वरूपकी ओर से एक.समान जानते हैं, वे' ही पुरुष'' सम्भावनास्थित हैं । 
उंनेके जीवन और मरणं॑ एक समान हैं ।:ये मतुष्य क्यों: जीना चाहते हैँ।' केवल पर्यायिबुद्धि करके ऐसा 
मान लिया कि मैं. इस लोंफमें कुछ हूं, इप्त लाकनें मे रा सम्मान है, इज्जत है, ऐसा जानकर अपनी 
इज्जत व॑ अपने सम्मानसे मोह होता है। उन्कें:कारण यह. जीन।' चाहता 'है । उन संब संमोगमोंस प्रीति 
होतीं हैं, जो समागम मिलें हैं उन्हें छोड़ नहीं सकते हैं इच्छासे जीना “चाः ते'हैं, किन्तु जिंस आात्माने 
जात.. लिये कि मेरा स्वेहूप केवल, ज्ञानमात्र है और उ. ज्ञानको:ही कर -पाता हूँ, ज्ञानको ही भोग 
पाता हूं तो उसको इंस लाकंमें, जीनें को इच्छा- न होगे!.। यहां रहें' तो क्या, कहीं गये तो क्या ? 
हम.तो सपने आपमें हो हैं। ऐसे'ज्ञ.न्ले मुर्तिजनोंकों जीवन ' और मंरंण द।नों'ऐक समानःहों जाते 


हैं । सा 
..... धंधाका अस्धाधु'घ काम है, जरा १-१२३ में. दोहाके एक प्रवचनांशकों पढ़िये-पु० ६६-यह जीव लोक॑- 
धस्धमें पड़ गया.। धन्वा.किसे कहते हैं-जो आत्माके सस्‍्वरूपकी चीज न हो और किसी निमित्त श्रथवा 
घुतसे,उत्यन्न,हुआ। हो उसे धनी. कढ्ते हैं। अथवं[-खोंदे ध्यानोंकें कारणश्रूत" पदार्थों का' व्यासंग करे 
सच कर, , तत्सम्बन्धी; अनेक चिन्तायें रखें,,इन सबको धन्धा कंहते हैं। ज॑से कोई लोग पूछते हैं कि 
भाई साहब-आप - कक्‍्या.धन्वा, करते हैं.? . तो उंसके पूछने का. शंब्दोंसे यह अर्थ निकलता है कि भाई 
साहब ,अ्राप-कौत कौन .से ख्याल,बनाकर अपनेको दुःखी किया करतें हैँ ? धन्धां कहते हैं खोटे ध्यानकी, 
व्य।संगकी-। .जो मलिन भ्राशय: बनाता है उसका नाम धन्धो कद ओ री हे 
मरनेका-क्या डर "ानना, मरने वालेक़ो टोटा न शोर हता,टोठा तो जिन्दा बचे रहने वालेको हैं, यह र 
'देखियेःदोहा.२-१२६ के प्रश्नचनांशमें पृ० ' प-मेथा, मरने वाले से -ज्यादह दुःख बचने ,व,ले को है। मरने 
वाला तो मर गया, नया जन | प। गया। जहां थया होगा उसे नई दुनिया.दिख रही होगी हंम:लीगों 
का ध्यान न होगा, और ज़ो घरमें जिन्दा, त्रच गया है उसके ज्ञानमें तो सारी बातें ही हैं-हमारा यंह 
गुजर गया, कितना अ्रच्छा बोलता था, किंतना अच्छा ग्रंण, कना' हुआ था । सारी बातें विदित हैं ना, 
तो उसका विंयाग होने पंर जो बच गया: है उसको दुःख है।.-तो. टोटेःमें यह: बचने-वाला' ही रहा । 
मरने वाला टोटे में नहीं रहा । मरने- के' कारण,'वियोगः:के कारण: मरने वाला-टोटठेमें नट्टीं रहा । उसने 
यदि अपने जीवन में-अन्याय किया, पाप. किया, छलः.कियाःतो इस कारण, से वह टोटे में;रहा, पर-मरने 
के कारण वह टोटे'में नहीं है'। जो यह जिन्‍दी रह गया हैं। वह: वियोगकी :घटनाः गुजरने के: कारणःटोटे 
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(१५०) परमात्मप्रकाशप्रंवचन संप्तम भाग ( ३२७ ) 


अश्नूव देहमें विराजमान श्रूव. कारणपरमात्मतत्त्वकी भावनामें अनित्यभावनाके उद्ं श्यकी पूर्ति पढ़िये, 
दोहा २-१३३ के प्रवचनांशमें, पृ० १०१-भेया, अनित्य भावता पानेमें, केवल अनित्य ही अनित्य सम भनेसे 
लाभ नहीं मिलता, किन्तु नित्य क्‍या है, यह हृष्टिमें रखकर फिर इन पदार्थों को श्रनित्य समभनेसे लाभ 
मिलता है । जेसे जानते जायें कि यह मकान मिटेगा, धन मिठेगा, शरीर मिट जायगा, जो है सो मिट 
जायगा-ऐसा सुनकर तो इस अनित्यकी भावनासे और घबड़ा जायेंगे । मकान मिट जायगा, देह मिट 
जायगा, तो इससे तो श्राकुलता ही बढ़ने लगेगी, पर अ्रनित्य भावताके बीचमें ज्ञान यह भरा हुआ है 
कि तुम यह जानो कि जितन। जा कुछ दिख्वता है, जिस पदार्थ रूपमें वे सब विनाशीक है, किन्तु इन 
सबके श्रन्तर परमार्थभूत जो जीवतत्त्त है, आात्मतत्त्व है वह अव्निशी है और बाहरके अनात्मतत्त्वोंको 
हृष्ट करनेसे मिलेगा क्या ? अपने आपका जो शुद्ध जीवस्वरूप है वह प्रूव है। उस ध्र्‌ वक्रो इस हृष्टि 
में लेक र, उस श्र वकी भावना करके इन सब श्रश्नुव्र पदार्थों को प्रीति छोड़नी चाहिए । 
योगी पुरपका परिचय पाइये दोद्य २-१४० के एक प्रक्‍चनांशमें पृ० ११४-योगी पुरुष वहो है जो 
पंचेन्द्रिसि अलग होकर अपने नि६चय रत्नत्रयरूप आत्माका ध्यान करता है। ये इन्द्रियां पंचमगतिके 
सुखका विनादय करने वाली हैं । यद्यपि ५ वीं कोई गति नहीं होती मगर चार गतियां जब नहीं रहती 
है, ऐसी अ्रवस्थाका नाम पंचम गति रक्‍्खा है। ये पंचेन्द्रियां शुद्ध आत्माकी भावना को विरोधी हैं। सो 
इन इन्द्रियोंसे दूर होकर जो अपने आत्मस्वरूपका ध्यान करते हैं वे ही योवी कहलाते हैं। योगीका अर्थ 
है जो समाधिस्य हो । जो अपने आपको चेते उसे योगी कहते हैं | योगका अर्थ जोड़ है। जेसे कई संख्या 
लिखकर जोड़ते है तो नीचे लिखते है योग । तो योग मायने जोड़ देना. मिला देना। अनेकृता न रहने 
देता । दस रमें हैं उन्हें जोड़ दिया, वही योग हो गया। तो योग का अर्थ जोड़ना है। तो जो पुरुष 
अपने उपयोगकी अपने शुद्ध आत्वामें जोड़ता है उप्तको कहते हैं योगी । श्रर्थात्‌ वीतराग निविकल्प 
समातिस्थ जीव अभ्रथवा अनन्तज्ञानादि जो स््ररूप है उस शुद्ध स्वछपमें परिणम जाता, इसका नाम योग 
है। और योग जिव जीवोंके होता है उन्हें श्रातो पुरुष कहते हैं। अर्थात्‌ ध्यानी और तपस्वी कहते 
हैं । 
पंचमकालमें भी कारणपरमात्वतत््वकी उपासना करने वालोंकी प्रशंशाकी एक भांकी-दोहा-२- १४२ में 
देखिये-प० ११८-भया, चतुर्थकालमें तो अरहूंत भी देखनेको मिलते थे, ऋद्धिधारी मुनि भो दर्शनके लिए 
मिलते थे, देवोंका भी आगम न था। उतको देखकर घमको रूवि होती थी । अवधिज्ञानी पुरुष थे, धर्म 
का साक्षात्‌ प्रभाव भो देखनेकी मिलता था। दपरोंको अवजिज्ञान हो, मनतः पर्ययं ज्ञान हो, केवलज्ञान 
हो, इस बातको देखकर अपनेको भी स-यकृत्वको भावना जगती थी । और जब निरखते थे ऐसे परम 
. देबोंकों तो उनके चरणोमें बड़े बड़ राजा, चक्रवर्दीं मुकुटधारी सेव करने झ्राये थे गौर बड़ बड़े राजा 
. भहाराजा धर्ममें रत दिखते थे। बलभद्व चक्रवर्ती जसे महापुरुष भी थे जो धर्ममें प्रसुख थे, ऐसी ऐसी 
... बातें जहां दिखतो थीं वहां धर्म में कोई लग जाय, विरक्त हो जाय तो काई आझाश्वयेकी बात न थो, 
' फिन्तु आज जेंसे रीतिकालमें जहां न कोई अरहत मिले और न कोई ढंगसे सःछु मिले, न कोई धर्ममें 
: बहुत लव॒लीन रहने वाले ऐसे राजा महाराजा बड़े पुरुष मिलें और फिर भी किसीको अपने आपमें ज्ञान 
जगे, व्िरक्ति जो, विषयों की प्रति हटे, विषयोंका परित्याग करे तो यह < हुँत ही बड़ी प्रशंसा की बात 
है । | 
, - - आत्महितके” लिए ज्ञानमय कारणपरमात्मतत्त्वकी दृष्टि करमेका आदेश देखिये-दोहा-२-१५२ के एक 


के 


: : प्रवचनांशर्मे १० १५२-भैया, अपतो सृष्टि “मैं” के निणा पर निर्भर है। मैं अ्पनेको किस रूप मानता हूं, 


धर 
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' बस सारो सृष्टि इसके श्राधार पर चलतो है। यह देहादि पर द्रब्योंमें मैं की बुद्धि जगे तो जन्म मरणें 
को परम्परा ही इसकी सृष्टि बतती है। अ्र.र, केवल. ज्ञानमात्र स्वेहप इस आत्म॑ज्योंतिमें ऐसी सृष्ठि 
वंने कि मैं,ता यह ज्ञानज्वोति मात्र हुँ ऐसो हृष्ट बने तो जिसकी हृष्टि ऐसी बन गई, जिसकी इस झोर 
लगंन हो गई, . उसकी जन्म मरमको परिपाटी दूर हाकर ज्ञानविकास, आनन्द्विक,संस्वरूप मोक्षमार्गकीं 
ओर मोक्षकी सृष्टि होगी-ऐसा तू अपने आपका निर्णय कर । इस देहसे अत्यन्त निराले स्व्ररूप॑वाला है; 
देह तो लोग मरने पर जना डालते हैं, तो क्या तू जलाये जाने वाली चीज है ? इस देहसे न्यारा जों 
ज्ञानमय स्वरूप है उस आत्माको तू देख । | रु 


(१५१) परमात्मप्रकाश प्रवचन अष्टम भांग 


इस पुस्तकें परमात्मप्रकौश ग्रन्थके द्वितीय महाधिक्रारक १५४ वे दोह से लेकर अन्तिम छुन्द २१४ वें तक 
' के पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहर्जानन्द मह राजेक्रे प्रवचन हैं । १५४ वें दोहामें अ त्मांधीन सुबरमें सन्‍्तोप करने का 
आदेश दिया है, .पढ़िये एक प्रवचनांश पृ० १-हें वत्म, जो आ्रत्माधीन सुश्न है उससे हो तूं' सन्‍्तोष कर । 
इन्द्रियाधोंन सुखेकों चचितने वालेके हृदयमें दाह नहीं मिटती है। पराधीन सुखक्री इच्छामें चित्तमें दोहे 
' बना रहता है.। इच्छा ही स्वयं दाह है और इच्छा के अनुकूल बात न ६ तो उस दांह की शोर वृद्धि 
होतो है । कद।चित्‌. इच्छाके अनुकक्ुत सद्धिं भी हो गई तो उसे भोगनेंकी अं।कुलतां रहती 3 | ई व्रेया- 
: घीन सुख सुख नहीं है । वह तो विडम्वना-है । एक आ्रात्माधीन सुंख हो वास्तविक सुख है। इसमें कई 
शुंण हैं। प्रथम तो यह आत्नाधीन;सुख अआ।त्मासे हो उत्पन्न होता है । उसे किसी प-की झाधीनता ते 
चा.ए। श्रन्य द्रव्योकी अपेक्षा न निरखनेसे उत्पन्न हुम्रा वह सुत्र है। दूसरे वह सुस्त ग्रुगोंका जगाता 
हुआ्ना उत्पन्न होता है | ज्ञानसे सम्बन्ध. रखते हुए वह भ्रानन्द है। भूल भुलावे का वह मौज नहीं है। जैसे 
सैसांरी मौज है तो वह भूल घुलावेको बढ़ाता हुआ होता है. किन्तु वह आारत्मीय आनन्द ज्ञावभावको 
जगाता और बढ़ाता हुग्रा होता है। यह शुद्ध आत्माके सम्वेदनेसे उत्पन्न होता है। ऐसा जो श्रात्माधीन 
सुख है, है वत्स तू उस सुखमें ही संतोषकर । पर 
अपने उपयोगको जपने कारणपरम।त ।तत्त्वमें मिला देनेमें ध्मपालन है, कल्याण है। इसी से मानव जीवन 
सफल है। इसकी प्रेरणा लोजिग्रे दोहा १५७ के एक प्रवचनांशर्में, पृ० &-प्रह सवरिकल्य थात्मा यदि परमात्म॑में 
हीं मिलाया जाता-यहां किसी दूसरे परमात्माकों मिलाये जाने की बात नहीं कहो है, किन्तु यह कहा 
जा रहा है.कि यह सविकल्परूपसे उपस्थित हुआ निजात्मा और स्वभावहषित्सें अन।दि- अनन्त अ्रहेतुक 
! विराजमान शुद्ध चैतन्यस्वरूप भगवानमें अपनको नहीं जोड़ते हैं तो उसके और:वामिक क्रियाश्रोंके 
ग्रेगका क्‍्या,.तफा मिलेगा ? जब तक यह अपनी घुनका पक्का न हो सकता तत्र तक यह श्रपन कायम 
सफल नहीं होता । जीकर करना क्या है ? धन जुड़ गया लाखोंका, करोड़ों, मगर उससे मिलेगा क्या? 
मृत्यु होगी, अकेला दी जायगा भर अकेला ही संसारके सुख दुःखे भोगेगा । क्या मिलता है ? यः 
किसो के व्यवहार करनेसे, किसी- के अनुरागमें,. प्रेमालापमें अपना' समय खो देने से इस: जीवके हाथ 
कुछ नहीं आता है-वल्कि कुछ ही समय वाद जो रांग्र वश समय खोया है उसका इसे पश्चाताप होता 


है । 

- मनको. मार जाना ही मनकी- उत्कृष्ट स्थिरता है और स्थिर मनमें ही धर्मका वा; सम्भव है, देखिये 
२-१६१ दोहाका एक अ्वचनांश-प० २१-जैते इच्छाकी पति परीक्षाका नाश-ये दो चीजें अलग नहीं 
इच्छाके नःशका ही नाम इच्छाकी पूर्ति है। व॑ंस हमारी तो इच्छा पूर्ण हो गई । इसका श्र्थ यह है कि 


(१ (१) परमंत्मप्रकाश प्रवचन श्रष्टम भोग ( ३२६ ) 


हमारी वह इच्छा नहीं रही । इच्छाकी: पूर्ति जैसे किसी कपड़के बोरेमें श्रवाज भर दिया जाय इस तरह 
से इच्छा की पृति नहीं होती । इच्छा-बनाओं, मजबूत करो, थूब इच्छा भर लो, उससे इच्छाको पूर्ति 
नहीं दोती । इच्छा नः रहो, यही: इच्छा की पूति है। कोई भो आराम या विषयसाधंन किया, जिसमें 
यह जीव इच्छा की पूर्ति मानता है। तो जब उसकी इच्छा पूर्ण होती है उस समयकी उसकी क्या 
स्थिति होती है कि उस तरह का ख्याल नहीं रहा । इच्छा नहीं रही । तो जसे इच्छाके विनःश का हो 
नाम इच्छाकी पूति-है इसी तरह मन के मर जाने का ही नाम मन की स्थिरता है। भेया, एक ओर 
ग्रपना उपयोग लग गया तो . मन का जो काम था वह नहीं चल रहा है। मत का काम है चंवलता। 
विकल्‍प जालसे उठा उठा फिरता रहे । 


28 जिसका अम्वर में निवास है उसका-मन मर जाता है, प्रवासनि: इवास टट जाता है, केवलज्ञान रूप भी 
वह पेरिणेम“जीत! है, इस विवरणका उपसंहार देखिये २-१६३ दोहाके प्रवचनांगशमे पृ० ३०-अ्व यह बतला रहे 
हैं कि मुनिका उपयोग जब अम्बरमें रहता है. अम्बर का ग्थ है रागद्व परहित निजस्वरूप, निजस्वरूपमें 
रमता रहता है उस समय मोह टूट जाता है ' मन भर जाता है और दवांस रुक जाती है। तो श्रम्बर 
का श्र यहां आकाश नही लगाना, क्योंकि आकाशके जानने से मोह नहीं मिट्ता है और भाव यह लेना 
है कि जैसे श्राकाशमें पोल है सूनापन है, इसी प्रकार आत्मामें सुनापन है। रागादिक भाव नहीं हैं । 
उसका ही मात्र उक्षमें स्वरूप है। श्रौर श्वांस रोकने का श्रर्थ लेता कि बिना चाही वृत्तिसे सृक्ष्मरूपसे 
यह र्वांस तालू से भी.निकलती है और नाकसे भी निकलती है, ऐसी स्थिति निविकल्प समाधमें होती 
है और उस निविकल्व समाधिसे केवल ज्ञान प्राप्त होता है । 


कोई मेरे अवगुण ग्रहण करके संतुष्ट होता है तो मैं इसमें लाभ मानता हूं, देखिये इसकी युक्ति दोहा 
२-१५६ के प्रवचनांशमें-पृ० ६८-मेरे अवगुण ग्रहण करनेसे यदि किसी जीवको संतोष होता है तो मैं यही 
तो लाभ मानता हूं कि मैं दूसरे जीवोंके सुखका कारण तो बना, ऐसा ही मनमें विचार करो । मैं दूसरे 
के धुखका कारण तो बन गया । सो ऐसा मानकर गुस्साको दूर करो । कोई जीव धन खर्च करके दूसरों 
को सुखी करता है, कोई जीव भ्रपनी ओर से सेवा करके शरीरकी खुशामद करके दूसरेको सुखी,ञ रता 
है तो कोई जोव मेरे को लक्ष्यमें लेकर गाली देकर खुश होता है तो मैं श्राज उसके सुखका कारण तो 
बना । ऐसा जानकर रोष न करो। किसी के निष्ठुर वचन सुतकर गाली भरी बात सुनकर अपने को 
क्या क्‍या करना चाहिए इसका आज प्रकरण है। 
उपयोगकी उत्कृष्टताकी ओर का क्रम देखिये दोहा २०२०४ के प्रवचनांशमें, पृ» १०१-भेया अशुभो- 
पयोगके बाद शुद्धोपंयोग किसीके नहीं होता. शुभोतयोगके ब'द शुद्धोपपोग होता है, पर शुभोपयोगके 
बाद शुद्धोपयोग उनके हो सकता है जो शुभोग्रयोगमें रहकर भी शुद्धोपपोगका लक्ष्य रखते हैं। हृष्टि 
बनाते हैं। तो इस तरह जब पहिली पदनीमें रहने वाले जन हैं उनमें व्यवहारका आ्रालम्बन अ्रथिक होता 
है और निश्चयका आलम्बन कदाचित होता है। वे ज्ञानी व्यवहारमें रहकर भी हृष्टि. रखते हैं श्रात्म- 
स्वभावकी ओर जैसे उनका. विकास होता है वैसे ही उनके व्यवहा रका झआलम्बनन कम होता है 'श्ौर 
« पर्चातु ऐसी स्थिति आती है कि व्यवहारका श्रालम्ब्रन कतई नहीं रहता है। एक निश्चय ही प्रोलम्बन 
रहता है। पश्चात्‌ ऐसी . स्थिति होती है कि. निईंचयनयका >लम्बन भी छूटता है और यथार्थ जसा 
“स्वरूप है वेंसा परिणमन होता है। वही परिणमन श्ररहँतप्रभ्ुका है । " 
ह प्रमुस्वरूप प्रकट करते के दो तरीके देखिय्े-२-२०६ दोदाक़े एक प्रवरनांसर्न, पु० १३२-भेया, अ्ररि 
- जजानेके दो तरीके हैं -एक तो आग से ईनन्‍्धनको छुवा देता, जेंसे दीपक जलानका तरीका बतीको जलने - 


शत 


« इलोकोंका अवचन है | इलोक नं० १-२ बताया है कि जैधा सिद्धात्माके स्वरूप 


ईं ४ ०2० ने 
( ३३० ) ४ सहजानन्द साहित्य ज्योति श्रथम भाग, 


हुए दियां से छुवा दें'तो वह पृती जलतो ही रहते. है। कोयलामें श्रांग जला दियोः तो कोयला जेल्नन 
लगता है। तो भाग जबातेका पहला तरीका यह है कि उस ईन्धनमें आग डालदें । आगसे - ईन्धनका- 
सम्बन्ध कर दिया तो झ्राग जल्ती रहती है और श्राग जलातेंका दूसरा तरीका क्या है कि जंगलमें खड़. 
हुंए ब्रांत बड़ी तेज हवां चलन से एक दूसरे में रगड़ते है तो “वांसोंका अ,पसमें- रगड़ने से आग पैदा हो 
जाती है, पत्थरमें पत्थर मारते हैं तो श्राग जनता है। चंमक होता है ता, उसेःपत्थरमें मारते हैं तो 
आग जलने लगती है। वहां आग का सम्बन्ध नहीं है, मगर परस्परमें  रगडनेसे श्राग' जले ' उठती 
ईमो तरह प्रभुस्वहूप प्रकट केरन के दो तरीके हैं-तरीका तो श्राखिरी उनमें एक ही है; मगर एक कुछ 
पू्वका तरीका और कुछ पूवेका भी और अन्तका भी तरीका | ता प्रथुंतां प्रंकट करने के दो तरीके .हैं- 
पहिला तो यह है कि जो परम।ह॥का स्वरू्य है; अरहूत पिद्धका स्वरूप है उतके स्वरूपमें,भ्रपने उपयोग 
को ले जाय॑ यह तो हुम्नी इम तरह कि जैसे ईन्वनकों आंगंसे छुवाया: और,आग- ज़ल उठें, इसी तरह 
अपने उपयोग को : परंमात्माके स्वरूपमें लगाये तो :परमात्मस्वरूंप प्रकट ; हो-जाथग्रा और दुसरां 
तरीका यह है कि अपने आपके श्रात्माका जों सहजस्वरूप है उस. स्वरूपको ही' अपने... उपयोगमें, लगायें 
तो परमात्मतत्त्व प्रकट हो जाता है यहू-परमात्मा पद अपने श्रात.की. उपासना, से. -प्रकूट हो जाता 


हा-२-२१४ के एंक प्रवचनांशमें बताया है कि 'दांब्दोंकी सीखंसे आत्म॑ज्ञान नहीं - होता, किन्तु स्वसंवेदन 


ज्ञानके यत्नते ही आत्मज्ञान हो महती है, इसे एक इप्टास्तगगं पढ़िये -जंसे किसी बच्चे को ते रने की: सा;री. बालें 


सिखा दें-पानीमें यों गिरना, हाथोंका यों चलाना, पानीकों यों फंटक:ाना, सिखा दिया:वच्चेको | अब 
पानोमें छोड़ दा, सित्रा तो दिया हों है । अब वह बच्चा ठीक ठीक तेर लेगा क्या ?. तो बचनोंसे सीखा 
हुमा वच्चा पानीमें तेर नहीं सकता-।ः पानीमें गिरकर पड़कर- कौशिश करता. है .सीछ। हुआ मनुष्य ही 
पानीमें तेर संकता है, इसी प्रकार शब्दों द्वारा ऐसी “बात सीख ली जान, पर भी आात्म!को पकड़ नहीं 
होती । शब्दों से सोखा हुआ हो अथवा न सीखा हुआ :हो, .जो स्वसवेदन: ज्ञानका :यत्न करेगा वही इस 
आंत्मा को जान सकेगा । |: कर 5 5 5 6 0० कह 
हद (१५२) सुख यहां प्रथम भागे / है 0 4 मं 
पूज्य श्री मगोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराजने पहजानुन्द गीताकी रचना कीं, जिसमें आध्य!त्मिक अनेक 
ऐसी. युक्तियां अति, संक्षेपमें प्रत्येक संस्कृत इलोकमें रचकर समझकाई, जिनमे यह प्रेरंगा मिलती है कि अपने में-अपने 
लिए स्वयं सुब्री ना ही. तथ्य है, इसमें ३६५ इलोक हैं प्रत्येक इलोकका चौथा 'चर -स्यांस्वस्मे: एवं सुखी स्वयं 
है । इस विरचित. सहज़ानन्द गौता, पर आपके प्रववंन भी हुए हैं। इस प्रथम भागपें प्रथम: अध्यायके ६१-(सब) 
वेधा' निजात्माकाः भी है, 'अ्रमसे 
ही. मैं दुःखो हुआ, अब अमन दूर करके अपनेमें अपने लिए. स्त्रयं सुंखी होऊ .। इससे सम्बन्धित एके प्रवचनांश देखिये 
पु० १(-उत्पाद व्यय, भ्रौव्यरहित कोई द्वव्य नहीं है।, मेरे अज्ञीनिपिययिका'व्येय होकर: ज्ञानपययिका 
उत्पाद होकर निज स्वभावमें आनन्द बतेंगा, अर्तः अपने आपमें जिश्वांस बना लैना चाहिए ज़ो मैं हूं 


: वह भगवान है तथा. मैं वही हैँ जो भगवान हैं. मैं बह हूं जो हैं' भगवान जो मैं हूँ वह है-भगेव न । इससे 


श्रात्मबल बढ़ता है. इससे ज्ञाता दृष्टां रहनेको शक्ति धाप्त होती है; चिंन्तायें टूर होती हैं। सिद्ध: प्रभुकी 
तरह केवल ज्ञानमय बननेका वया उपाय है? अपने आपको केवल, रखना, ज्ञानमय निरखना, केवज-- 


: ज्ञातो-बनसेका उयाय है। हम झपनेको जिस रूपमें निरखेंगे उसे रूपकी प्राप्ति होगी । अनः हम अपने 


को यथार्थ संहज निज स्वरूप जैसा है वैसा हो .वित्स्वभावरूप अपने को अनुभवें।. मैंस्वतः सिद्ध सत्‌ ' 


(१४३) सुख यहाँ प्रथम भागे हे | कह.) 


हैं। स्वृतः परिणामों हूं, स्वतंत्र हुँ।:विज्ञानानदबन सेतरच्छे अविनोशी हूं, इसेप्रंकारें ग्रेफ्ले! अनुभव करों । 
संप्य सुखी होनेका यही"“एक उंपाय:है। 3 
'... “लोग कतृल्वेबुद्धि रखकर आकुलित होते रहेते हैं, इलोक १-४ कतृत्वबुद्धि को मिश्या बताया हैं, इससे 
सम्बन्धित प्रवचनांश देखिये-पु० १६-में अपने ग्रेतरंगकी वेदनासे वीघा गया होकर अपनी शान्ति के लिए 
चेष्टा कर रहा हूं। स्वर्य की: जो मेरी पीड़ा है ' उसे सहन न कर पाने के कारण” ही शान्ति प्राप्त करने 
की वेष्टा कर रहा हैँ। इससे मैं. किसी-का उपकार नहीं'कर रहा हूं। ग्रत्थकार भी- ग्रन्थ लिखनेका यही 
कारण वताते हैं कि संसारी जोबों का दुःख देखकर मुझे दुःख हुआ । अतः अपनो' वेदना को शांत करने 
क्षेःलिए ही मैंने ग्रंथ लिखा है । इसमें परोपकार कंत्ता ? मैंने जो कुछ किया है / वह अ्रपनो शात्तिके 
/ल< ही तो क्रियाँ। किसी द्रव्यका किसी अन्य द्रव्यमें परिणमन हो ही नहीं प्कता । फिर किसी भी 
पदार्थ में इष्ट अ्रनिष्ट बुद्धि व कंतृ त्ववुद्धि क्‍यों हो ॥ वीज्ञरागविज्ञान श्र्थात्‌ सेगद्े परेहित ज्ञान न होने 
के कारण कलेश हीं 3। # ५ 2 0 0 है का] ; 
आत्माकी अन्य सवंविविक्तताका  विस्तन देखिये इलोके १०६ के प्रवचनोंशर्मे, पृ० ३७-मैं स्थवेयं तो“सकें 
कल्याणमय हूं, सत्‌ हूँ, अतः अंमर हूं, किन्तु प्राकृतिक मायारूप प्रभावींको अर्नाकैर अपनेंकीं मरते 
वाला संस लियां, इसी कारग मैं मरणके दुःखसे तृस्त' होता हूं। मैं ग्रंनादि सिंद्ध संत्‌ हैं: परिपूर्ण हें 
मेरे जन्मकी आाव॑श्यक्ता भी नहीं, आर + मेरा जन्म होता है, किन्तु प्रदूंति जर॑म ( कर्मोदिय प्रभाव!) 
स्कबोंका संयोग व उसे बीच अंपने ग्रापको समझकर मैं जन्म को भ्रम कर लेता हूं और' इससे दुं:खी 
रहता हूं। मेरा तो मेर। चंतस्य॑स्वरूपमात्र है, मेरे शरीर कहां है ?' जब दरीर हीं मेंरां नहीं -तो रोग 
मेरे-कहां पे होंगे ? अर्थात्‌ ज़ब ग्री र. ही मेरा नहीं है ता प्रन्य चीजोंकी तो क़था;ही क्या ? इस कारण 
हपप्नेरा यह जप्त है और|त जगतक। मैं हूं।. .ऐसे सबसे निराले अद्व त ज्ञायकस्वकूपमात्र अपने आपमें 
रत्र अर आननन्‍दमय कनु ; / 9, , ५ हे . 
रागभाव हटाकर अपनी स्मतेंत्रता पाने के जिए ॥र्गंदर्शक एक प्रवचनांश पढ़िये, इलोक- (०१७, पृ० ६ (- 
देखो यह रागभाव जो' कि दुस्त्याज्य/्वन्र रहा हैं!क्या है ? केवल. कल्पनाका बुलावा है। वस्तुका विचार 
करो तो राग न तो आत्मेककितक चीज-है।. व कर्मो-को चोजः है. और ते विषयों को! चोज है, फिर भरी इस 
मायमिं कसा वें।धक बने रहा है कि विधयोंका तो आश्षय है, कर्मद्रिय्रक5: हमित्त है और आत्मा उस 
क्षणकी वह एक परिणंमेन है'।१ परमार्थ देखो-त। कुछ भा तथ्य नहीं है।॥'ये विषश्ञ भा छूटंगे, टलेंगे। जो 
परंपंदार्थ' हैं, इतका संथो अलल प्प है। कोई कायब्से या ।सजाचलेसे)या, खाति रीसे ने । वें कर्मोदिय 
ते उसी क्षण मिट जाते हैं जिनका कि निधित व कर ये रायादिक्त|भात्र होते हैं, अगले क्षण अन्य 
कर्मोदय हो जाते हैं । इतनी, विडम्बना रहती है जिसका पर.णान यह है कि बन्धन चलता रहता 
ये.रागादिक भाव भो एक क्षण होकर भिट जाते हैं। ग्रह बात और है कि और और रागादिक भाव 
निरन्तर होते . चले जाते हैं।. इत भावोंपें तथ्य कुछ नहीं है ।. राग।दिक भाव असार हैं,. दःखरूप हैं, 
मिठते तो ये हैं हो, ज्ञानवलसे खुर धिय दिया जाय तो प्रानन्दमंय प्रभ्ुक्के दर्शव भो होंगे। इन रागादिक 
भावोंके कारण ही स्वतुज़ताका विताश है। वास्तविक स्वतत्रताका विताश होने पर भगवानका दर्शन 
असम्भव है। आत्मदर्शन असम्भव है।. सो अब रागादिक भांवोंसे भिन्न अपने ज्ञायकस्वरूपकौ लक्ष्यमें 
ब्लेकर स्वतंत्र लोऊं ओर स्वयं स्वयंमें अआननन्‍्दमग्न होंऊ । ह हि 
०  - अपनेकों मात्र ज्ञाता रुष्टा देंजनेमें: शान्तिका ल|भ है इसकी।कांकी इक्रोक-१-१६ के एक प्रंवचनांशमें 
देखियि-]० ६६-पदि अयने आपको केवल हृष्टा देखें ओर छलंब्र प्रकार;की विजिसे अपनेको प्राएस कर 


नव न पर 
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जा , 'सहँजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम जंग 


रहे, याने सामात्यरूप रहे तो अपने शाप कुछ सुखी हो सकते हैं। सुखस्वरूप तो: हम हैं ही, सो यदिं 
सुखस्वरूप अपने को जानें तो यह पूर्ण सुखो हो जायगा मैं केवल ज्ञानमात्र हूं, इस. आ्रात्माका किसी भी 
पदार्थ से किक्ती भी प्रकार का सम्बन्ध, नहीं है-।. मैं स्वतंत्र हूँ, अविनाशी हूं ऐसा. श्र।ने को - भावनेका 
निरन्तर प्रयत्त करना चाहिए। हि झ् ह ३ 

जहां समस्त पदार्थ प्रतिभासित होते हैं वह मैं हूं, फिर भी प्रतिभात, पदार्थोसे निराला स्वतंत्र हूं, पृ० ८८ 
मैं क्या. हं, जहां यहः सारा विश्व प्रतिभासित होता है वह मैं हूं। शान+। काम जानना है, थोड़ा जानना 
नहीं, वक्ष जानता है, सब जानना है, क्योंकि आत्मा का-स्वभाव जानना है । उस जानने में कोई. सीमा 
नहीं है। कितना जानता ? उं:का। तो जानतेका स्वभाव है और जानना कोई सापेक्ष नहीं है कि सामने 
की ही/ जाने, जाम जावो सामने को ठीक: है. किन्तु उसके. हुधषाबस' जानना- नहीं है, किन्तु. यदि कोई वस्तुं 
है उसकः जानना है सत्‌ के दिल्लाव से जानना है  सामत्र के.हिसावसे जानना: नहीं है.।, दस बीस' कोस 
के हिसात्से जा।ना भी नहों है। किन्तु है तो वह सब जाननेमें आता । चाहे वह क्षेत्र.कालकी-दूरीके 
रूपसे है, चाहे किसी त*ह से है, है तो जान-लेवा। फिर आत्माके, ज्ञानका| कितना. जानने का स्वभाव 
है ।:.कितना,है ? कितना जाननका.काम है ? सर्व | जो कुछभो सुख: होता.है वह सब.-जाननेमें है, किन्तु 
यहां सुभमें जगत:नहीं है और आत्मामें जो यढां-भाकार वन गया, झात्म।में ज्ेयाकार-बन ग़या, प्रति- 
भास, बन गया, वह भी मैं नहीं | ऐसा 'मैं शाश्वत हूँ, किन्तु दुःखकी बात यह है कि उस १२ दृष्टि नहीं, 
जशं पर सारा विश्व प्रतिभासमान होता है। जहां सारा विश्व प्रतिभासित होता है, वह तो मैं हैं, पर 
मैं प्रतिभ।स नहीं, क्योंकि में आनन्द निधि ज्ञानचेतनामात्र हूँ, शक्ति मात्र हूं । 

अ ।से होने वाला क्लेश अमविनाशसे ट्री नष्ट-हो :सकता है इससे सम्बन्धित एक प्रवचनांश इलोंक १-३४ 
में देखियि-प० १३३-जितना भो क्लेश हाता है वह सत्र -भ्रमप्त होता है। तो अपने आप ऐसा अनुभव 
करो, ऐसा उपयोग बनाग्रों कि मैं अपने सत्तव मात्र हूँ, ज्ञान और झ्ानन्द।नुभव. मात्र हूँ, शरी रसे न्यारा 
हूं, सब पदार्थों से निराला हूं, केवल मैं आनन्द को कश्ता हूँ श्रोर .ज्ञानानन्द को ही भोगता हूँ । ज्ञाना- 
नन्दमें रहने के श्रतिरिक्त और मैं कुछ नहीं है । इसी तरह से तू अप्नन्ते स्वरूपका अनुभव कर तो: वहां 

छ क्लेश नहीं हैं, कोई विपत्ति नहीं है । विपत्तितों अमसे बनतीःहै । श्रम.समा त है जाते ही विपत्ति 
समाप्त हो जाती है, पदार्थ उसे दु.खित नहीं करते.। पदार्थ तो पड़ हैं जहां हैं तहां हैं। वे श्रपता स्वरूप 
व परिणमन लिए हुए हैं निरन्तर-१रिणमन करते रहते हैं, कोई भी पदाथे हमें दुःखो नह्ों करता । न 
वे द:खी करते थे और न वे सुखी करेंगे । यह जोव अपने आप स्वयं अ्रम बना बना करके ताना कल्प 
नाय करके अपने आप दुःखी होत। है। ः | | 

आनन्दका धाम एकान्तस्थानक्ों परखले इलोक-१-३८ के एक प्रच्चमांशम १० १५४६८-ऐसा कौन सा 
स्थान है जहां रहने में क्षोम गहा । तो वह स्थान बाहर कहीं भी नटों' मिला, वेय।कि बाह्य से ्रपने 
आपसे कोई स-बन्ध नहीं । बाह्य पदार्थ न तो क्षाभका कारण हाता है और नशा न्तिका कारण होता 
है। वह-स्थान, ता स्वय यह झ्लत आत्मा है। जो अपने सब परिणम नो की ख्रात हैं, भ्राधार है वह मैं 
'हो- है, यह.मैं. सबस निराला शुद्ध चेतन्यमात्र भगवान आत्मा हूँ, ज्ञानमय हूँ । मतिज्ञान, श्र्द्ज्ञान आदि 
सर्प मेरा परिणमन होता है, किन्तु ये सब पर्यायें हैं, दूसरे क्षण नहीं रहत॑। हैं | इन सव रूप पर्यायें जिस 
शक्तिकी होती हैं वह शक्ति मैं हूँ । वह हैं ज्ञानशक्ति | वह ज्ञानशक्तिमात्र मैं हू । ऐसा यह मात्र ज्ञानस्व- 
रूप मैं स्वयं एकान्त हूं, इस एकान्त में मैं बसु तो वहां कोई क्षोम नहीं है | ऐसे इस निज सहज ज्ञायक- 

' सभावमें अपने आपमें रहू और स्वयं स्वयं मैं सुखी रह । ु 


च्ुहुड़ा 


(१५३) सुख यहां द्वितीय भाग... डर8 ) 
(१५३) सुख यहां ह्वितीय मार्ग 
इस पुस्तकें सहजानन्द गीताके द्वितीय व तृतीय अध्यायके इलोकोंपर प्रवचन हैं। इलोक २-६ के एक 
प्रववनांशमें भावनाका निर्णय करिये कि अपने को देहसे मिला हुआ ही रहना है या देहते अलग होना हैं । १० ३३- 
अब तो निर्णय करलो कि संसार से न्‍्यारा रहना है या जगतसे मिलकर रहना है । यदि मुझे जगतसे 
भिन्न रहता है तो अपने को जयतसे भिन्न देख। और यदि अपने को जगतसे मिला हुश्ा रखना है तो 
अपने को जगतसे मिला हुग्रा देख | यदि जगतसे मिला हुआ रहता तो उसे सकर कहते हैं। तो तू अपने 
को जगतसे भिन्न रखनेका प्रथत्व कर । जगतसे भिन्न रखनेका एक सहो उपाय यह है कि तू अपने को 
जगतसे भिन्न देख | जो अवनकी जम्तसे भिन्न देखता है वह भिन्न हा जाता है और जो अपन को संकर 
यानें जगतसे मिला हुआ मानता है वह संकर अर्थात्‌ जबतसे मिला हुमा रहता है। भाई कल्याणका 
सरल उपा। है। केवल अन्तरमें श्रनने आपको मानना है कि मैं ज्ञानमात्र हूं, निर्मल हूं, जगतसे 
न्यांरा हूँ। भाई अ्रपते आपमें ऐपो हृढ्टि बताता कुछ कठिन है क्या ? अरे यह तो अत्यन्त सरल है 
सगर अंतरग संयम चाहिए । अपनी अ्ंतरग अआत्माकों संयत्त कर सकी, ऐसा ज्ञान चाहिए 


माह. बवकूफा दूर हान पर वास्तावक आननन्‍्दामृतका पान हाता है देखिये इसे सम्बन्धित एक प्रवचनाश 
इज़ोक-२-१५ प्ृ० ७४-भंया, अपने म।ह को बेवक़ूफी देखना कठिन है तो दुसरेलोगोंकी मोहको बेव॑कूफी 
का स्वरूप जान लो। व्यथं ही लोग विकल्य करके परेशाव होते हैं और व्यर्थ ही तुम विकल्प करके 
परेशान होते हो । जिसे तुम अपना लड़का वताश्रों उससे तुम्हारा क्‍या सम्बन्ध है ? वे तो जुदा जुदा 
हैं। उनसे तुम्हारा कोई सम्बन्ध नहीं है यदि तुम्हारे घरमें दुसरा कोई पेदा होता है तो उससे तुम मोह 
करन लगते । अरे जा पेदा हुँस्ना उसक। तु। कुछ कर लेते हा क्या ? यह मेरा है, यहं आराय आना ही 
दुःखका कारण है, दूसरा कुछ दुःखका कारण नहीं है। अ्र्नन बारेमें यह विश्वास करो क्रि मैं अपने 
श्रापमें हूं, स्तरतंत्र हें, मैं ही अपना कारण हूँ, में हो अपना काय॑ हूँ। मैं जो कुछ कर सकता हूं अपने को 
हो कर सकता हूं, मैं अपने को हो भोग सकता हूं । अपने स्व हूपसे वाहर दूसरे को कुछ न कर सकता हूं 
और न भोग सकता हूँ, भर दूसरे लोग भी मेरा कुछ-नहीं कर सकते हैं। सब वस्तुमें अपने श्रपने स्व- 
रूपमेंह ऐसा यदि अपने आपका विश्वास हो तो अमृतभावका पाव कर सकता है । जिसने इस श्रमृुत भाव 
का अमृतपान किया उसको आनन्द है। है नाथ धन्य है वह क्षण जब सबका छीड़कर अपने »ापपर 
शुद्ध नजर करोगे । यदि वाद्यमें दही फसे रहे ता बरवादी होगी । इन जोबोंमें जिसके पीछे पड़ रहे हो 
वे अशुद्ध जोवपदार्थ है । वे अपन आपके स्वार्थ के लिए अपनी चप्टा कर रहे हैं। इस मायामय जगतके 
पीछे मोहमें पड़कर भाही व्यर्थ वरबाद हो रहे हैं। अर्थात्‌ आता ख्याल बनाकर अपनी कल्पनायें वना-- 
कर ही दुःखी हो रहे हैं। तो जगतका स्वरूप जब जान लिया ता फिर कष्ट ही क्‍या है ? जो जंसा है 
वैसा जानते जायें त। स्वरूपरमण होना सुगम हो है। सो अब मेरी ऐसी हो भावना हो कि अब 
में तो अपने हा स्ररूप को रुचि करके अ्यन लिए आने आपकी पाकर विश्ञाम पराऊ' और सुखी 
होीऊ । 

च्छाओंडो जताई लगायें, पह़ें इलोक २-२० का एक प्रवचनांथ-पु० ११८-मंया, इन इच्छाओं को 

हटा दो, इनसे कोई मतलब नहीं निकलता । कुछ भी इच्छा करो उससे लान नहीं मिक्षने क 
उच्छाओंका पता भो नहीं कि अब क्या इच्छा उत्पन्त हा जाय । ज॑से-ऊटका पता ही नहीं रहता कि 
वह किस करवट बैठे । बैठते भी हैं पता नहीं रहता कि यह किस तरफको बढ रहा है। पहले तो व६ 
जरा सा भुफेगा फिर पैर लगाकर बैठ जाता जब वह बेड जाता है. किसी तरह से तो किर बता 
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रहे, याते .साप्तान्यरूप रहे तो अपने शाप कुछ सुखी हो सकते हैं। सुखस्वरूप-तो हम्र हैं हो, सों-यर्दि 
सुखस्वरूप अपने को जानें तो यह पूण सुश्षो हो जायगा मैं केवल ज्ञानमात्र हूं, इस आत्माका किसी भी. 
पदार्थ से किप्ती भी प्रकार का सम्बन्ध नहीं है। में स्वतेत्र है, अविनाशी हूँ ऐसा श्र।ने को- भावनेका 
निरन्तर प्रयत्न करना चाहिए । का क्‍ 
जहां समस्त पदार्थ प्रतिभासित होते हैं बह.मैं हूँ, फिर भी प्रतिभात: पदार्थ निराला स्वतंत्र हुं, पु० ददर 
मैं क्या. है, जहां यह सारा विश्व प्रतिभासित होता है वह मैं हूं। ज्ञान+। काम जानना है, थोड़ा जानता 
नहीं, वक्ष जानता है, सब जानना है, क्योंकि झ्रात्मा का स्वभाव जानता है। उस जानने में कोई सीमा 
नहीं है। क्रितंता जानना ? उं..का तो जाननेक। स्वभाव है श्रौर जानना कीई सापेक्ष नहीं है कि सामने 
की ही: जाने, जाम जावो सामने को ठीक, है. किन्तु उसके. हश्व4स जानना नहीं है, किन्तु: यदि कोई वस्तु 
है उसका जानना है.सत्‌ के दिव्वावर से जानना: है  सामत्र के, हिसावसे जानना: नहीं है ॥ दस.बीस कोस 
के हिसावसे जा।ना भो नहों है। किन्तु है तो वह सब जाननेमें श्रतता । चाहे वह क्षेत्र कालकी-दूरीके 
रूपसे है, चाहे किसी त*ह से है, है तो जान लेना। फिर ग्रात्माके, ज्ञानका| कितना जानने का स्वभाव 
है ॥:क्ितना,है ? कितना जाननेका काम है ? सर्व । जो कुछभो सुख- होता. है वह सब-जाननेमें है, किन्तु 
यहां मुममें जगत-नहीं है और आत्मामें जो यहां, आकार वन गया, प्रात्मामें ज्ञेगराकार बन गया, प्रति- 
भास, बन गया,-वह भी मैं नहीं । ऐसा मैं शाश्वत हूं, किन्तु दुःखकी बात यह है कि.उस पर दृष्टि नहीं, 
जशं-पर सारा विश्व प्रतिभासमान होता है | जहां सारा विश्व प्रतिभासित होता है, वह तो मैं हैँ, पर 
मैं प्रतिभास नहीं, क्योंकि में आनन्द तिथि ज्ञनचेतनामत्र हुं, शक्ति मात्र हें । 
अर से होने वाला कक्‍्लेश अमविनाशसे टो नष्ट-हो सकता है इससे सम्बन्धित एक प्रब्चनांश इलोक १--३४ 
में देखिये-प० १३३-जितना भो क्लेश हाता है वह सब-अमस्ते होता है। तो अपने आप ऐसा अनुभव 
करो, ऐसा उपयोग बनाग्रों कि मैं अपने सत्त्व मात्र हूँ, ज्ञान और आननन्‍्द/नुभव मात्र हूं, शरीरसे न्यारा 
हूं, सब पदार्थों से निराला हूँ, केवल में आनन्द को करता हूं श्रौर. ज्ञाजानन्द को .ही-भोगता हूं.। ज्ञाना- 
मन्दमें रहने के अ्रतिरिक्त भर मैं कुछ नहीं हूँ । . इसी 'वरह्‌ से तू:अपते स्वरूपका अनुभव कर तो: वहां 
कुछ कलेश नहीं है, कोई विपत्ति नहीं है-।-विपत्तितो अपसे बनती - है । भ्रम, समा त हो जाते ही विपत्ति 
समाप्त हो जाती है, पदार्थ उसे दु:खित नहीं करते.। ४0 तो पड़े हें जहां हैं: तहां हैं ४ जा स्वरूप 
व परिणमन लिए हुए हैं. निरन्‍्तर परिणमन करते रहते हैं, कोई भी-पदार्थ हेमें दु:खी नहों करता । न 
वे दुःखी करते थे और न बे सुखी करेंगे । यह जोव अपने झाव स्वयं भ्रम बना बना करके नाना कल्प- 
माय करके अपने आप दुःखी होत। है । ह 
आनन्दका धाम एकान्तस्थानको परखले इलोक-१-३८ के एक प्र-चमांशम पृ० १४८-ऐसा कौन सा 
स्थान है. जहां रहने में क्षोभ पहा । तो वह स्थान बाहर कहीं भी नहोंः मिला, वेय।कि बाह्य से अपने 
आपसे कोई स-बन्ध नहीं । बाह्य पदार्थ न तो क्ष।भका कारण हाता है और नशा न्तिका व्धरण होता 
-है। वह.सुथान्ु ता स्वय यह भ्रत ओला है। जो अपने सब परिणमर्ना के पर है, कह है वह दे 
ही: है, यह.मैं. सबसे निराला शुद्ध चंतन्यमात्र भगवान आत्मा हूँ, ज्ञानमय हूँ" म॒ ४ ग 40208 द 
रुप मेरा परिणमन होता है, किन्तु ये सब पर्यायें. हैं, दूसरे क्षण नहीं रहती हैं। इन सब रूप पय गस 
शक्तिकी होती हैं वह शक्ति. में हू। वह्‌ है ज्ञानर्शाक्त । वह ज्ञानशक्तिमात्र मैं हूं। ऐसा यह मात्र ज्ञानस्व- 
रूप मैं स्वयं एकान्त हूँ, इस एकान्तमें मैं बसु तो वहां कोई क्षोन नहीं है। ऐसे.इस निज सहज ज्ञायक- 
' हभावमें अपने आपमें रहे और स्वयं स्वयं मैं सुखी रहे । । ्ि 
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है. इस पुस्तकमें सहजानन्द गीताके द्वितीय व. तृतीय अध्यायके इलोकोंपर प्रवचन हैं ॥ श्लोक २-६ के एक 
प्रववनांशमें भावनाका निर्णय करिये कि अपने को देहसे मिला हुआ ही रंहना हैं या देहसे अलग होना है। पृ० २३- 
श्रब तो निर्णय करलो कि संसार से न्‍्यारा रहना है या जगतसे मिलकर रहना है। यदि मुझे जगतसे 
' भिन्न रहता है तों अपने को जगतसे भिन्न देखे। और यदि अपने को जगतसे मिंला हुआ रखना हैं तो 
. अपन कों जंगतसे मिला हु्रा देख । यदि जगतसे मिला हुआ रहता तो उसे सकर कहते हैं। तो तू अपने 
' को जगतसे भिन्न रखनेक प्रथत्त कर । जगतसे भिन्न रखनेकरा एक सहो उपाय यह है कि तू अ्रपने को 
जगतसे भिन्न देख | जो अयनको जमगतसे भिन्न देखता है वह भिन्न हा जाता है और जो अंपंन को संकर 
याने जगतसे मिला हुआ मानता है वह संकर श्रर्थात्‌ जगतसे मिल। हुआ रहता है। भाई कल्याणका 
बड़ा सरल' उपा+ है। केवल अन्तरमें श्रवने आपको मानना है कि मैं ज्ञनमात्र हुं, . निमेल है, जगतसे 
न्यॉरा हैं'। भाई अपने आपमें ऐवो हढ्टि बनाता कुछ कान है क्या ? अरे यह तो अत्यन्त सरल है, 
मगर अंतरग संगम चाहिए । अपनी अंतरग अ।त्माकों संबत कर सको, ऐसा ज्ञान: चाहिए । 
दि मोह, बेवकूफो दूर होने पर वास्तविक आननन्‍्दामृतका पान होता है, देखिये इसे सम्बन्धित' एक प्रवचनोंशे 
इलौक*२-१५ पृ० ७४-भंया, अपने माह की बेवक्रुफी देखना कंठिन है तो दूसरेलोगोंकी मोहको बेंवेक्ूफी 
का स्वरूप जान लो। व्यथं ही लोग विंकल्व करके परेशान होते हैं अर व्यर्थ ही तुम॑ विकल्प करके 
परेश।न होते हो । जिसे तुम अपना लड़का बताओ उससे तुम्हारा क्या सम्बन्ध है? वे तो' जुदा जुदा 
हैं। उनसे तुम्हांरा कोई सम्बन्ध नहीं है यदि तुम्हारे धरमें दूसरा कोई पैदा होता है तो उसंसे तुम मोह 
करन लंगते-। अरे जा पैदा हुग्नो उसका तु । कुछ कर लेते हा क्यो? यह मेरा है, यह आ्राशय आना ही 
दुःखका कारण है, दूसरा कुछ दुःखका' कारण नहीं है। अंय्न बारेमें यह विश्वास करो कि मैं अपने 
आपमें हूं, स्वतंत्र हूं, मैं ही अपना कारण हूं, मैं ही श्रंपना कार्य हूँ । मैं 'जो कुछ कर सकेता हूँ प्रेपने को 
ही कर संकता हूं, मैं अपने को हो भोग सकता हूँ । भ्रपने स्वकूपसे बाहर दूसरे को कुछ न कर सकता हूँ 
भर न भोग सकता हूं, और दूसरे लोग भी मेरा कुछ-नहीं कर सकते हैं। सब वस्तुमें. अपने अपने स्व-- 
रूपमेंहँ ऐसा यदि अ्रपन॑ श्रापका विश्वास हो तो अमृतभःवका-पान कर सकता है । जिसने इस अमृतभाव 
का अमृतपात किया उसको आनन्द है है नाथ धन्य है वह क्षण जब सबका छोड़कर अपने >पपर 
शुद्ध नजरं करोगे । यदि बाद्यमें ही फसे रहे त। बरबादी होगी । इन जोवोंमें जिसके पीछे पड़. रहे हो 
वे अशुद्ध जोवपदार्थ है । वे अपन आपके स्वार्थ के लिए अपनी चेप्टा कर रहे हैं। इस मायामय जगतके 
पीछे मोहमें पड़कर भोही व्यर्थ बरबाद हो रहे हैं। श्र्थाव्‌ श्रनना ख्याल बनाकर अपनी कल्पनायें बना+- 
कर ही दुःखी हो रहे हैं। तो जगतका स्वरूप जब जान लिया तो फिर कष्ट ही क्या-है ? जो जंसा है 
वैसा जानते जायें त! स्वरूपरमण होना सुगम ही है। सो अ्रब मेरी ऐप्ती हो भावना हो कि. अब 
मैं तो अपने हा स््ररूप की रुचि करके अपन लिए आने आपको परॉकर विश्राम पाऊः और सुखी 
होऊ । हि 
' इच्छाओंको “लताड़ लगायें, पढ़ें इलोक २-२० का एक प्रवचनांश-पु० ११८-भैया, इन इच्छाओं को 
हटा दो,- इनसे . कोई मतलबः. नहीं निकलता। कुछ भी इच्छा करो उससे लाभ नहीं मिलने का है... 
इच्छाग्रोंका पता भो नहीं. कि अब क्या इच्छा उत्पन्न हो जप्य | जैसे ऊटका पत्ता ही नहीं रहता कि 
: वह किंस-करवट बैठे । बैठते भी हैं पता नहीं रहता कि-यह किस तरफको बंठ रहा है। पहले तो वह 
. जरा सा भुकेगा' फिर पैर लगाकर बैठ जाता है। जब वह वेठ जाता है. किसी तरह से तो- फिर पता 
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लगता है कि ऊंट क्रिंस करवंट सैंबेठा ।.. पुदगलोंका ऐसा अनजान मामला नहीं है । प्रदगलोंके चाहें 
लटक चलो, चाहे तलऋर। अवग्नड्न वहां कुछ नहों होगा और इस मनुप्यडरों तरफ जरा देखो । इस 
मुष्यका पता ही नहीं; कि इसका, (एक मिनःमें ही क्या दिमाये बदल जाय, या कुछ समय बाद क्या 
बदल । उसका कुछ पृ: ना: रहूता-है। वह भझाना भूतके कारण हो गल्तियां कर डासता है। इन 
गल्तियोंके कारण ही.इच्छायें हो जू[ती हैँ। इन इंच्छाप्रोंको गल्तियोंकों ग्रगर अपने से निर्काल दें तो 
दु.खके बन्धन टूट जायेंगे । :दु:ख तो इच्छाओंसे ही होते हैं । इच्छायं न दों, केवल ज्ञाता हृष्टा मात्र मैं 
होऊ तो उस ज्ञानसे, हो,मेरा पूरा पड़ेगा । इच्छाग्रोंसे मेरा पुरा नहीं पड़ेगा! देख लो सब दीक है, 
परन्तु कोई इच्छा हो गई ता बंठे हो बेठे विपदाओंसे दब गये । 
; अपने सत्य स्वझूपकें आग्रहमें ही, कल्य।ण हागा ,इसस सम्वान्चत एक प्रवचन पढ़ि-इतो प->२-- ३ १- 
४० १२७ -भाई अपना शुद्ध , आग्रह वे रो तो भज़ा हागा नहों तो भज़ा न होगा । परपदार्थों का आग्रह 
करने पर अश्ान्ति प्राप्त होगी, अपने ग्रात्मस्वरूपका अनुभव नहीं हो प्रायगा,। अपने उपयोगमें लगने से 
भलाई है।. में अपने आपके स्वरूपमें ही अपन उपयोगकों ल«नेकी कौशिश करू तो मेरा कल्याण 
होगा अन्यथा नहीं होगा । जसे कहते हैं. ना कि वहां न जावो, वहां पर क्लेश ही वलेश है। ऐसे ही पर 
पदार्थो-में न जावो, वहां विपदायें हो. विपदायें है। तो मैं अपने ग्रात्म।कें सत्पके थ्राग्रहों ठहरानेकी 
कौथिश, करू और अपने में अपने लिए भ्रपन अप स्वये सुखी होऊ । | ह 

असार खतरे वाले, सुवोस हटनेी प्रृरुता. लोजि। ३ गेफ ३-१, के एक प्रवचनांशमें-पृ० , १६३-इस 
संसेरके सुखों में सार रच भी नहों, है. ॥ हे 'तत्नत्‌ देख तू ज्ञान;स्वख्प है, शेनमय है, ज्ञान ही. तो तेरा 
काम है, ज्ञानके. अतिरिक्त. श्ौर,तेरा काई.कूम्र न.ं. है । यदि सूतारके सुब्रोंसे हो प्राति रही तो संसार 
में रलन। ही रुलता वत्ता रहेगा ।- है आत्मा तू ज्ञानमव होकर भी यदि संत्ारके सुखोंसे प्रीति करे तो 
बेकार है यह जीवन ।.; भेया इन संता रके ;सुखोंकी औीति छोड़, द्वा । तू तो स्वयं हा भानन्दरस रूप है । 
परकी झ्नोर दृष्टि जाय-तो, विध्न ही हैं। ससारके सब सुव।से अनयने, उपयोगी वाहर हटा्रों, केवल 
अ्पत्ते स्वरूपको .हो देखो तो. वहां क्लेश।का-नाम- हू नहीं ६। ,.... . , 

असार शरीरसे उप्रेझ करके निज आवन्द्रवाममें आने की प्रे;झश़ा. लीजिये-पृ०-१६१-आप लोग कहेंगे 

कि शरीरमें सावुन और तेलः लगाने से.शरीर . श्रच्छा तो लगता है, औरे अगर; तह।ने के बाद भी नाक 
की बत्ती बह गई तो फिर शरीर वैसा का वैसा ही हो जायगा ।:. तो इन शर्ारमभें सार की त्ीज कुछ 
भी तो नहीं है। इसलिए इस देह से तिरक्तहोझओ। इपसे यात्ि न कहो। द्भूबवे जोवों से सम्बन्ध न 
करो । कोई ऐसा कोम-करो- जिससे आगे भी तरक्णे हो:।: इफ़्लिए भेया, इस- दर सेर्थवच्क्त होकर 
अपने घरमें श्रावो, अ१ने स्वरूपकों देखो । यह'जीव यह आत्म। तुम्हारा घछ हो है। सा अब अपन धर 
की पहिचान रखो | बाह्य पंदार्थोः ४ आशक्ति ना हीने. दो, अपने घर के जो दा.चार प्राणे हैं उनको भी 
व्यवस्था करो, उन पंरे ही रारा खर्च करो:और उन्‌ पर ही दिमाग लगाश्ो तो यह मोह है। 


समस्त दःखोंक। आश्रय तो यह शरीर है, झरीरक' »ोह करने से ही सारे क्र छड़ होते हैँ। अत 


घरेर से विरक्त होगे में ही हित है। इससे सम्बन्धित एक प्रवचनाश देखिय्रे-इशोक+-३-२६-प० २४२-लोग देह 
की व्यवरथामें जुटे हैं। साम्यवाद करना चांहतें है तो इस: देहकी व्यवस्थ।के. लिए ही. करना चाहते हैं। 
ग्रन्य जितने भी काम हैं वे सब्र भो इस देहकी व्येंवस्थाके लिए ही ,क्ि-ये जाते हैं । जितने, भी दु:ख हूँ उन 
दू खोंका कारण हीं यह शरोर है । मेरा अपमेल हो या, छुके भोंजव नहीं मिला, मुके यह करना है 
झादि आदि से हो अपने शरीरका ख्याल बनाकर दुःखा हा जाते हैं। अगर किसी ने गालिया दे.दी 


(१५४)-सुख यहाँ तृतोय-मांग. ..... ... (३ ) द 


तोःदु.खी हो जाते हैं। ज़ो श्रयमानके दुःख हैं उनका भी कारण यह शरोर है, जो भ[नसिक दुःख हुए 
उनका भी. कारण यह शरीर है.। यह शरीर हो सारे दुःखोंका आश्षयः है । इस शरीर से ही स्गरी विप- 
दायें हैं। एक दूसरे का कोई दुश्मन नहीं होता.' इस शरीर को. देखकर ही दु्घन बन गये | इंस आत्मा 
- में दुःख नहीं है.। तुमको तो केवल 'शरीर ही नजर:आता है| यह असुक व्यक्ति है, इसका यह नाम है 
इत्यादि ।:इन ऋंमकटोंका कारण. शरोर, है । .ये जो. व्यसन शभ्राते हैं वे भी इस शरीर के ही कारण श्रांते 
हैं।,. इस लए इस - देह. से विरक्त होना ही ठोक है । देह से विरक्ते. होने का यह मतलब समभो कि मैं 
यह देह नहीं हूं । यह तो पौद्गलिक है | यह देह तो जड़ हैं। मैं मैं हूं, चेतन स्वरूप, है। मैं सबसे जुदा 
हूं ऐसा.यथार्थ अपने-को ज।न लो, | इस देहके संसर्ग से ता दुःख ही है। इस देह से ससर्ग रखने से ता 
नहीं पड़ेगा |.  ..] हा हर ५ 
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.ड्स पुस्तक सहजानन्द गीत॒क़े चौथे व॑ पांचवे अध्याय पर प्रवचन हैं । श्लोक ४-३ में बताया है कि 
कीति,की, इच्छा का त्याग: .कर मैं स्वयं सुवी होऊ । इसपे' 'म्ब्रन्धित एक प्रववरांश देखिये-पृ० ६- “भेया 
सारा. जगत- इज्जतके पीछे मर रहा. है. किसको, इज्जत दिखाना चे।हते हैं ? किसको भ्रपनो* महत्ता 
दिखाना चाहते हो .? तुम तो अद्रष्य हो, तुमको तो कोई जानता ही नहीं है | तुम तो ज्ञानस्वंरूप हो । 
अपने आ्रापको विचारो कि-.मैं तो अ्रच्ष्य है, ज्ञानमांत्र हें । इस लोकमें मैं क्या कीति चाहूं। यदि कीतिकी 
चाह का त्याग हो जाय तो वास्तवमें आजादी मिले | कीति की चाह रहे तों आजादी खत्म हो जाती 
है । क्योंकि कीति चाहोगे तो उसे पन्के अनुकूल यत्न करता ही पड़ेगा । इसलिए इंस कीतिकी चाह की 
त्यागमें ही स्वतंत्रता है । और स्वेतंत्रतासे बढ़कर कोई सुख नहीं है । स्वतंत्रता ही एक महान सुख है । 
सी स््रतंत्र ज्ञानवन आनन्दमय अपने स्वरूपकों निरखकरं अपने आप सुखी हो 


विषयोंकी अज्ञा ही बच्चन है | | विषयाज्ाकरे त्य/गर्ष स्वतंत्रता है और इस स्वतंत्रतामें वास्तविक अनेन्द 
है । इंससे सम्बन्धित: एक, प्रवचनांश देखिये,.इलोक ४-४ में, पृ०-७-विषेयोंकी श्राशा हों एक बन्चन है। जो 
'फंसंती है वह विषयोंकी भझ्ाशासे ही फंप्ता है | गृहस्थीका बन्धन कहां है ? श्राशा ही केवल बन्धनं का 
ग्राधार हैः; इसलिए वास्तविक बन्धन; भ्रागा; है.। बाहरी चींज बन्धर्न नहीं है। सों विषयोंकी आशा ही 
इस- जीवका. बन्धन है ।:श्राशाः का. बन्धन छूटे: तो स्वतंत्रता, मिजें। नहीं तो स्त्रतंत्रता न मिलेगी । आशा 
के पीछे ही सबकुछ को कष्ट भोगना.पड़ता है । कितना भी अधिक परिश्रम: करो, ये जितने भी क्लेश 
- हैं, नटखट: हैं, नृत्य है वे सब इस आशा पर हों प्रवतम्वित हैं। श्रोशा मिटे तो सारे क्‍्लेश' खत्मं । 
£ विपयोंकी श्राज्ञा.का त्याग हो तो आजादी है अन्यथा भ्ाजादो नहीं है। वह वास्तविक स्वतंत्रताकी 
बात यहां “ कही जा'रही । यह जोबोंको स्वतुत्रता की बात चल रहो है । जबर' यह जीव -परकी 
'ग्राशा:न रखे तो यह जीव स्वतंत्र कहलाता है। आशा रखी तो उस बन्चनमे- बन्ध गया । तो बन्धन 
 श्राशा ही. है.” झनन्‍्य कीई बन्धत नहीं । सो इस झ्राशा का परित्योंग होने में हीवास्तविक स्वतंच्ता 
पिलतोंहैं।क के «60४58 ० पी : ० 47 ५5 


विपयवृत्तिकी लताड़ देखिये इलोक ४-१६ ,के एक प्रवचनांशमें पृ०.४७-हे आत्मन्‌, जरा अपने हितकी 
: बात. तो सोचो .कि-इन .विषयोंसे किसी का पूरा पड़ा है ? इत जीवनमे विषयोंर्म ही जुते, बड़ी उमरःके 
;हु री: गये, बाल पक गये, शरीरमें कुरियां पड़ गई, बताश्रों कौन सा लाभ इस मनुष्यभवकों 


. पाकर पाया।- वे अपने जीवसकी क्षण व्यर्थ में ही गजार देते हैं। वह जित्योंक्ा ही तो असर है |“ ये 


( ह३े३६ ) है 2 नम सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रभम भागे: 
विषय ही इस जीवके वास्तविक दुश्मन है। इन विषयोंको जिसने जोता है वह ज्ञ/नी है, वही विजयी: 
। जगतके सभी जीव अपने थमान हैं । तुम्हारे और सब जीवोंके स्वरूपमें कोई अन्तर नहीं है । सभी 
जीवींका स्वरूप ग्रत्यन्त जुदा है। क्षमी जाव मेरे स्वरूपसे अत्यन्त समान है, फिर इन जीवोंमें यहं 
छटनी कर लेता कि यह मेरा है, यह पराया हैं, यह गेर है-ऐसी छटनी कर लेना क्या यही पारमाथिक 
चतुराई है ? यह सब्र मोह को लीला है। जो विषयोंके साधंक प्रतोत होते हैं, उनको ही ईंस जीवनमें 
अपना मान लिया और जो विपयोमें बाधक हैं उतको हीं इस जीज॑ने दुश्मनः मान लिया, पराया मारे 
लिया, ऐशी बृत्ति लेना ही अज्ञ।न है । हर 8 आशिक 
दु:खका कांरेण आशा ही है, उससे दूर होने में ही वुद्धिमानी है, पढ़िये इलोक-४-२व के एक प्रवचनांशमें: 
पुं० $०*ज्ञानी विवेकी कहते किसे हैं ? जो पंरकी श्राशा न॑ करे उसे ज्ञानो विवेकी कहते हैं। धन बढ़ा 
बढ़ा कर कोई महापुंरुष बेन सकतीं है क्या ?. इतिहास में देख लो, पुराणोंमें देख लो, युक्तिसे सोचलो, 
जो भी. महान पुरुष हुएं हैँ उनकी थात्मा खुंद महान हुई है तो महं।न हुए हैं। तुम्हारी महत्ता को तो 
इस आशा ने बरबाद कर दिया है । दुःखोंका कारण केवल आशा ही है। यह मैं केत्ती भी आशायें करू 
तो कुछ मेरा है क्‍या ? खूब सोच लो। ज़िसपर ग्रापको भरोसा है कि ये मेरे हैं, कितना भी भरोसा 
रख लो कि ये-मेरे पिता हैं, ये मेरे भाई हैं, पर उनसे तुम्हारी जरा भी स बन्ध नहीं है । वस्तुस्वरूपको 
“इजाजत ही नहीं है कि कोई किसीका बन जाय । ओपको कल्पनायें बड़ी हैं कि वस्तुका स्वछूप बड़ा है? 
यदि कल्पनाम्रोंसे .ही काम होने लगेगा तो एक साधारण आदमी ही सारी दुनियाको वशमें करता 
'चाहेगा । फिर तो सारा मामला ही खत्म हो जायगा । .' जग 
अमृतपाव करलो, दुःखी मत होओ, यह. प्रेरणा पाइयें इलॉक ४-३० के प्रवचतांशमें, पु० ७४-भैया, 
साहस बना लो यहां के वराह्म-पदार्थो से मुख मोड़ता होगा । धत वेभवमें भ्रपना मन लगाना और सत्य 
अभृतका पान करना ये दोनों बातें एक साथ नहों हो सकती है। या तो मोह बना लो, दुःखी होओ्रो, 
घबड़ा लो या मोह छोड़कर अपने श्रापके स्वरूपकों देखो-जो-पंथ चाहो चल लो । लोग मर जाने का 
इतना दुःख नहीं मानता जितना पर चीजों के छूट जाने से कल्पनायें बना लेने से दुःखी हो जाते. हैं। सो 
दुःखी ही क्‍यों होवें ? श्रमृत पीलें और श्रमर हो जावें, पर अ्रमग कोई अलग चीज नहीं है। अ्रम्त तो 
वह ज्ञानस्वरूप है जो मरे नहों, जिसका विनाश न हो, जिसंका वियोग न हो, उसका नाम अमृत्र है। 
वह अमृत्र है ज्ञानस्वरूप । सो जब हम यह निर्णय करलें कि मैं तो ग्रवित्राशी हूं, ज्ञानस्वरूप हूँ, ज्ञानमात्र 
हूँ, सदा इसी में तन्‍्मय हूं, ऐता विश्वास करलो तो कुछ भो भय नहीं रहता | दा 
सुखके लिए दूबरे की प्रतीक्षा करना यही सुखकी हत्या है पढ़िये इन्नोक _-४०'का एक प्रववर्नाथ- 
पृ० &२-सुखके लिए दूसरे पदार्थों को प्रतीक्षा करना बस यही तो सुखकी हत्या करता है हे यह आत्मा 
तो स्वयं सुखसे भरा है। इसका स्वरूप ही आनन्द है। इसको आनन्द कहीं बाहर से नहीं लाना है । 
सो पर पदर्थो' से छुके सुख मिलिगा ऐसी आशा करता यही तो' संकट है । बाहरी पदार्थों के चाहने से ' 
सुख नष्ट होता है >र बाह्य पदार्थों से सुख न चाहे तो सुख तो स्वयं में हो भरा हुआ है.। मैं स्वयं सुख 
से परिपृणं हूँ, परन्तु जीवोंमें ऐसा मोह लगा है कि अपने झ्रापको रीता समभते हैं। अपने श्रापको न 
कुछ समभते हैं श्रपने श्रापकी कोई की+त नहीं धानते हैं। ० 
ः भाज्ञा न रहने में ही छुख है, आशा कषायरहित आत्मस्वभावको देखों, वही तृप्त होओ, इसी बे कल्याण 
: है, देलिये इलोक--४--४० का एक प्रवचनांश पृ० १०१-भैया, मजदूर तो सुखी रहते हैं, क्योंकि उन्हें तो दो 
रूपये से ज्याददकी श्राशा ही नहीं है। सेठको किसी दिन लाख बच जायें, किसी दित हजार बच जाये, 


(१५५) सुख यहां पंचम भारी... ह ( ३४७ ) 


टोठा पड़ तो 4 सी दिन-५० हजार का. टठोटः पड़े-तो किसी दिन ७० हजार का टोटा पड़े इस तरह का 
उतार चढ़ाव रहता है। सदा बेवंनी बनी रहतो है। यदि आज्ञा न रहे तो सुख -है। और यदि आशा 
है तो दुःख है । तव-दुःख मिटानेमें क्या चाहिए ? आशा न रहे यही तो चाहिए। ओशा न रहे इसका 
कोई उपाय है ? इसका .उपाय है कि आशा जिसका स्वरूप नहीं है, आश। जिस आंत्माका स्वभाव नहीं 
है उसमें ऐसी :-हष्टिहो कि यो तो मैं चेतन्यमात्र हूँ, इसमें आशाकी कोई तरंग ही नहीं है। इसका काम 
तो केवल देखने जानने का है, ज्ञाता हृष्टो रहनेके है, ऐंती झाशारहित अंपने स्वभावकी दृष्टि करेंतो 
उसके आशा नहीं रहती है । जो अपने को आशा रहित बंनाले वह सुखी हो जाता है । 


आकिचन्यभावनासे-स्वास्थ्य बनता है, अस्वास्थ्य रहनेमें विपदा हो विपदा है, पढ़िये इनोक ५-३ के.एक 
प्रवचनांशमें पृ० ११५-जगतमें. कहीं भी अपना कुछ माना ता वहां विददायें है। बतलाभो जरा अपने में 
इतने संकट कहां से पेंदा हो गये. ?:असनो ही गलती, से तो-ये सारे सकट खड़े हो ग्यें। भोतरमें यह 
बुद्धि आये कि यह मेरा है, यह उसका है तो. केवल भाव ही तो किया, पदाथ का नहीं. बिगाड़ा झौर 
कुछ ऐब नहीं किया, बाहरमें किसोका नाश नहीं किया भीतरमें यह सोच लिया"कि मेर। कुंछ ', इतने 
में इतना बड़ा संकट हो गया कि ये स, रे बच्चन हो गये, फसाव हो गये । मिलेगा क्‍या ? केवल पाप । 
यह: मे रा-है, यह उसका है, खूब म।नो, पर मेरा तो वह बनने का नहीं. क्योंकि वे भिन्न पदार्थ हैं। उन 
भावोंसे-मिलेगा क्या ?. केवल पाप, केवल कर्मबन्ध, केवल दिलमें दुःखी होना। मिलना कुछ नहीं । 
इसलिए जो कुछ चाहते हो उसमें (लेगा क्या ? केवल खाक । और कुछ नहीं हाथ आता । 


व!'हर कुछ छानना सुढ़ता है, संकट है, इसका चित्रण देखिये इलोक १-२४ के एक प्रवचनांशपें, 
पु०:१६१-जैसे कि मानो, - ऊटका: विवाह: हो रहा था। उत्तकी श्ादीमें गाने बजायवे के लिए ' गोंका 
बुलाया गंया । गधे बहुत गीत गाते हैं, उनछो दोहरो आवाज होती है। वें सांप्त भीतर करे तो बोलते 
बाहर करें तो बोलते । सो गाना गाने को गधा व गधी को बुलाया । सोवे गधा गंधी ऊंग्की गोतमें क्‍या 
कहते है कि ऊट तेरा रूप धन्य है, तू वहुंत सुन्दर है, ऊटकी गर्दन टेढ़ी, 2ंगे टेढ़ी, मुख टेढ़ा, कुछ भी 
सीधा नहीं, पर गाना गाते वाले कहते कि तेरा कितना अंच्छा रत हैं। तो ऊंट कहते है कि धन्य है 
तेरा स्वर । घन्य है तेरा राग । गवा ओर गधी ऊटठटऊक। प्रशंसा करते और ऊंट गधा और 
गधीकी-प्रशंसा करता है-। इसो तरह से ये-जगतके जीव एक दूसरे की प्रशंत्ता किया करते हैं। उसमें 
सारकी चीज कुछ-नहीं है । जब अपने आये अपने ग्रायके स्वरूपक्रो बात जचे, सनन्‍्तोष पावे, ज्ञान 
पावे, सो वह-सार-की बात है । सो जद्मां तक हम आप अपने स्वास्थ्यको न देख सर्कंगे तब तक द्वषोंको 
न मिदा सकेंगे । दुख न मिटेंगे । शंका, शल्य आदि भो न मिलेंगे, इसलिए अतने आपमें रहकर बाहर 
में यह देखो कि मेरा कहीं कुछ नहीं है। ऐसा निश्वये करा नो अपने आउमें अपने लिए. अपने आप 
स्वयं सुखी हो सकते हो । 


(१५१) सुख यहां चतुर्थ भाग . ु 

इस पुस्तकर्मे सहजानन्द गीताके छठे श्षात्वें अव्याय परे प्रवचन है। इलोक ६-६ में एक प्रवपरनांशमें 
बताया कि चाहे सम्पदा आवे या विपदा आवे उससे मेरा क्या, मेरा तो सर्वस्व मुभमें है । पढ़िये :पृ०, १-चाहै 
सम्पदा' हो जाय'चाहे आपदा श्राये ये सब॑ बातें बाहर की: हैं.। मैं-ता.ज्ञानमय हूं । इस निज आत्माकों 
तो देखों कि यह कितना' है और यह ऐब करे; :ऊधघम करे ता -यहः कितना क्या कर सकता कपल 
अपने संत्त्वकों देख करके यह अपने में जो चाहे परिणमन करे इतनी-ही तो वात: है.। अब वह प(ण- 
मत है तो सुख होता है । मैं तो ज्ञानमात्र हूं । किसम सस्तोष करू और किसमें रोप करू ? वंवने उड़ो 


(६ रेइेंध ) ह सहजामंन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


विपत्ति. जीवपर अंज्ञान की है, मोह की है, अ्रमंकरी हैं। वांस्थवमें वि।त्ति एक ही है। इत्त एक ही 
विंपत्तिके विषयमृंत से अभ्रनेक रूप बन जाते हैं। हि कक 
: ६. -यामय पुरुय सभी हैं, क्योंकि पर्याय हो यह मायारूप हैं। ये मायारूप पुरुप चाहे खुश हों तो क्या, रुष्ट 
हों तो कंया, 32 0006 ६ २ के एक प्रवचनांशेमे चित्रण देखिय-प१० ७-जेसे पिता अपने बेटों पर कितना 
खुश रहता हैं, इस खुश रहने के परिणामर्मे बह क्या करता है कि बच्चोंकों चोथी कक्षामें यदि मास्टरन 
पोट दिया तो बढ बोलता है कि हमें अपने वच्चे को तहों पढ़ना है, यहं उन पर' खुश हो गया हैं और 
आगे चलो तो जल्दी व्याह कर देते हैं, और और विपयों के साथन जुटा देते हैं, दुकान कराते हैं, और 
-और भी अ्रनेक काम कराते, ये सत साधन उसके माह बढाने के साधन हुए या ज्ञान बंढ़ाने के साधन 
हुए ? कौन सा पिता ऐसा होता है जो यह सोचे कि मेरा 5च्चा आनन्दकी हंष्टि पा ले तो अच्छा है ? - 
ऐसा यदि कोई बाप हो तो हमें पता नहीं, पर प्राय: हमें यों दिखते; हैं कि वे पुत्रके ग्रात्माके हितकी बात 
तो नहीं देखते, किन्तु अपने कपायोंकी बात देखते हैं । तो यह मायास्थ पुरुष खुश हों तो क्या, रूष्टे हों 
तो क्‍या ? ह 30 2 | हे चल 
, रुठति और निन्दामें सताव रहने के लिए प्रेरणा पाइये  इलोक ६-१४ के एक, प्रवचनांशमें-पृ० ६-जों 
स्तवन करते हैं, प्रशसा करते हैं और निन्‍दा कंरते हैं वे इस दिखने वाले पुतलेका ही' लक्ष्य बनाकर 
प्रशंसा करते हैं और निन्‍दा करते. हैं, पर जो परमार्थ सत्‌ मैं हुं उसकी न.तो प्रशंजा वे करते और न 
निन्‍दा करते | मुझे तो वे जानते हो नहीं हैं। तो उस ज्ञायकस्वभाव मुझ आत्मतत्त्वको'वे जानते ही 
नहीं। तो उनके इस ज्ञानमें यह व्यक्ति ही नहों ठहरता किन्तु एक शुद्ध ज्ञानस्-रूप बंता है। ऐसी 
स्थितितें वे क्या प्रशंता करं सकंगे, क्या निन्‍दा कर ककेंगे! और जिसने मुझे देखा ही नहीं, इस 
दृष्य पुतले को हो निहारते हैं, तो जिसको देखकर उसने थाली दी वह गाली उसी की हुई, मेरे को नहीं - 
हुई । के हा ' ह ५ ै 
सुख और दुःख समान, रहने के लिए प्रेरणा पाइये इनोक ६-६६ के क प्रवचनांशमें, पृ०' २५-सुख 
और दुःखमें कोई अन्तर नहीं है । दोनों ही स्थितियोंमें अकुलताओ्रोंक। अनुभव होता है । सुख कहते हैं 
“ इन्द्रियोंकों जो विषय सुहावना लगे । सुहावना लगनेकी स्थितिमें त्राग लता होतो ही है। यदि झ्राकुलता 
म होवे ती इच्द्रियके विषयोंमें प्रवृत्ति ही क्यों करे ? इन्द्रियके विषयोमें जीव तब ही प्रवृत्ति. करता है 
जब उसे कोई दु.ख हो । जिसे फाड़। फुन्सी नें है वह मलहम पट्टी ही क्यों लभायगा, इसी तरह किसी 
प्रकार की अ्श्यान्ति नहीं है तो वह इन्द्रियके विषयोंमें क्यों लगेगा ?. जो जीव विषयोंमें हैँ उनको 
आकुलतायें ही हैं, अथवा विषयोंसे उनका श्रादर नहीं होता । तो उस सुरूमें भ्राकुलताय ही पायी जाती 
है और दुःखमें भी आकुलतायें ही पायी जाती हैं। इस कारण सुख-और दु.ख दोनों की-कल्पनाको 
छाड़ो । न तो सुखकी चाह करने का सुख्र हो और न दुःखसे भयभीत होऊ' | .दुनियामें दुःख कहां वहीं 
है। दुःख मात्र श्रपनी कल्पनाश्रोंमें है। सब कुछ सम्पन्त- होते :हुए भी यदि एक कल्पना बना ली कि 
मेरी कुछ शान नहीं है, मे. कुछ इज्जत नहीं है + लोग मेरा कुछ कहना नहीं मानते तो इससे वलेश ही 
प्राप्त होंगे ।' विन! दम मिनी सा 
ह परके प्रति मोहराग' मत करो, इस भावकी प्रेरणा लीजिये, इलोक-७-६० के एक प्रवचनांशम, पु० ८०- 
हू जीव स्वयं आनन्दस्वरूपको लिए हुए है पर ऐसा ही माने कर रहे.तो इसे आनन्द श्राप्त हो, किन्तु 
यह अपने आपके ज्ञानानन्दस्वरूपको तो मानता हो नहीं, इसके यह समभ बनी है कि मेरा सुख मेरे . 
: बच्चों के भ्राधीन है । इन वातोंसे अपना बड़प्पन समभते हैं, फिर बताओ-मिथ्या - भावोंसे शान्ति-कसे 


(१५६) दंशतथमप्रथमसूत्र प्रवर्चेत | | (३६६,) 


श्रावे-? जीव तो सब पूरे हैं, श्रपते स्वरूपसें भ्रपुर हैं, कृताथ हैं। प्रय्येक जीवका चैतन्यस्वरूप है। सो 
कितना बड़ा यह अ्रपराध है कि. हम अपने को श्रधूरा मानते और दुःक्षी हुआ करते हैं । श्रचेतन पंदार्थ 
तो कोई नहीं, ढु.खी होता; । पुद्गल: है, जल जाये लो जल गया, उसको वया कुष्ट है ? घ॒र्म द्रव्य, अंधर्म 
द्रद्य, आकाश बव्य. और कालद्रव्य हैं, जैसे भी हो.वे हैं और .परिणपते हैं, मगर जीव है प्ब द्रब्योंगें 
सरताज़ः+ सब द्र॒व्योंकी,व्यव॒स्था करने वाला है। ज्ञानमय है, लेकिन ये. सब. भुल से अपने दु:ख बने। 
रहे हैं.॥ कुछ हो, ज्ञात! दृष्टा रहो और, प्रसन्न रहो, यही भगवानका उपदेश है। ज़ो भगवानका उपदेश 
नहीं मानेगा वह कितना ही ऊधम मचावे, जब तक पृण्यका उदय है, आखिरी परिणाम उसे वलेंश ही 
गे. 


: प्राप्त समांगमों को विनद्वरु-मात लेने से: आकुलता, नहीं: रहतो, इ *का- अध्ययन: की जिये. इतोक- -२६, के 
एक प्रवेचनांशमें, पृ० १०७-जंसे वृक्षपर सामके समय चारो, दिशाझओोंसे पक्षी श्रा-कर बं5 जाते हैं प्रौर 
रात्रि व्यतीत होनः पर वे पक्षी अपतीः अ्पत्ती कल्पना अनुसार अपन अपने प्रयोजनसे, जुदे जुदे दिशाओंमें 
उड़ जाते हैं इसो प्रकार संसारके ये प्राणो अपने . भावरोंके: अनु पी र वि हुए. को के; उदयका, निमिज्ञ 
पाकर जुदी जुदी 'गतियोंमें जाकर - जन्म ले लेते:हैं । ग्रह जो मेन. हो गया. है; वह कोई प्र व तहीं' 

' अपने अपने कर्मों के: अनुसार आये: हैं. और- अपने अपने: कर्मो के अनुसार ही. चले जायें । अपने, आपुमें 
यह विश्वास रखो कि: इन सबका .वियोग जरूरःहोगा | यदि यह-व्िद्व/स. रखोंगे. तो विश्योग होनेके 
समय आप विह्नले न होंगे।।: सब्र परिवार में .किसो: का; वियोग होगा तो>श्राप. ऐसा सोचगे कि जहां 
संयोग होता है वहां वियोग होता ही हैं ।< मैं;तो.सम करता: हो: था कि किसी, दिन्न.मरण हो. ही. जायेगा । 
श्रगर-यह पूर्ण निर्णय-है कि जो. ज़न्मा-है वह .वियम से मरण करेगा तब मेरे विश्वास-योग्य ये कौन हैं? 
जिस. पदार्थ-पर आपकी. बड़ो. प्रीति.है वह आपके देखते, देखते ही तो मंरण कर सकता:है और उस 

(समय आप किसक़॒।:सहारा लेंगे. ? अपते;श्रापके प्रश्ुके दर्शन का संहारा लेते तो बाह्य पदार्थों के उप- 
भोगक़ा दुःख वहीं: भोगना पड़ता । 


। (१५६) दशप्रथमप्रथमसूत्र प्रवचन 


इस पुस्तकें मोक्षश्ञास्त्रक़्े- द्सों..अध्यायके प्रवप्त प्रथम सूत्र पूज्थ श्री मनोहर जी वर्णी सहजांनेन्‍्द 
गहांराज़के प्रवचन हैं । इस ग्रन्थके मंगलाचरणके अर्थ लिखकर मोक्षमार्गंका नेतृत्व किस प्रकार हैसों' बंताया'है । 
पृ० ३>इसमें पहिला विज्ेषंण मोक्षमार्गके नेंताका दिया | नती'वड़ कहलाता जो अपन लफक्ष्ककी ओर ले 
जाय, ले ज। ने -वाला स्वयं जाता श्रौर दूसरोंकोी'उस अभीष्ट-तक ले जाता.। नेता का अर्थ पहुंचा;देने 
वाल। नहीं होता । क्योंकि पहुँचा देने वालेमें वह नेतृत्त्र शक्ति नहीं होती।।. नेता, तो! वही है जी सुव्॒यं.उस 
को प्राप्त करे या उस १२ चले और दुपरों को भी उनमें ले जाय । मोक्ष मागवर:जो स्वयं त्ःचला हो 


५ पं 


स्वयं उस. भावको जिसमें. प्राप्त न कया हो तो दूसरोंको-मोक्षमार्ग में ले-जाने. का; निमित्तत्व: उसमें 
नहीं. हो,सकता.। :अभ्रग्हंत आपनमें यह नेतृत्व पूर्णछपसेल्‍पाया : जाता है।# इसके साथ,हीः जो १णरूपसे 
रागद् घरहित वोतरागी हो और पूर्ण ज्ञानी सर्वज्ञ होः वहीः वास्तविक: मोक्षमार्ग,का, नेता हो, सकता 
है.। गा ल्‍््पः ।, मर पे ; ही 6 कर ते हे 2 
। प्रथम सूत्रके . प्रवचुतपें: ;राष्ट्रीय: -कम्डेका संकेत -देखिये-पृ० २०-राष्ट्रीय तिरंगार्भाडामें रहतनय की 
कल्पना।घटित होतो है: साहित्यकार रुचिका वर्णन पीले, रंगसे करते .हैं और जैन धर्म में रुचिंकों सम्य- 
शेन कहते हैं। हरा रंग हरे भरे पनका द्योतक है। यह सम्बेकेचीरित्रको बतला्ता है; क्योंकि उससे .. 


- से कंहे गये हैं उन कम के रने'के कई कारण हैं। एक कारण तो. यह. क जीवके भीक्षमार्ग में आने के 


 लयिकभाव वाले | इसलिए भी इसे ऋमसे *जनेकी साथकता है आप आ के 


7 : पे ; 
पाक जा अाउ॥ 9५३, 'सहंजानन्द सांहिद ज्योति प्रथम आने! 
दे भ्रात्मपंगरविकी उत्पत्ति होती है और जानका -वणंन:सफैद सास किया जाता है; त; सफैद रण 
.ह जानकी प्रतीक हुभा। इस रहें रत्वन्यका पतोक पोला, हरा: और सफेद: रंगवाल। तिस्ता भंडा 
: (राष्ट्रीय) भडा है । उसमें जो चक्रका 2 हूँ हैँ. उसमें २५ आरे रहते हैं; जिनका श्रथ होता हैक उ 
; मोक्षमागंरूप' रत्तत्यकों २ £ तींथंक रोने : अकेह किया है | “क्िस्गा, भडा-२ ४'तीथंकरों द्वारा प्ररूपित, 
नदशित आात्माके टेल्नंत्रम-धम की या कहिये 'मोक्षमार्गकों स्मरण कर।ता है । हमेको उस मोक्षमार्ग में 
उ९षाथ प्रकट रनों चाहिएं। इस -अैवसे नहीं तो ५ गले भवोंसे हम धोक्ष पाने के अधिकारी हो जाके 
मनुष्य जीवनमें यह सबसे पेड़ा काम हैं। 5 ४० ० जे 5 07 मम छह सा 


थे श्र ७०० 


वृतीय अव्यायके प्रथम (नैफे प्रवचनमें पांच भावोके ऋमऊा प्रयोजन देजिये-१५ ; ०-यैपांच भांज क्रम. 


-; ैमथ सबसे पहिले आपश मिक भाव होते हैं परचात्‌ मिश्र- सम्यक्व होकर ही. क्षायिक, सम्यर्द गन होता . 
,है और मा आग्त करने के लिए जपके श्न णी माड़ने के. समेउ चारित्र सम्बन्धो क्षा यिकभावका आरम्भ 
होंता हैं बेश्२ के 'ग्रुणस्थानमें अथास्यात चारित्र- अकट होता है और. (३ वें गुगस्थानमें क्षायकज्ञान आदि 


-कयोव न ऑविशमिक भव लकर गियर जो भाववताये है अगकाकाल अधिक अधिक है । 


कम हैं, उससे भी ज्यादह ग्रोदेयिक आदि वाले- वः '.. जवावह:पारिष्ामिक्रशाव वाले हैं, उससे ज्यादह 


इक ५ 


5 वुवीय अध्यायक्रे प्रथम जूतके प्रवचनमें वैज्ञानिक ढेंगसे | पृश्वीकी, स्थिरता: विद: करके पहे बताया है कि 
- 'ोगोंको आजकी शथ्पों गोल क्यों ॥लूम होती है . पृ० ६७ >इस भरत त्षेत्रके श्रायंखण्ड' प्र ऊँछ कम एक 


योजनका अ्र थाव दो हजार कोशका मुलम्मा 5 गया है जे कि अलयकालेमें कषाक होगा । 'यह मुंलम-। 
उत्तरकी और भुका हुप्रा उठा है जिससे कि इतना हिस्सा जमीन पर कुछ गोल से। हो गया' है । नोचे 
वह विस्तृत पृथ्वी है। इस भागके ऊचे उठे-हुए: होने से. ३ सके: पृव भाग पर जल्दी प्रकाश आ्राता है सूर्यके 
निषधाचल पर पहुंचते ही तथा भरतत्तेजसे प्य॑के मुड़ते ही देव भाग पर अर घेरा हो जाता है व परिचिम 


.. चतुर्थ अध्यायक्ले पयम सूत्रके प्रवचनमे स्व्र्गादि पायी बह 5 रत : जन्म लेते के ४ । 
. कुंच प्रकाश डाला हैं, पढ़िये-पु० ७ ८... +“मरकों में जीव: जसे,पापकी वहुनतं, से पं होते हैं, वैसे देउपर्याय 
3'थकी वहुलतासे मित्रती है। इसमें भी भ वैनत्रिश्र पर्याथसे वैधानिक: पर्याय पतनिके लिए विशेष पुण्य 
आवश्यक है। सूप यरह५८- तियंच श्रधिक से अधिक: 2२. वें स्वग तक पंदा हो सकते हैं । 'इससे ऊपर के 
स्वर्गो में वा कल्पनातीत जिमानोमें मजुष्योंको ही (हुंच है।.जो प्राणी अपने परिणांय सरल और थुंभ 
“रखता है, पापोंका भक्ति सेजा दीन दुःल्ियों को दया से दान, देता है देवशास्त्रगु की बैंजा मेक्तिमें 
: पत्पर रहता है, पत्र इन्द्रियों के विंपयोंको रोक़केर: मनकी' वशरमें करता है; . जीवोंका, दया पालता है, . 
ढु:खोंको समतासे सहता है, बारह अकारके तपोंको तपता है; प रोपकार और +रढ:खहर०में रुचि रंखता 
: हैं, बाह्य पदार्थों से मुर्ला और ममता त्यागकर आत्मवेभवर्मे जो उपयोग: लगाता , जो उत्तम क्षम्रा, 
उपम मादंव आदि दस धर का पालन करता है, दर्श (विश्वुद्धि आदि पोड्श कारण- भा।वनाओंको भाता 
है. संसारसे रुचि हट। कर जो भोक्षमांगमें अपना उपयोग नगाता है तह ऐसी ही उदार वृत्तियोंसे:देवपद 


(१९७) भक्तामर स्तोत्रप्रवचंत -... हि क्‍ ( ३४१ 


'... पंचम अध्यायके, एक प्रवचनांझमें द्व्योंकां संक्षेपमें परिचय दिया है, देखिये-पृ० ६५-पदार्थ कभी न 
नहों होता, उसकी अ्रवस्थायें बदला करती- हैं. और वे अवस्थायें सूक्ष्मरूपसे- प्रति. समय, प्रतिक्षण बदः 
ही करतो हैं, चाहे . इन्हें हम समझ पावें या नहीं, अत::न कोई: द्रव्य करू !स्थ नित्य है कोर न स्े' 
क्षणध्वंसी । प्रत्येक द्रव्यकी द्रव्यता उसो द्रव्यके: अतुएप कायम रहकर हो उसमें परिणमन प्रतिसर 
होता; रहता: है | जीव और .पुद्गल द्रव्य ऐसे.हैं. कि-इतमें झ्ापसके-संपोगी. परिणमत्‌. भी -होते हैं 
कहिये वैभाविक. विकारी परिणमन भो होते हैं:भौर स्वाभाविक भी होते हैं । शेष ४ द्वव्योंमें स्व।भावि 
हीपरिणमन होता है। . ., : है हहई 


छठवे अध्यायमें आस्रंवोंका परिचय कराया है, उसमें हमें यह शिक्षा लेनी हैं कि अशुभ: अंखबसे तो॥ 
वचना ही चाहिए, वे क्या हैं पढ़िये पूृ० १११- हतकारी, दुःखदायी, कठोर, श्रस॒त्य वचन-बोलना, द्सरेः 
 निन्‍दा-तिरस्कार करना, धर्म वा घर्मात्माके प्रति अयोग्य. मद भरे.वचन कहना, अविनयपृवक बच् 
बोलना,:काम, क्रोध, 'लोभ-और:हसो मजाक़ेस्के-वचन! कहता, कुमार्गमिं लगा देले वाले वचन कहर 
अपने-विषयपुष्टिके. वचन' कहना श्रादि अशुभ . ठचनो योग हैं। लात, मुकक्‍्का श्रादि से, किसी को पो 
देता, जीवका. घात कर देना, बड़ोंके. थ्रति; उदण्डताका, -अहंकारका व्यवहार करना, शरीर द्वारा 
शास्त्र गुरुका-अविनय करना) श री रस +सावधान- रूप प्रवृत्ति करता आदि अक्ुभ काययोग हहै। 
8 बा ! '. दक्षम अध्यायके प्रथम सत्रके एक प्रवचनांझमें संक्षिप्त सम्मत्रि देखिये-पृ० १७८-कुल्याणु. करता है 
> गपता एक .प्रियत्तम -बनालो। “प्रियतमके माने जो . सबसे अ्रधिक प्रिय हो |. सब्नसे अधिक प्रिय भ्प् 
श्रात्मा ही है । ब।ह्य में अरहंत भौर सिद्धही हो सकते हैं और दूसरा कौन प्रियतम बन सकता; है? भरा 
को प्रियतम बनाने पर तो :एक दिन सब कर्मो का क्षय हो ,जावगा। 5» | ५: 


के (१५७) भक्तामर स्तीत्रेंअवर्चेन/ी "5 या कि. 


इस :पुस्तकमें-पूज्यवर मुनि श्री मानतु गस्‍्वामी जी द्वारा रचित भक्तभरस्तोत्र पर पुज्य थीं मनोहर जी रब 

जानन्द भहाराज के प्रवचन है। तृतीय छन्द के प्रवचन में . स्तवन की अशशक्ति दिखाई गई है, इसके कारण ; 

कैसा चित्रण किया है. एक प्रवचनांशमें पढ़िये-४० ६-भेक्तके चित्त प्रश्रुगण की महत्ता समाई हुई है | उरू 

भक्त महान श्ानन्दित है । आनन्द से आनन्दित पुरूष 'एक तो वेसे ही स्पष्टः बोल: नहीं सकता। दर 
ज़ितना ज्ञान होता है उसमें वाचक शब्द हीं नहों हाते हैं, तःसरे प्रभु के गुण असी में है उनका वर्णन 

. यथानुरूप नहीं कर सकता हूं किन्तु आपके शुभोंका अनुराग प्रबल है, इस कारण संकोच को मै छोड़व 
आपकी स्तुति करने के लिए प्रद्ृत हुप्रा हूं । 2 

| पञुचम में देखिये संक्षेपमें प्रवंचनांशर्म बताया है कि मे स्वुति करनेमें असमर्थ हूं फिरे भी क्यों व 

रहा हूं : १० ७-आपने हो ज्ञानआानन्द का विकास और अनुभव जा विदित होता है उसका भो गढ। 

द्वारा बर्णन नहों हो सकता फिर भी ज्ञान और अ्रनन्‍्द का विकास जो कि अनंत है उसका कही 

कैसे जा सकता फिर भी जैसे शुभस्पतत्व कीं रूचि के कारण चरिण मोह के उदये में अ्रःत्मंवृत्ति व 

विकास होने पर भो थुद्धात्मत को उपलब्धि के यन्त में युद्धात्त्  प्रभा रहग हा है। बंस हूं 

शुद्धानु राग के कारगे वणत करने का अयोग्य होने पर सा हे -ताथ-ज आपकी स्तुति करने का प्रवत: हुशन 


ह्‌ | 9 4४ मे हु , कर * 5५ डक 5 2 70 20 जज र 2५ ह 6 477 ३ ७9 पर पर 8 बुर 
,. , - ७ वें छल्दमे बताया है कि प्रमुस्तवनसे भव भत्रके पाव क्षतनें वितीत हो जाते हैं, इपका संज्िल्तज्प़री 
करण देखिये-पु० ९>हे नाथ तुम्हारा स्तवन करने से भव भवके बंध हुए पाप क्षण भरमें ही नष्ट हो जा 


9४% * «4 


( ३४२ ) सट्जानन्द साहित्य ज्योति अथम भाग 


हैं। प्रभु तेरा स्वरूप मात्र आनन्द भोर भागे ही तो है। शानका जो पूर्ण विकास है बढ़ तो तेरा स्वरूप 
है। और अआनन्दका जो अन्तिम विकाप्त है, चरम सीमा है वह भी तेरा स्वरूप है । ऐसे ज्ञानानर्दस्क- 
रूपमें जिसकी हृष्टि होतो है बड़ भो ज्ञानानन्दमें गो; लगाता है। परिणाम निर्मल कर्ता है, टेशी 
'भक्तिसे जिसका उपयोग ज्ञानानन्दस्वरूपमें डूबा रहता है उसके एक भवके जन्ममें मद मचके पाप सप्ट 
ही जाते हैँ, इममें कोई आाइचर्य नहीं। जैसे राधिकों महान ग्रन्धकार हो, जो इनता विश्रद् अन्पेरा: हों 
कि इस लोक को व्याप ले अमर के सामान नीवी, काली रात्रि हो मगर सुबह होते. ही, पी फण्द्टी सूर्य 
की फिरणेकि आगमनसे हो अन्यकार नष्ट हो जाता है, इसो प्रकार जब भक्तिये छित्तमें ज्ञानका उदय 
होता है, और ज्ञानस्वरूप, भगवानकी पुजा भक्तजन करते है । भगवानके गुणोंपर-न्यौछावर हो जाते हैं 
तो भव भवके पाप कट जाते हैँ । | रे 
ह ६३ वे छन्द में भगवान वत्रकी (मुलक्ी) उत्तमता बताई गई हूँ, सो वयत्र बाहर कहने का,जया रहस्य 
: है, इसे पंड़िये इस प्रतचनांममें-गृ० १६-कहते हैं कि नाथ कंसे- हैं ? जिनका मुश्र चन्द्र: से. भी उज्ज्वल है.। 
यंहां मुख न कहकर मुख के वजाय वक्‍न्रका है। कोपमें मुखके श्रतेक नाम, बताये ग्रापका ऐसा 
वक्‍त, आपका ऐसा मुख, भायका ऐसा झास्य, आपका ऐसा -लपन आादि.ये सव सुखके नाम हैं, मगर 
हब्दाथं जुदा जुदा हे । वक्‍त्र उसे कहते हैं जिससे वात बोली जाय | मुख किसका- नाम: है जिसके द्वारा 
वस्तु खाद्यवस्तु दो जाये उसे मुख ऋहने हैं । जिससे लार बह जाया करती है व८ आस्य है-। लपन किसे 
कहते हैँ-जिसमें जीभ अथवा जिमसे लोग खानेमें लप.लप किया करते हैं-या. बहुत लप, लप-बोला: करते 
हैं। एक शब्दके प्रायः एकार्थक अनेक पर्यायवावी शब्द हैं, किन्तुं यह तारीफ-है: कवियों: झौर झाचार्यों' 
को कि कैसे, कहां कौन शब्द खल्ते-जावें-।: एक-शब्दके:पर्यायवाज़ी दरसों वरब्द हैं, पर-कौन सा शब्द 
फिट बैठता है ? हिन्दी वाले इस, झ्ौचित्यको-कम लगाते हैँ, पर संस्कृत वाले विशेष लगाते हैं। इंगलिश 
मानना वाले इसका ओर भी ध्यान रखते हैं । तो यहां वक्‍त्र कहाँ है। वक्‍त्र मायने वह, जिससे ववन, 
दिव्यद्वनि निकले । ऐसा अदभुत वक्‍त्र आपका है। उसको चर्द्र से क्या उपमा हो सकती हैं । कहां यह 
कलंकी, दिनमें निस्तंत्र होने वाला चन्द्र है ग्रोर कहां प्रभुका लोकोत्तार तवक्‍न । 


४६ वें छन्दमें कहा है कि. अ्रमुके ध्यानके प्रतापसे कठिन नी: वन्खन, टुट-जाते हैँ इसके. प्रवचनके उपसंहार 
का एक प्रवचनांग देखिये-पु० ५९-प्रभुही भक्ति करते हो.उस पूजासे झनेकों देवी देवता अनक सज्जन 
मनुष्य प्रसन्न होकर भक्तको वर देना नाहते हो -वह सत्र भग़वानके स्वृहूप भक्तिके कारण इस भक्तिपर 
प्रात्मछचिका असर है । उसे अन्य कुछ चाहिए ही नहीं । उसे तो केवल. भगवानका .स:रूप_ सुहा गय। । 
कृष्ट ही गया। भक्तका-दिल अन्यत्र कहीं नहीं जाता। भगवानके पवित्र स्वरूपकी भक्तिके बाद तो 
भ्रन्यत्र दिल ही नहीं लगता है। ऐसी शुद्ध भक्तिका चमत्कार हो जाय बह सब साधारण बात है। प्रभो 
भव भवमें झनेकों से परिचय हुआ, अनेकों से स्नेह हुआ, परन्तु हे भगवन्‌ तेरे स्वरूपका परिचय- पाये 
बिना यह प्राणी ज/तमें विच्वरता;हो रहा.। प्रभुकी शरण हो सच्ची जरण है । कंसे भी वन्धनमें कोईभी 
फसाः हो, पर है वाथ झ्रापके नामके स्मरणसे ही-वह व्यक्ति बन्धनरंहिन हो जाता है। | 
हु छन्दके प्रव्चनके पदचात कष्टसहप्णता व, लोकसुश्लक्नी उपेक्षा करने पर-ध्यन दिलाग है, अव- 
धारण कीजिये-प० ६३-फोई बड़ी तेज नोंदसे सो रहा हो भर किसी मतुष्यने कह दिया उठो, नींद तेज 
थी; अरे/उठिये, उठिये, देर हो गई, क्रिर-सो गये, तो, उन्हें बार वार. जगान वाला जग्राता रहता है 
प्रीद्चा नहीं छोड़ता,-वार.वार. जगाता है, इसी तरह इस रांगकी, नींदमें सोये हुए ये मनुष्य हैं, सो गये 

. तिपदा ने जयाया, फिर सो गये, फिर विपदा ने जगाया, इसलिए है विपदे, हम तुमसे बड़ी आशा करते 


(१४८) मेरा धर्म... ( ३८३ ) 
: हैं, अतः है विपदाश्रों मेरेपास श्राबो, और रागनींदमें सोये हुए इसको चारबारजगाशओरो । दु.ख आते हैं तो 
इनका स्वागत करो और सुख आ्राता है तो उसकी उपेक्षा करो । ऐसा हो करके आ्रानन्द प्राप्त होगा । 
लाभ तो बड़ो पू'जी लगाकर ही मिलता है। पहले दो चा. साल चुकसान किया, फिर बादमें जब यत्न 
पूरा बन जाता है तभी लाभ मिलता: है, तो भाई यह लाभ तो आत्मीय आनन्द है, शुद्ध श्रानन्द है । 
. मोक्षमार्ग का लाने- वाला है। इसकी प्राप्ति के लिए बहुत विपदायें भी सहना पड़ें तो सहता 

चाहिए । ँ ८ 

हु (१४५८) मेरा धर्म 
इस पुस्तिकामें श्री दि० जैन सभा शिमला द्वारा आयोजित सर्वाधर्म सम्मेलचमें अध्यक्ष पदसे पृज्य थी 
मनोहर जी वर्णी सहजानन्द सहाराजका प्रवचन हुआ था । इसमें बड़ी शैली से जनसमुदापकों धर्ममाग वताया गया 
.हैं। धर्मके स्वरूपका सरल पद्धतिमें परिचय करिये इस प्रमचनांशमें, पृ० ६-जैसे एक माटा हृष्टान्त लोजिये-- 
अग्निका स्वभाव उष्णता है, वह उष्णता अग्निका धर्म है, और गहराई पर जावें तो देखे पुद्गलका 
स्वभाव रूप रगा गंध स्पर्श है । तो यंह चउतुष्टय पुदूगलका धर्म है। भ्रव अपने विषय पर श्रात्रे । मेरा 
धर्म, मेरा अर्थात्‌ इस शरीर, विचार और वाणी, चेष्टासे भी अलग, भुझ आत्माका स्वेंभाव है ज्ञान । 
ऐसा ज्ञान जो केवल शुद्ध ज्ञान हो, ज्ञानके साथ मोह, काम, करेध, मान, माय ॥, लोभ न हो क्योंकि: यह 
संभी दोष कोई भी ग्रात्माके स्वभाव नहीं है । इससे यह सिद्ध हुआ्ना कि माह, काम, कोध, मान, माया, 
. लोभ का बिकार न होना, अ्रथवा शुद्ध जानने वना रहना धर्म है। | 

.._: एक स्थल पर तीन बातों पर विचार किया गया है। (१) दिखने वाला स्वेजगत (२) जानने व ले अन्य 
पदार्थ - ( आत्मामें ) (३) मैं स्वयं और मेरा स्वभाव । इनमें तीसरी बातका परिचय करिये इस प्रवन्ननांगमें- 
* पृ० ६-१०-अब. अपने विषय में विचार करें कि मैं क्या हूं, मैं दूसरोंके अनुभवोंसे पुथक अनुभव वाला हूं, 
स्वतंत्र हूं, मेरा स्वभाव ज्ञान है, उससे मैं कभी अ्रलग नहीं होता । मेरा. स्वभाव इच्छा, राग, द्वेष करने 
या पशु मपुष्यादि जन्मोंमें भटकनेकां नहीं है, किन्तु कर्मोदय और ब ह्य पदार्थों के निमित्तसे भेरे अज्ञान 
के कारण ये दशायें होती हैं। मेरा रवभाव तो जानने का है। मैं अपने को यथाथ॑ देखू' तो जो मेरा 
स्वरूप है वह परमात्माकरा है। केवल अन्तर यह हो गया है कि उसमें राग नहीं है, इसी कारण अनन्त-- 
ज्ञानी और अनन्त सुखी है। यहां रागका विस्तार है इसो लिए ग्रल्पज्ञानी व अल्पसुखी हूं। यदि मेरे भी 
: राग न हो तबं॑ परमात्माक्रा और मेरा स्वरूप खुले रूपमें (क है। यह राग तभी नष्ट हो जावेग। जब 
यथार्थ ज्ञानके बलसे झ्राशा दूर हो. जावेगी । 

फ स्थाद्ादके सबके धर्म विचारोंका 'समन्व्थ होता है, इसका संजेत देखिये-प० १२-वन्बुत्रर, मेरा धर्म, 

समभने के लिए वाह्य विज्ञानकी कसौटीस भी अपनी तकणाझ़ों को कि ये, बह कसौटी है स्थाद्वाद, अ्रभी 

अभी आपके समक्ष विविध प्रवक्‍ताधोंने अपने अपने मन्तब्य व्यक्त किये | यहां कोई थियेटर तो है नहीं 
जो अपता श्रपना पार्ट अदा कर गये हों यहा तो एक महत्ववुण 'सवधर्म सम्मेलन हो रहा-है /.वे स भी 
प्रवक्ता अपने अपने ज्ञानकी हादिक वात बता गये हैं। यदि #त्येक प्रवक्ता के विचार को हांष्टयों द्वारा 
देखें तो श्राप सभी यह कह उठेंगे इसमें सभी ने. सत्य कहा .परन्तु-इन्होंने इस दृष्टिसे और इन्होंन इस 


.. हृष्टिसे। .. «' 


प्रवचनके अन्तमें शिक्षाप्रद . बातका अवधारण. करिये-पृ० १-१ ५-अन्तमें मेरा आप सब बन्धुंओरं से 
* यही कहना है कि आप हमने शान्तिके प्रर्थ बहुत प्रयत्न कर डाले, अरब एक यह भी प्रयत्न करके अनुभव 
कर लीजिये कि जो वस्तुको विविध हृष्टियोंसे ययार्थ जा। $र, अपने आत्ना के स्वृरूप को यय।र्थ॑ 


।, ० 
( रे४ं४ड ) संटूजानन्द साहित्य ज्योतिःप्रथमः भाग! 


जानकर मोह, राग, द्वप दूर करे । हिसा, भूठ, चोरी, कशील, परिग्रह आदि पापोंसे दर रहे, 'मथ्यात्व 

न्याय अभक्ष्य का त्याग करें, अत्त्मतः प्रतिकुलानि परेपाम्‌ न समानरेत्‌-श्रथ ति जो अपनेको बुरा.लगे 
वह दूसरों के लिए त करें, शराब, मांस, शहद, बड़, कछुभर आदि उदम्बर फलका भक्षण चर करें। जुआ 
खेलना. मांस खाना, शिकार खेलना, चोरी करन।, परस्त्री सेवन करना, वंदयाग मल करना: इन्त व्यसनों 
को छोड़ें, सदा अपने ज्ञानस्वभावका ध्यान रखें यही मेरा धर्मपालन है, यही आत्मघर्म है, यही विश्व- 

धर्म है, यहो वस्तुधर्म है, इसका तो जन धर्म इसलिए नाम पड़ गया कि जिन्होंने राग, द्वोप, मोहःको 
जीता वह जिन है परमात्मा है, उस जिनदेवके उपदेशमें यही वस्तु धर्म कहा गया है इसलिए जैन धर्म 
कहा जाने लगा। 


(१५४१ ब्रह्म बचा 
हम 


धिसाफिस सोसाडदटीके सदस्योके बीच पूज्य श्री. मनोहर जी वर्णी सहजातनद महाराजका जवलपुरमें एक 
प्रबच्नन हुआ था, ब्रह्मविद्याके नांमसे प्रकाशित हुआ है । दार्शनिक पद्धतिसे यवाक्रमः हुए इस प्रवचनमें उन स्द॑स्योते 
लाभ उठाया, प्रत्येक पाठक सरलतासे इस प्रवचनसे अ.(हितका लाभ ले सकते हैं । पदार्थके, विपयमें ही सव वर्णन 
किया जाताहै, सो पहिले पदार्थ का स्वृरूपही प्रवच्नवर्में बताया है । उसके एकअशमें पदार्थकी विशेंप्रता: देखिये-पृ० १२- 
पदार्थ शी विशेषतायें-पदार्थ - अविभक्त होता है.और. उसकी यह विशेषता है कि वह निरन्तर वनता है 
बिगड़ता है और बना रहता है, वर्योकि पदार्थ किसा न किसी अवस्थाको. लिए हुए रहता है। अत. जो 
प्रवस्था वतंमान है वह तो हुप्रा बनवा और उससे निकंट पहिले की अवस्था नहीं रही, यह हुआ बिंग- 
डना तथा जो.बन्ा व विगड़ा वह एक वही है । यह हुम्ना बना रहना ) जैसे स्वर्ण की एक चेन है, उस 
का मेडिल बना! लिया तो मेडिलका तो बनना हुआ और चेनका विगड़ना हुआ और स्दर्णका बना रहना 
हग्रा। इसे दृष्टान्तेंमें. दे 7_्ता । वस्तुतः स्वर्ण भी पदार्थ नहीं, पदार्थों का समृह है। इस बनने, बिगड़ने 
और बने रहते का कहते हहैं. उत्पाद व्यग्य . और ध्रौव्य याते मेनीफिकेसन, डिसएपियरेन्स और परमा- 


नन्स । ह 
विचारोंका महत्वः देखिये एक' प्रव्नचनांशमें-पृ० .. ५-विल्ारों की भी बड़ो भक्ति होती. है। विचार 
जैसे करेंगे वंसे आप हो जावेंगे ' जेंसे गांवके-किसी वासिन्देकी मालुम- हो, जाय, कि उसे :भूत-लगे हैं, उस 
ने ऐसो कल्पना करली कि मै भूत हूँ। इस विचारसे वह यह झूल जाता है कि;वह आदमी है.। अपने 
आपको भू। समझ लेने का वह परिणाम होता है-वह उन्नकने.लगता है, भ्रूत जैसी :क्रियाशोंको, करने 
लगता है। इसी-प्रकार कोई भोगके अ्रदुकून विचार बनाता है तो वह सुख़का अनुभव करता है। यदि 
कोई आत्मधमंके अनुरूप भाव करता. है तो, वह:सहज प्ररम आनन्द का अनुभव. करता है। इस कारण 
मित्र, बाह्मका तो कोई कुछ कर नहीं सकता, .क्योंकि कोई द्रव्य:किसी दूसरे द्रव्यरूप परिणंमता ही नहीं 
है, सो श्रव अपना ही सुधार करना.रह. गया है ।  ट सा ह 

आत्महितके मार्गमें सॉमान्य तत्त्तका कितना-महत्व है, पढ़िये एक- 'प्रवचनांशपें-प० ,१७-लोग+ विश्वेयमें 
ही अटके हैं, विशेषको ही महत्व देते हैं परन्तु शान्ति मं।गर्मे'तो सामान्यकाःमहत्वः है..सामन्‍्य-्हष्टिका 
महत्व है। लोकमें भी देखलो, जैसे अभी ये सव भाई बैठे हैं, इन्हें यदि कोई विशेष हृष्टिसे देखे:कि ये 
धनी हैं, ये गरीब हैं, ये पंडित हैं; ये मूर्ख हैं, ये ब्राह्मण हैं; ये वैश्य हैंः ग्रादि' भ्रादिःतो: उसे: अआकुलता ही 
प्राप्त होती हैं। यदि कोई संबको एक समान मनुष्य-हष्टिसे हीःदेखे तो उसे: आाकुलता नहीं:हीती । अब _ 
एंक ही मनुष्य ।र घटावें । मनुंष्यको बालक, जवान; «बूढ़ा आदि अवस्थावोंमें देखो तो नानाः विकल्पोंका . 


(१६०) कष्टोंसे कंसे छूटे ह ( ३४४५ ) 
शिकार बनना पड़ता है। यदि सब अवस्थाशओोंमें रहने वाले एक मनुष्य सामान्‍्यकी हृष्टिसे देखो तो 
: बिकल्पोंका उद्यम ही नहीं होता । 
'..... इच्छासे सुख नहीं, किन्तु इच्छाके अभावसे सुख है जानग्रुणसे ज्ञानकी निष्पत्तिकी भांति सुखकी भी निश्पत - 
आनन्द गुणसे है, इसका दिग्दशंन कीजिये, पृ० २(-ज्ञान और आनन्द आत्मा से ही और आत्मामें हो प्रकट 
होते हैं। जिस द्रव्यका जो गुण प्राप्त है वह उसो द्वव्यमें होता है। ज्ञान गुरु या शास्त्रसे नहीं ग्राता, वे 
निमित्त मात्र अवदय हैं। परन्तु उनसे झ्रानन्द नहीं मिलता। ज्ञान आत्माका गुण है। आ्रात्मा से ही 
प्रकट होता है। यदि गुह से ज्ञान झ्राता है तो सौ दो सौ शिष्योंको ज्ञान देने पर गुर ज्ञानसे खाली हो 
जायगा। यदि शास्त्र से ज्ञान आता है तो किसी वाक्यका भ्र्थ समभमें न आने पर समभने के लिए 
अपने आपपर जोर क्यों लगाते हैं ? पत्र क्यों नहीं मोड़ने लगते ? आनन्द आत्माका गुण है, आत्मासे 
ही प्रकट होता है । यदि आन-द लड्डुवों से आता है तो « ड्डृुवोंको पीछे छोड़ते क्‍यों हैं ? मुख तक 
लड्डु भर लिए जावें। आनन्द तो इच्छाके अभावमें है। कोई लडडु खाने की इच्छा नहीं करता । वह 
सहज श्रानन्‍द कौन है ? खाने श्रादि को इच्छा और प्रयलनमें तो आ्राकुलता हो है। 
( ६०) कष्टोंसे कैसे छूटें 
दिनाडू: ५-६-१६६४ सुगन्धदशमीको मुजफ्फरनग्रमें दिया हुआ यह श्री सहजानन्द वर्णी जी महाराजका 
प्रवचन हैं। देखिये एक प्रवचनांश-भगवानका शासन हमें यह शिक्ष। देता है कि कष्ट सहिष्णु बनो, परि- 
णामोंके निमंल रखो, धन यश नाममें वाधा होनेको विपद। मत समझो । वास्तवमें विपदा तो परिणाम 
में मलिनता होना है और कुछ नहीं । यदि परिणाम मंत्र न हुए तो भव भवमें कष्ट मिलेंगे, उनकी 
परम्पराको कौन मिटायगा, कु योनियोंमें भ८कना पड़ेगा । यहां दो तीन दिनके आरामके लिये मनचाहे 
विषय साधनोंका उपयोग बना रहे हो, परन्तु यह खबर नहीं, हम अ्रनन्तकालसे वेदना सहते चले आये 
हैं औ्ौर भविष्यमें भी कष्ट हो मिलेंगे, यदि निज श्रन्तस्तत्वकी शोर दृष्टि नहीं दीं तो । एक ही प्रोग्राम 
अपन जीवनका बनाझ्रो, कष्ट सहनेकी सामथ्य॑ पैदा हो और किसी भी मुल्य पर परिणामोंमें मलिनता 
न भ्रान पावे । यदि हम इसमें सफल हो गये तो समभ लो, हमने कष्टोंको जीत लिया, उनसे छुट्टी मिल 
गई। ह 
अन्तिम दो प्रवचनांश पढ़िये-भैया ! इन थोड़े दिनोंके मौजमें आसक्त होनेके समान विपदा, मुढ़ता 
और क्या हो सकतो है । यदि विषदाग्रोंस बचना है तो एक यही मात्र उपाय है-अपने उपयोगको अपने 
स्वभात्रमें स्थिर कर दा, बस संकट दूर हो जावेंगे। देखो-नदी में कछुप्रा सिर उठाकर तंस्ता जा रह 
हो तो उसके ऊपर बीसों पक्षी उसे चुटने खान भपटते हैं, किन्तु वह कछुआ अपनी नेसगिक एक कलाके 
बलसे सब पक्षियोंके उपसगको नष्ट क- देता है । वह कल। क्या है ? ८-५ अंग्रुल भीतर पानीमें मग्स 
हो जाना । ऐसे हो जब जीव निज ज्ञानस्वभावमें मग्न होने के! नेसगिक क़लाका अयोग कर देता है तो 
समस्त संकट बिनष्ट हो जाते हैं । | 
कष्टोंकी सहत करनेकी क्षमता पदा करो, परिणामोंमें कभी भो मलिनता न आने दो। और 
अधिक क्या कहें, बल जोवनका यही प्रोग्राम बनाओ, कृष्ट विदा हो जायेंगे, कष्टोंसे छुट्टी मिल 
जांयगी । कष्टो ! लो, तुम्हें बस श्रव अलविदा । - ॥ 
(१६१) नियमसार प्रवचन प्रथम भाग 
. इस पुस्तकमें नियमस।रकी प्रथम गायासे १६ गाथा तक के पृज्य श्री मनोहर जी बर्णी सहुवावन्द मझाराज 
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के प्रवचन हैं । प्रथम गायामें उपयोगी विवेवनके बाद एक पवचनांश देखिये, उपदेशका व्येग् क्या होता हैं इसका 
प्रायोगिक विवेचन, पृ० ११-१२-उपदेशका ब्येव शिव-॥ग व शिवम।गंफल-जित शासनमें इस दो बातोंका 
वर्णन हे-मागं और मार्गफल । मार्ग ता मोक्ष का उपाय है | किसे मोक्ष दिलाता है ?. अपने »त्माकों । 
जिसे मोक्ष दिलाना है उसका स्वरूप तो जानो । उसकी श्रद्धा हो शोर जिस छूटता है उस रूपमें इसका 
. अरततरंग हो तो भोक्ष का मार्ग बनता है, और उसका फल है-निर्वाल़की प्रा त। मोक्षकी तो लोग बडी 
प्राथना करते हैं, पुजरामे, पठमें, वि।तोमें बोल जाते हैं हि हमें छटकार। मिले । काहे से छटकारा 
मिले ? कर्मो से छुटकारा मिले। देहके वन्धनसे छुटकारा मिले । छटकारे के लिए बड़ी प्राथन। करते 
हैँ । ग्रौर, क्यों जा यदि थोड़ पंसोंसे करा हा जाय तो उसमे खदर वयों मानते हो / विनती में 
तो कहते हो, कि छुट#ारा (ले, पर जरासा पैसोंसे छुटकारा हो जाय तो उत्तमें खेद काहे को 
. मानते हा ? मानते हो ना, फिर तो यह सत्र .ढोंग ढपारे को बात्त रहा। जब व्यवहार के कार्यों'से 
. छुटकारा पाने में घंव नहों रख पाते हो तो उस बड़े मोश्नक्ी बात तो “क्र स्वप्न देखने की जैसी बात 


है। ः . 
गाथा ने २ के एफ प्रवचनांशने मार्गका अब देजिये जिस पर अपने को चलना है। पु० ५-मार्गका 
अ्रथं-मार्ग किसे कहते हैं ? जो खोजा जाय वह मार्ग है, य। जि । पर गमन करके इस स्थान पर पहुंचा 
जाय उसे मार्ग कहते है । इप मांग का नाम आज कल क्या रखा ? सड़क | सड़क शब्द अ्रशुद्ध ह । 
ः सड़क नहीं बल्कि सरक। भ्रब देखा कि सरकता तो आदमी है और उस रःस्तेका नाम सरक रखा । 
जहां श्रादमों सरकते हों उसका नाम सरक है। जिसके आधार से यह ससारी जीव इस बने से सरककर 
ऊंपर पहेचे उस्तका नाम है सरक | तो यह है पाग पंथ, अपने आपके विशुद्ध ज्ञानदर्शनस्वरूपी' आत्म- 
तैत्वका यथार्थ श्रद्धांन होना और ऐसाहो उपंयीग बंनीये रहना! उसमें ही रत रहता यही अभेदः रत्तत्रय 
है और इसका फले है मोक्ष । एक शब्दमें मोझेका उपाय कहें ते। कह लोजिये पंरम निरपेक्ष हाकर एक 
निज सहज स्वभाव उपयोगमें तन्मय होना यहों है मोक्षमाग । 


ज्ञानकी गति कसी अवाध होती है, इसका दिग्दशंन कीजिये गाथा ३ के एक प्रववनांशर्, पएृ० ३६-जान 
की अवाध गति-यह कारण समयसार चाहे परिणमनमें अजुद्ध है पर ज्ञानकी ऐसी पनी दृष्टि होतो है 
कि यह ज्ञान अशुद्ध अवस्थामें भो अछुद्ध में व अटकक 7, श्रशुद्ध को छोड़कर भीतर गमत करता हैं और 
शुद्धको ग्रहण कर लेता है। ज॑से हड्डाका फो-ो लेने वाला यत्र कर्पड़ावी, चमड़े को खून को, मांसकों 
न ग्रहण करके केवल हड्डोका-फोटो ले हूँता हैं, जेंस श्रपक्रों काई व मती चीज तिजोरी में बक्सके 
अन्दर प।टलीमें वन्धो है, माता, हीरा आदि कुछ मो हो, श्राप यहां बंठे वंछे एकंदम उपयोगसे हीराकों 
ज्ञानसे पकड़ जाते हैं। घरके किवाइ लगे हो तो आ।का ज्ञ.त दरवाज पर न' पटक जायगा। कि किवाड़ 
खुलें तं) हम भीतर जायें । तिजोदो के फाठकर्मे न श्रटक जा»गा । सींधा वहों ८हुत जाता है। इची 
प्रकार इस अ्रत्द्ध अवस्था में हो भेदविज्ञानक वलसे भरने लक्षणका आलम्बन केरके यह उपयोग उन 
सब परिणमनोंको छोड़कर अ्रन्त: शुद्ध चेतन्यस्वरूपको ग्रहण कर सकता हैं। इस झुद्ध चित्संवभावके 
आश्रयसे शुद्ध परिणति होती है । 
शुभरागमें भी क्षोम होता है, इसका दिग्दर्शन कीजिये तथा झुभ . रागीको जो अच्छः कहनेका व्यवहार है 
उसका कारण देखिये निम्तांकित प्रवचनांशले-पृ० ६-५०-शुभराम में भो क्षोभका स्थाव-भंया, फिर भी 
उपयोग चू कि अपने स्वामोको छोड़ें हुए हो और बाहर मे भी . किसी शुद्ध त्तत्तका भो ध्यान कर रहा 
हो तो विकारोंका वंडिंगंमन बराबर हैं । बढिगननेमे हो यह कला है कि आकुलता रहतो है । किसी को 


(१६१) नियमसारप्रवचन प्रथममाग . ;क्‍ ( ३४५३ ) 


शिख्वर.जी जाने की मनमें इच्छा हुई.-तो उस.इच्छांसे अन्त: आंकुलता हुई ना कि.घुझे शिखर .जी जाता 
है । यद्यपि और भी बहुंत से काम हैं. #नसे आकुलता होती । यहां.कुछ अच्छे दंगकी आवश्यकता है 
सो बता रहे हैं। मत, वचत, कायका यत्न किसी ते किसी आवश्यकता बिता नहीं होते हैं। कोई बुद्धि 
पूर्वक सनका यत्न करे तो वह क्षोभपूर्वक होता है, लेकित मलित -क्षाभक्रों मिटाने के लिए कोई घुभ 
क्षोम हो तो उस-क्षो भको भला समभ्िये । अल्प झ्राकुलता में स्वस्थताका व्यवहार-जेसे किसीके १०५ 
डिग्री बुखार चढ़ा हो और उत्तरकर ६६ डिग्रो रह जाय तो कहता है कि श्रव मेरा स्वास्थ्य बहुत अच्छा 
है । 4रे, अच्छा कहां है.? वह तो १०४ डिग्री वुख्वार कें सामने कम है। सो अपने स्वास्थ्यको अ्रच्छा 
मानता है। यदि विषय कषायोंमें गया हुआ उपयोग हैं तो बहुत अस्वस्थताकी बात है और प्रभु या गुरु 
या चर्चा में लगा हश्रा जो उपयोग है वंह क्या स्वस्थताको बात नहों है ? है, किन्तु परमाध्षसे स्वस्थता 
परनार्थप्रभ्ुु या गुष्में उपयोग जाय वह है 


नामकी चाह करना कितना महान. अपराब. है इसका <इिग्दशन कीजिये गाया ६ के प्रवचनांशमें पृ० ६३:- 
नामको चाहका महा अपराध-नंया तुम जितना श्राज चाहते हो उतना भी मिल जाय तो भी . सुख नहीं 
हो सकता, क्योंकि यहां , तुमने एक जबरदस्त अपराध किया है उस अपराधका दण्ड तो जावन भर 
मिलेगा। क्या श्रयराध किया है। यह अयराध किया है कि असार मायामय इस जगतमें श्रम करके 
अपना. नाम रखनेका भाव ब्रवा रहे हो, यह महान श्रपराध करते हुए तुम शान्तिको श्राशा रखते हो । 

गी शात्ति मिलः जाय यह कमी नहों हो सकता | , भगवानका हुकुम मानते जावा तो अ्शान्तिकी शंका 

नहीं है । भगवानका हुकुम है कि तुम सब्र पदार्थों का प्रयोजन-भूत परिचय प्राप्त करो । दूसरा. हुकुम 
यह. है कि तुम ग्रृइस्थावस्थामें हो तो अपना कर्तव्य निभावो। दुकान करते हो तो दुकान, प्रर जाझो । 
समय पर वहां वेठो, उद्यम का काम करलो, कोई सविसक्रा:काम है- तो सविसका काम, ईमानदारीसे * 
करलो, जी जो भो आाज़ोविकाके कार्य हों उन्हें ईमानदारी से डटक्र करलो, भ्रव-उसमें ही जो कुछ 
आय हो उसके विभाग बनालो और अपता ,.ग्रजारा करो।. पेसे की ओर. दृष्टि नहीं लगाना है । 
क्योंकि वहू तो आने जाने वाली चीज है.। रहने वाली चीज नहीं है । अखिर मरते समय तो छोड़ना 
हो पड़ेगा । ; 


,... भेक्तिकी क॒प्त पर भक्तिकी परीक्षा करलो, गाथा ७ के एक प्रवचनांशमें-पूृ० ७७-भक्ति की कस-यहां 
काई घर पर भी आक्रमण हो और घर्मायतन पर भी आक्रमण हो तो घर्मायतन वी उपेक्षा करके घर 
बचने की कौशिश करते हैं। तो यह धर्मायतनमें भक्ति हुई या घरपें भक्ति हुई ? मकावलेतम दो चीजें 
रखलो, दोनोंका विनाश हो रहा ह' । उनमें स जिस एकको बंचानेकी कोशिश हो समझो कि भक्ति उस 
को है। बस इस कसपर कपते जाइये कि तुममें प्रभु्भाक्त विशेष है यं। घर परिवारमें या घन में भक्ति 
विशेष है। | ह 5 

,.._ असहाय-केवलज्ञानकी भक्तिमें सहायताकी निन्‍दाग्मंदा देखिये गाथा न॑ं० ११-१४ के एक प्रवचनांशमें, 
पु० ११७-सहाय ताको निन्‍दा गर्भता-भैया, किसो. के बहुत्त सहायक हों तो यह उसको प्रशंसा है या 
निन्‍दा:? परमार्यसे. वह निन्‍दा है अथांतु वह स्वयं समर्थ नहों है, स्वयं में इतनी प्रभ्भुता नहीं है इसलिए 
इसके दसो सहायक. हैं और तभी काम. चल पात्ता है । “यह तो. लोकको व्यवस्थां है। यों तो असहाय 

योंसे भी लोकमें बुरे माने. जाते हैं और उन्हें कहने हैं.वेवारे । जिनके चारा नहीं है, गुतरानहों है 
रा नहीं है उन्हें कहते हैं वेचारे | और कभी कभो तो दया करके साधु सन्‍्तोंके प्रति भी लोग कह 
' बैठते हैं कि बेवारे बड़े क्षीषे हैं। तो बेचारे माने असहाय, जिनके कोई चारा नहीं । तो लौकिक हृष्टि 


(. सडें८ष ) सहजानंन्द साहित्य ज्योति प्रथम भांगे' 


में असहाय बुरा मारा जाता है और ससहाय ऊंचा माना जाता है, पर वस्तुस्वरूपको ओ्रोर से देखां 
जाय तो ससहाय हल्का है और असहाय सर्वोच्च है। यह केवलज्ञान श्रसहाय ज्ञान है । इस-तरह कार्य- - 
स्वभावज्ञान केवल है इन्द्रियरहित है और असहाय है। | ह 
५ .. भोगकी कर ते भूखमें अपध्यसेवन मते कीजिये, प्रेरणाले गाथा नं०.११-१२ के एकप्रव॑चनांशमें-पु० १३० 
भोगकी कच्ची भूत एंक महाल धौ-भेंया, जेंसे बीम।रीमें कच्ची भ्रूख लगती है तों पक्की भूख तो . 
यह. मनुष्य सह लेता है और उस कच्ची: भूखमें जब न खाये, थोड़ा .थैर्य रखे तो वह स्वस्थ हो जाता 
है। ऐसे हो इस संसारकी जन्म मरणकी लंम्बी बीमारीमें भोगोंकी झ्राकांक्षाकी कच्ची भूख लगती है। 
यंह यदि एक ही भवमें गम खा जाय तो इसे पोक्षमार्ग पल जाता है। अनेक भवोंमें तो भोगं भोगा 
है, केवल एक भवत्र हो ऐसा मान लो कि हम मनुष्य न होते तो हमारे लिए तो कुछ भी न॑ था । सौभाग्य 
से मनुष्य हो गये तो अन्य ऊर्भा' के लिए हम नहों हैं, हम आत्मह्ितके लिए हैं-ऐसा जानकर; साहस 
बताकर इन भोगोंसे मोड़कर आत्मसावनामें अपना संमय और उप्यो५ लगायें तो यहो मेरे जीवनकी 
सफवताका उपाय है । ह * गे 
कारएसमंयसारकी रुचि न होने से मनुष्य कसा वाहर भटक जाता है ' उसका चित्रण देखिये गाथा' १४:के 
एक प्रवचनांगमें-प्० १६३-लक्षंमोपती और लक्ष्मीपृत्र-भैया, कोई कहलाता है लक्ष्मीपति और कोई कह-- 
लाता है लक्ष्मीपुत्र | इन्हीं दो शब्दोंसे बोलते हैं-लक्ष्मीपति और लक्ष्मीपुत्र । लक्ष्मीपति वह 'केहंलाता है 
जो लक्ष्मीको खर्च करे, दान करें, भोंग करे; उसका नाम है लक्ष्मीपति, और लक्ष्मीपंत्र उंसेका नम है 
'कि जसे पुत्र माताके चरण छूबे; हाथ जोड़े, पुजा करे, मां को भोग न सके, स्पर्श न'कर सके.। इसी 
तरह. लक्ष्मीपुत्र, जिसका यह पुत्र है, उस लक्ष्मी मां को धन पैसे को पूजे, उदके चरण छूवे, उसकी सेवा 
करे; उसको आराधना करे, उसकों हृदयमें स्थान दे, पर एक भी पैसा न' खर्च कर सके, उसका ' नाम है 
लक्ष्मीपुत्र । वह तो लक्ष्मीका पुत्र है, उसे लक्ष्मीका कंसे भोग करे ? पुंत्र होकर मां के साथ अन्याय 
करे, यह कसे हो सऊता है? ये हो सब व्यवहार-लक्ष्मीपुत्र कहे जाते हैं । ह * 
(१६२) नियमंसार प्रवचन द्वितीय भाग 


इस पुस्तकमें नियमसारकों २० वीं माथासे ३७ वीं गाथा तक के पृज्य श्री मनोहरजी वर्णी सहजानन्द 
महाराजक़े प्रवचन हैं। पुद्गलद्वव्यक्े वर्णतमें कार्यपरमाणु व कारण परवाणुका परिचय देखिये, इससे योगसम्मत 
भिन्न भिन्न का्यंपरवाण व कारग परमाण के सिद्धान्तका तथा निरपेक्ष नित्यानित्यके सिद्ध न्‍्तका स्वतः निराकरण 
हो जाता है देखि। २० वीं गावः के एक प्रवचनांशमें, पृ० -२-स्व्रभावपुद्यलकें प्रकार-स्वभावपुद्गल भी दो 
कार के हैं-रक कायप.रमाणु और दूसरा कारणपरमाणु | बांत वही एक है, कोई भिन्न भिन्न जगहमें 
मे दोनों बाये नहीं जाते कि कारणपरमाणु कोई और होता होगा और कार्यपरमाणु कोई और होता 
होगा । उसी प्रकार परम।खु्ें कारणताकी मुख्यतासे कारणपरमाणुका व्यपदेश है तथा जो कुछ होगा 
उसमें परिणमन भी है। एक ही परमाणु रहकर उस परमाणुके स्वरूपका आश्रय करके जो होगा. वह 
कार्यपरम' रु है। जो परमाणुका सद्जस्वरूप है उसका नाम है कारणपरमाणु'और उस परमाणुका 
जो व्येक्तरूप है, जिसमें पांचों रसोंमें से एंक रस है, पांजों वर्णो में से एक वर्ण है, दो गंधों में से एक 
गंध है और चार स्पंशों में से दो स्पर्श हैं-ऐसे का्यंरूप परिणत परमाणु कार्य परमाणु कहलाते हैं। 
परमाणुसे अपना कोई वास्ता नहीं चल रहा है, इसलिए पुद्गलका स्वरूप भी जीव की तरह सूक्ष्म है 
: और जैसे जीव अगक चमत्कारों वाला है इसी तरह यह प्ुदृगल गरमाणु भी अनंक चमत्कार वाला 


है । 


(१६२) मियमसारप्रवचन तृतीयभाग ( ३४६ ) 


: पृथ्वी, जल, अग्ति, वायु इन चारो धातुओंमें हूप रस ग॑ध॑-स्तर्श को सिद्धि करके उन सबको पुदुगल बताने 
का कथन गाथा २५ वीं का एक प्रवचनांशमें, पृ० ६-प्रत्येक घातुमें गुगवजुक्कता -भेया, वास्तविक बात यह 
है कि पुथ्वीमें भी रूप, रस, गंध, स्पर्श चारो ग्रुण हैं, जलमे भी चारो गुण हैं, अग्निमें भी चारो हैं और 
वायुमें भी चारो हैं। चाहे श्रपको कोई. चोज मालूम पड़े अथवा न 'मालूम पड़े, यह नियम है कि इन 
चारो विषयोंमें से एक भी चीज हो तो -वहां ये चारो ही होगे। अग्ति किसी ने चखी है क्‍या -क्रि वह 
खट्टी होती है.या मीठी ? शानमे आकर कहीं चखने-नहीं बंठ जाता । कोई रस तो प्रग्निमें नहीं चसा 
गया, फिंर भी उसमें रस है, अव्यक्त है। चारो: में चारों ग्रुग पाये जाते हैं। पुथ्वोकी बात 'त। जल्दो 
समभमें ञ्रा जायेगी । जलमें गंध जल्दी नहीं मानुम होतो, रूप दिख ज।ता. है, रस दिख जाता है, स्पर्श 
दिख जाता है पर गंच नहीं मालूम पड़ता | पर गं। भो है उसमें । -हवामें केव ॥ स्पर्श मालुम्त होता है, 
'पर हैं उसमें भी सब | एक हो कहो ऐसी बात नहीं है। ऐसेही अनुमान करलों कि जो. ची ज जिस चीज 
को बनाती है, जिसने बनाया, जो ग्रुण होंगे वे कायमें भी गुण आगये । मिट्टीक। घड़ा बनता है तो मिट्टी 
में जो गुण: पाया जाय बह घड़ा बनने पर भी उममें रहता है । 

सब द्वव्योंमें साधारणतयापाये जाने वाले तत्त्वकी इृष्टिमे उदारता तो है, किन्तु व्यवस्था नहीं, इसका 

दिग्दर्शन कीजिये ग्राथा २९ के. एक प्रववनांशमें, पु' २६-तिस्तन्न योगोकों हृष्िटका प्रकृष्ट व प्रकृष्टतर 
विकास-जसे सब जीवोंको एक चेंतन्यस्वभावके नातेसे जब निरखा जा रहा है तो क्या उस इष्टिसे यह 
संसार है, यह मुक्त है, यह भेद आता है ? नहीं श्राता । इसी प्रकार सब द्र॒व्योंसे पाया जाने वाला जो 
त्वगुण है केवल उस सत्त्वभुण की दृष्टिसि निरखा जाय तो क्‍या वहां जीव चेतन है, पुदूगल अचेतन 
है, यह भेद निरखा जा सकता है ? वह तो ज॑ंसे सब जी में चंतन्‍्यगुणकी निगाहसे देखना एक व्यापक 
और उदार दृष्टि है, ऐसे ही सब द्रव्योंको सब द्रव्योंमें साधारणतया पाये जानेवाले गुणकी हृष्टिसे देखा 
जाय तो वह दृष्टि व्यापक है श्नौर उदार है | इस ही दृष्टिसे मूलमें एबन्त नियम बनाकर जिसने पूर्ण 
वस्तुस्वरूप कायम किया है उसके मतमें यह सारा विश्व ब्रह्मरूप है। इस ब्रह्मका अर्थ सब पदार्थों में 
'साधारणतया पाये जाने वाला सत्त्वगुण रूप है। तो उस दृष्टिको काथम न रखकर सब कुछ एक सद्‌- 
ब्रह्म है; यह बात रंच गलत नहीं है, १२ व्यवस्था और व्यवहार, पुर्षाथं, आागेका काम यह सब केवल 


इस हृष्टि पर नहीं बन सकता है ३ है ॥॒ 
ज्ञानीका ऐता मौलिक परिज्ञान होता है कि उसके बलसे अन्त: अन कुन रहता है, इसक' अध्ययत कीजिये 


गाथा न॑० ३७ के एक प्रवचनांशमें-पृ० ७३-ज्ञानीका परिज्ञात् व अन्त: प्रसाद-जिसने अ्रपता स्वरूप 
संभाला-जिसने अपना स्वरूप संभाला;/वस्तुकी, स्वतंत्रताका भान; किया, जो कि शान्ति, ,्रोर सन्‍्तोषका 
कारण है। मसनता न रही तो श्रव क्लेश, किस-बातका, ? मारा बलेश तो ममताका है। घरमें भी रहे 
तो भी कतंव्य तो यह गृहस्थ ज्ञानी निभायेगा से सुश्र्‌प्य उपचार करेगा, पर आाकुलित न होगा । 
हाय, अ्रब क्या किया जाय ? हमें कुछ सूकता नहीं, ऐसो श्राकुलता न मचायेगा । वह तो जानता है कि 
:हमें सब सूकता है कि कितनी कट बोमारी है । या तो अह्छा हो जायेबा या मर जायगा। अच्छा 
हो जायेंगा तो ठीक है और मर जायेगा तो ससारका यह नियम ही है। हम तो परिपृर्ण ज्योंके त्यों ही 
_ हैं। यहां कुछ घटता नहीं है। उसे यथार्थ परिज्ञान क्योंकि मोह नहीं रहा। रुबसे बड़ी कमाई 
यही है कि मोह न रहे, क्योंकि कमाईके फलमें चाहते हैं आप आनन्द, जिन्तु वाह्य वस्तुओंके संचयमें 
आनन्द कहीं त मिल.पायेगा और मोह नहां रहा तो लो आनन्द हो झया । 
(१६३) नियमसार प्रवचन तृत्तीय भाग रा 
इस पुस्तकें मियमसारकी गाया नं०- ३७ से ५५ गाथा तक पृज्य श्री मगोद्र जी -वर्णी सहजानन्द 


ब्ड्द 
| इंडेंड,] 'सहजानन्द साहित्य ज्योति अर्थंम॒ भाग 


में असहाय बुरा माधा जाता है. और ससहाय ऊ'चा माना जाता है, पर वस्तुस्वरूपको शोर से देखां 
जाये तो ससहाय हल्का है और झसहाय सर्वोच्च है। यह केवलज्ञान अ्रसहाय ज्ञान है । इस-तरह कार्य- 
स्वभावज्ञान केवल है इच्ध्ियरहित है श्रौर असहाय है। | «४-४ 

भोगकी कच् हे भूखमें अपथ्यसेवन मत कीजिये, प्र रणाले गाथा नं० ११-१२ के एकप्रवेचनांशमें-पु० १३प- 
भोगकी कच्ची भर्‌३ एक महान धौका-भेंया, जेसे बीमारीमें कच्ची भूख लगती है. तो पक्की भूख तो 
यह मनुष्य सह लेता है श्रौर उस कच्ची भूखमें जब न खाये, थोड़ा धैर्य रखे तो वह स्वस्थ हो जाता 
है । ऐसे हो इस संस्तारकी जन्म मरणकी लम्बी बीमारीमें भोगोंकी आ्राकांक्षाकी कच्ची भूख लगती 
यह यदि एक ही भवमें गम खा जाय तो इसे पोक्षमार्ग पल जाता है। अनेक भवोंमें तो भोग भोगा 
है, केवल एक भत्र हो ऐसा मान लो कि हम मनुष्य न होते तो हमारे लिए तो कुछ भी न था। सौभाग्य 
से मनुष्य हो गये तो अन्य हर्भा' के लिए हम नहीं हैं, हम आत्महितके लिंए हैं-ऐसा जानकर: साहंस 
बनाकर इन भोगोंसे मोड़कर आत्मभावनामें अश्रपना समय श्रौर उपयोग लगायें तो यहो मेरे जीवनकी 
सफवताका उपाय है।  '' " हे 

कार ग्समयसारकी रुचि न होने से मनुष्य कसा वाहर भटक जाता है उसका चित्रण देखिये गराथा' १४के 
एक प्रवचनांगमें-प्र० १६३-लेक्ष्मोपती और लक्ष्मी पत्र-भैया, कोई कहलाता है लक्ष्मीपति और कोई कह- 
लाता है लक्ष्मोपुत्र । इन्हीं दो शब्दोंसे बोलते हैं-लक्ष्मीपति और लक्ष्मीपुत्र । लक्ष्मीपति वह कहलाता है 
जो लक्ष्मीको खर्च करे, दान करे, भोग करे, उसका नाम है लक्ष्मीपति, और लक्ष्मीपुत्र उसका नाम है 
'कि जैसे पुत्र माताके चरण छूवे, हाथ जोड़े, पूजा करे, मां को भोग न सके, स्पर्श न करें सके । इसी 
तरह. लक्ष्मीपुत्र, जिसका यह पुत्र है, उस लक्ष्मी मां को धन पैसे को पूजे, उसके चरण छुवे, उसकी' सेवा 

रे; उप्तोको ग्राराधता करे, उसकों हृदयमें स्थान दे, पर एक भी-पैस। न खर्च कर सके, उसके नाम है 
लक्ष्मीपुत्र । वह तो लक्ष्मीका पुत्र है,' उसे लक्ष्मीका कंसे भोग 'करे ? “पुत्र होकर मां के साथ अन्याय 
करे, यह कसे हो सकता है? ये हो सब व्यवहार-लक्ष्मीपुत्र कहे जाते हैं । व 
(१६२) नियमसार प्रवचन द्वितीय भाग 


इस पुस्तकमें नियमसारको २० वीं गाथासे ३७ वीं गाथा तक के पृज्य श्री मनोहरजी वर्णी सहजानन्द 
महाराजऊ़े प्रवचन हैं। पुद्गलद्रत्यक्रे वर्णनमें कार्यपरमाणु व कारण. परभाणुका परिचय देखिये, इससे योगसम्मत 
भिन्न भिन्न कायंपरभाणु व कारग प्रमाण के सिद्धान्तका तथा निरपेक्ष नित्यानित्यके सिद्ध न्‍्तका स्वत: निराकरण 
हो जाता है देखि। २० वीं गाव के एक प्रवचनांशमें, पृ० १-२-स्वभांवपुद्गलकें प्रकार-स्वभावपुदेगल भी दो 
प्रकार के हैं-रक कायप.रमाणु और दूसरा कारणपरमाणु । बांत वही एक है, कोई भिन्न भिन्न जगहमें 
ये दोनों बाये नहीं जाते कि कारणपरमाणु कोई और होता होंगा और कायंपरमाणु कोई और होता 
होगा । उसी प्रकार परमाणुमें कारणताकी मुख्यतासे कारणपरमाणुका व्यपदेश है तथा जो कुछ होगा 
उसमें परिणमन भी है। एक ही परमाखु रहकर उस परमाणुके स्वरूपका आश्रय करके जो होगा, वह 
कार्यपरम'रणु है। जो परमाणुक्रा सद्रजस्वरूप है उसका नाम है कारणपरमाणु और उस परमाणुका 
जो व्येक्तरूप है, जिसमें पांचों रसींमें से'. एक रस है, पांतों वर्णो में से एक वर्ण है, दो गंधों में से एक 
गंध है और चार स्पर्शों में से दो स्पर्श हैं-ऐसे कायेरूप परिणत' परम।रु कार्य परमाणु - कहलाते हैं। 
परंमाणुसे पंत कोई वास्ता नहीं चल रहा है, इसलिए पुद्गलका स्वरूप भी. जीव की तरह सूक्ष्म है 
पर जैसे जीव- झोक चमत्कोरों वाला है इसी तरह यह पुदुगंल परमाणु भी श्रनक चमत्कार-वाला 


है । 


(2६२) निवमसार्प्रवच्तन तृतीयनाग ६ ३४६ ) 


यूथ्वी, जल, अग्नि, बायू इन चारो यातुओम रूप रस गंध स्यर्य को प्िद्धि करके उस सबकों पुदुयल वत्ताने 
की कंबन बाबा २४ था का एक प्रवचनांशम, 3० ६«प्रत्येक घातपें पुगवनुककता -भया वास्तविक बात यह्‌ 
है कि पुथ्वीमें भी रूप, रस, गध, स्पर्ण चारो गुण हैं, जलम भी चारो गुण ग्निममें भी चारो हैं और 
यायुमें भी चारो हैं। चाहे क्रफको कोई ऊोज मालूम पड़े अथवा न मालूम पड़, यह नियम है कि इन 
चारो विषयोमि से एक भी चीज हो तो वहां ये चारो ही होगे । अग्वि किसी ने चलती है क्‍या कि वह 
यद़ी होती है या मीठी ? थानमे ग्राकर कहीं चख्ने नहीं बेठ जता । कोई रस तो पम्निमें नहीं चसा 
गया, फिर भी उसमें रस है, अव्यक्त है। चारा में चारा गत पाव जाते हैं। पुथ्वोी बात ता जल्रों 
समभमें झा जायेगी । जलमें गंध जल्दी नहीं माजूम होतो, रूप दिख जतता है, रत दिख जाता है. स्पर्भ 
दिल जाता है पर गंब नहीं मालुप पड़ता । पर गं। भा है उसपे। हवामें केव 4 स्पर्श मालुप्त होता है, 
पर हैं उसमें भी सब । एक  ऐसो वात नहीं है । एसेटी अनुमान करलो कि जो चीज जिस चोज 
को बनाती है, जिसने बनाया, जो गुण होगे वे कायमें भी गुण आगये । मिट्रोका घड़ा बनता है तो मिट्टी 
में जो गुण पाया जाय बह पड़ा बनने पर भी उसमें रहता है 

सब्र दब्योर्मिं साधारणतयापाये जाने वाले तच्वही इष्टिगे ब्वारता तो है. किन्तु व्यवस्था नहीं, इसका 
दिखने होडिये माया २६ के एक प्रसव, पु ७ २६०निस्वन्न योगोकों हृक्िःका प्रकृष्ः व प्रकृष्टतर 
विकास-जेसे सब जीवोंको एक चेंतन्यस्वभावके नातेसे जब निरखा जा रहा है तो क्या उस हृष्टिसे यह 
संसार है, यह मृक्त है, यह भेद झाता है ? नहीं झ्राता । इसी प्रकार सब द्वव्योंस पाया जाने वाला जो 
नत्वगुग है केवल उस सत्त्वसुण की हस्टिस निरखा जाय तो क्‍या वहां जीव चेतन है, पूदगल अचेतन 
हैं, यह भेद निरखा जा सकता है ? वह ता जैसे सब जीडोमें चतस्यगुणकी निगाहसे देखन। एक व्यापक 
और उदार हृष्दि है, ऐसे ही सब द्रव्पों की सब द्रब्योमें साधारणतया पाये जानेबाले ग्रणकी टष्टिसे देखा 
जाय तो बह हप्टि व्यापक है शरीर उदार है। इस ही दृष्टिस भूलभें एयफल नियव बसाकर जिसने पर्ण 
वस्तुस्वरूप काबम किया है. उसके सतमें यह सादा विश्व ब्रह्मरूप है | इस अहायका अथ सब पदार्थों में 
साधारणतया पाये जाने बाला सत्त्वगुण रूप है । तो उस हृष्टिको काबम ने रखकर सब कुछ एक सद- 
ब्रह्म है, यहू वात रत्र भलत नहीं है, पर स्यवस्या झोर व्यवहार, पुरधाव, आागेका काम यह सब केवल 
इस हॉध्ट पर नहीं बन सफता है । 


ले 


( ३५० ) संटंजाननंद साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


रराजक प्रवचन हैं। द्वितीय भागमें जजीव पदार्थका वर्णन करफ्रे'अब ३८३वीं याथामें हैय तत्त्व व उपादेय तत्त्व 
का सेरेत है, जरा बदिस्तत्व व अन्तस्तत्त की परख की कोठी देविये एक प्रवचनांशमें-प०, १-२-शअ्रन्तस्तत्त्व व 
बहिस्तत्त्वके परंख की कसौटी-जीवादि बाह्य तत्त्व अर्थात्‌ जीव, अजीव, आश्चव, बंध, सम्वर, निर्जरा 
मोक्ष ये ७ बाह्य तत्त्त हैं और हैय हैं। उपरादेय तत्त्व आत्माका आत्मा है। इस कथनमें कुछ श्रद्धाको 
भंग करने जेसा बात लगती होगी. कि भाई झ्ज़ोव, ,आश्रत्र बन्ध ये हैय तत्त्व हैं, सो तो ठीक है; पर 
सम्बर निजंरा अथवा जीव और मांक्ष ये तत्त्व भी बहिल्लत्त्व बताये गये । यह.तो चित्तको नजचती 
होगी, पर इस कसोरोसे बाह्य _तत्त्व और अंतस्तत्त्वका - स्वरूप निर्धारित करें जिसपर . हमः तिगाह 
लगायें और थ्रात्मोपणब्पिका कार्य ,सिद्ध. हो उसे ता कहेंगे अंतस्तत्त्व, झौ.र. जिसपर, दृष्टि करनेसे कुछ 
भेद ही बने, स्वृरूपमसनता न हो उसे कहेंगे बाह्य तत्त्व । 


जीवतत्त्व की वहिस्तत्वरूपंता-अब इस कसौटीसे सब परख॑ ल्लोजिये कि जीवके सम्वन्धमें- और 
अंतरंगमें प्रवेश करके जो कारण परमात्मतत्त्व हृष्ट हुआ करता है वह कारण समयसार तो अंतस्तत्त्व 
क्योंकि इस कारणसमयतधारके आलम्वनसे कार्यसमयसार वनता है। एक इस शबतस्तत्त्वके श्रति- 
रिक्ते अन्य सव जो जिपरिणमन और व्यवद्ा रकी बातोंसे अपना सम्बन्ध रखता है. अथवा जो गुण 
पर्यायके रूपते जीव समासोंके रूपसे अनेक प्रका रके भेदभ,र्वोको लेकर जीवतत्त्वका परिज्ञान होता है 
वह सत्र वाह्म तत्त्व है। . | आज । 
नियमसार ग्रन्वमें किसका लक्ष्य करके वर्णन किया जा रहा है इसका दिग्दशंन कीजिये ३८ वीं गांथाके 
एक प्रवचनांशमें-पु० १३-क्रारणसमयप्ता रका लक्ष्य-भैया -इस नियमसारमें झ्ाद्योपांत एक ही लध्य रवखा 
गया है और वह लक्ष्य है उस नियमकी हृष्टि करना जिस. नियमकरी हष्टिसे नियमसार प्रकट होता है 
श्रथवा उत नियमप्तारकों दृष्टि करना जिसको हृष्टिसे नियम चलता: -है. अर्थात. कारणसमयसारबी 
दृष्टि करता जिसमें काय समयसार प्रकट होता है, अपने आपके गत्मामें जो बात गुजर रही हो चाहे 
बुरो गुगर रही हो उस समस्त गुनरने वाले, तत्त्वको,ओमल करके, जिस ज्ञान्स्वभावपर ये तरंगें चलती 
हैं उत ज्ञानस्वभावको 'लक्ष्यमें लेना, जो कुछ यहां प्रशंसा गाई जा - रही है वह तो - अ्रनादि अनन्त 
अह्देतुक ।चत्स्वभातकी प्रशपा ग।ई जा रही है, ऐसे भव्य जोवोंको यह अपना, अ्रंतस्तत्त्व उपादेय होता 
अन्तस्तत्त्वंका परिचय हुए बिना कितने भी जंप तप किये जावें, मोक्ष ।रगंके लिए सब शुन्य है. और अन्त- 
स्तत्वका परिचय होनेपर सभो क्रियांकलाप द्वितकायंके सहयोगी हो जाते हैं, इसका दिग्दर्शनं कीजिये गाथा नें० ४१ 
के एक प्रवचनांशमें, पु० ३२- ंतस्तत्वके परिचय बिना मोक्षमार्गंका अ्रभाव॑-जंसे घूंलमें एंक-अक हों तो 
उप्तपर जितने भी शून्य रखे जायेंगे वे दस दक्ष मुतां मुल्य बढ़ा देंगे,.एक्पर एक विन्दी' रखें-तो दस ग्रुता 
हो गया याने दस। दस्सपर एक बिन्दो रखें तो उसके दंत गुंतरा हो गया याने (००३ .:१०० पर एक 
बिन्‍नदी रखें तो उप्तका दस मुवा हो गया याने १०००'। '£ के होते सनन्‍्ते 'बिन्दीको रखते ही दस गुना 
मुल्य बढ़ता है झौर १ का सं न रहे तो इत - त्रिन्दियोंका रखना एक अपना समय खोना है और व्यर्थ 
' का श्रम करना है। त्िना ? के अंकके उप बिन्दियोंका मूल्य कुछे नहीं निकलता है। इस ही प्रकार 
निज आत्मतत्त्वके सम्बन्धमें श्रद्धान हो, ज्ञान हो और अन्तरमें ऐसा हो संवरूपाचरण चलता हो उस 
ज्ञानी जोवके जो मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति होती है वह सब भी व्यवहारमें मूल्य रखती है और उसके 
सहारे एक धर्मंतीर्थ चलता है और घ॒र्मका मूर्त रूप संसारमें चला करता है। एक यह ज्ञानभाव ही न 
गे गांडमें तो ये सब क्रियायें. भी शुन्यकी तरह कीमत नहीं रखती हैं । 


(१६०) वियमसार अवचर्न तृतोय भाग | [ ३५१ ) 


ज्ञानानुभूतिर्मे आत्मदशेन ते हैं इससे सम्बन्धित ४२वीं गाथाक! एक प्रक्चनोंश जा मसतन कीजिय-पु ० .८७- 
ज्ञानानुभ्ूतिमें आत्मदर्शन-आत्माका दर्शन वहां ही हैं भंया, जहां ज्ञानादुर्ति चल रही हो । किसी ने 


.. कहा-देखिये यह दशहरी श्राम कैसा है, तो वह क्‍या करेगा ? हाथमें लेगा और खा लेगा । अरे यह क्‍या 
. कर रहे हो ? अरे तुम्हीं तो कहते हो कि देखो । तो देखनेको ही तो कहा, खानेको तो नहीं कहा , अरे 
-तो आमका देखना मुखसे हो हुआ करता है आंखासे नहीं होता है । किसी चोजके परिचयका क्या 
: तरीक। है ? वे सब तरोके न्‍्यारे न्‍यारे हैं । जो चीज केवल देखनेके लिए है उसका भोग तेत्रसे है, कोई 


कहे कि देखो जी यह कितना बढ़िता सेल्ट है, तो कप्रा वह बाहर खड़े खड़े तकता रहेगा कि वह है 
सेन्ट ? भरे सेन्टका देखना नाकसे हुआ्आा करता है, श्रत्यवा परिवय हो वहीं, हा सकता । ,फिस्लोसे कहा- 
देखो जी यह रिकार्ड कितना सुन्दर है, तो बस देखता ही रहे श्रगल बगल, तो क्या उस .रिकार्डका पत्ता 
उसे पड़ेगा कि कैसा है? नहीं पड़ सकता। उसके शब्द जब कानमें पड़ेंगे तब पता पड़गा । देखो जी 


, यह आत्मस्वरूप कसा है ? भरे श्रभी नहीं देख. पाया | एक है,यह-ऐसी विकल्प तरंग ही जब तक , उठ 


रही है तव तक नहीं देखा जा रहा है । यह आत्मस्वरूत मनके विक्रल्पसे नहीं निरखा जाता है । यह 
तो मनका विकल्प है कि वह एक है, व्यापक्र है, श्रपरिणामों है, श्रव है। इन सब विकल्पोंसे परे 
हैं आत्मस्वरूप । दा धध  म 

प्रमुभिलनपद्ध तिमें तो देखिये 4३ वीं गाशाके एक प्रवंचना । में, पुं० १० ३-प्रभु पमिलनपद्धति-प्रब. इस 


 आत्मतत्व्वका अनुभव मनके विकल्पसे परे है, इसके हृष्टान्तमें यां समभिये कि जेंसे राजासे मिलनेका 
| इच्छुक कोई पुछ्ष चलता है तो देंरबारके दरवानसे वह कहता है कि मुझे राजासे मिला दो । तो देर-- 
* बानका काम इतना ही हे कि जहां राजा विराजे हैं वहां निकट स्थानेपर पहुंतवरा देना । बादमें राजासे 


मिलना, स्तेह बनाना, काम निकालना, ये सब राजा और दर्शंककी परस्परकी बात है। उसमें दरवान 


, क्या करेगा ? इसो (तरह कोरणु7रमात्मतत्त्वके' दर्शनका भभिलाषी भक्त पुरुष ईसंके दरवाने ममसे 


कहता है कि मुझे उस कारण परमात्तमप्रभुके दशन करा दो, तो यह दरवान मन इस दे्शनार्थी उपयोग 


.. को ले जाता है। कहां तक जहां तक, इस समयसार प्रभुके दर्शन हो सकते हों उसे सीमा तक वहां यह 


मन छीड़ आता है । लो इस जगह बंठा है परमांत्मप्रभु । उस मनका काम यहां तक तो चला, अब इस 


: के वाद प्रभुसे मिलता है और प्रभ्॒पें एकरस होन।, स्पर्श होना श्रनुभव होना, विशुद्धि बढ़ाना, मोक्ष- 


रे 


॥9 मार्गेका काम निकालना यह तो भक्त और प्रभुके परस्परकी बांत है । इसमें दरवान मने क्या करेगो ? 
, «फिर भी शुभ मनकी चेष्टा और प्रभ्नमिलनके अर्थ शुभ मनकी चेष्टा बहुत कार्म निकाल देता है। 


आत्महितमें पर्यायवुद्धिताके रोसीको निशचयकी पर तैयधिरूपता, इसका मनन कीजिये गाथा नं० ४९ के 


5 एक प्रवचनांशमें । पृ० १७६-निशचय परमौयधिको प्रभुखता-इस जीवने भ्रनादि कालसे व्यवहार व्यवहार 
"को ही जकड़ा, निएफवयका तो कभी दर्शन ही नहीं किया और ब्यवहारकों ही * वंस्व मानकर चला । 
“यह इतना व्यवहारका पुराना रोगी है| ज॑से पुराने तपेदिकका मिटाना बड़ा कठिच हो.जाता है ऐसे ही 


ग्रतादिकालोन पर्यायवुद्धिका यह रोगी है। इसका रोग मिट'नेके लिए शुद्धतयकी श्रौषविको अधिक 


» कहना हो चाहिए, देना.ही चाहिए, औह इसी शुद्ध नीतिके अनुसार आचाय॑ देवने इस शुद्ध भावाधि- 
 'कारमें अब तक परमार्थहष्टिसे परमन्रह्मका वर्णन किया। झ्ब इस प्रक णके अंतमें जबकि थोड़ा उस- 
:“ संहारात्मक कहना विशेष रह ग़या जो कि अब्र ५ गाथाशओ्रोमिं और भ्रागे चलेगा। उसमें अव्यवेहारिक' 


भी-केथन करके- उसे तिजके निकट करे, परजों वास्तविक बात है, स्वभावकी बात है वह बात टालो 


- नहीं. जा सकतो । व्यवहारका वर्णन करके ही फिर निश्चयकी बात तुरन्त कहना ही पड़ता है। एक तो 


पक] 'संहजानेन्‍द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


बात है कि आचीये देव इस शुद्ध आत्मस्वंभावके रुचिया थे, किन्तु अ्रनादि व्यवहार विमृढ़ रागके 
रोगीको सम्बोधनके प्रसंगमें कभी व्यवहार कथन भी इन्हें करना पड़ता है। ह 
विकल्पोंकी थकान मिद्याके लिए सहज विश्वाम लीजिये, इसका मनन कीजिये ५५ वीं गाधाके एक प्रवर>- 

चनांशमें। पू० २१२-सहजविश्वाम-अहो, ऐला सहजज्ञान जिसबा निरचय, जिसका परिज्ञान, जिसमें 
स्थिति, जिम्का प्रताप मोक्षक। हेतु है वह सहज ज्ञान ही हप झ्रापक्रा परम शरण है, चिन्ता कुछ मत 
करो, दुःख रच भी नहीं है। अपने श्रापको आराममें रखना यह सबसे ऊंचा काम है। अपना ग्राराम 
मूढ़तामें आकर खो मत दो । इत २४ घंटोंमें किसो समय तो सच्चा श्रार।म पावो । जेसे लोग थककर 
दस बोस मिनट का हाथ पेर पसार कर चित्त लेटकर आराम ले लिया करते हैं, यों ही विकल्पजालों में 
जो दुःखों को थकान होती है उत थकान की दूर करने के लिए सर्व परकी ।चन्ताक्रों छोड़कर निज 
सहज ज्ञानमात्र आझत्मतत्त्वका दर्शन करिये और उस ही में रमण कीजिये, तृप्त दोइये । ऐसा सच्चा 
आराम एक सेकेण्डफ़ो भी हो जाय ता यह भव भत्रके सचित कमक्रलक्कों दूर करने में समर्थ है । 
सो इस निज स्मृतिके लिए साधनभूत अमोच अभिन्‍न उपायका चार प्रक।र से भेद कथन किया गया 


है। 


(१६४) नियमपार प्रवचन चतुर्थ भाग 


. (१६५) नियमसारप्रवचन पंचम भाग । 


साधुबोंके उत्सग मार्ग व. अपवादम.र्गका अभिप्राय पढ़िये ६४ वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें->पूृ० १४८- 
उत्सगंमार्ग और अपवादमार्ग-उपेक्षा संयमी जीव परम उत्सगं मार्गका अनुसरण करता है. मार्ग; दो 
प्रकार के हैं-उत्सर्ग मार्ग और अपवादमार्ग । साधुवोंका उत्सगं मार्ग तो यह है क्रि मन, वचन, कायकी 
 चेष्टाश्रोंकी प्रवृत्ति बन्द करे | परम उपेक्षा संयममें बतंना हो, आहार विहार, विलास, समस्त. क्रियायें 
' जहाँ न रहें, केंवल आत्मस्वभावकी उपासना चलें यह तो है उत्सगं मार्ग । साधुजन इसी मार्गका पालन 
कफरनेके लिए ही निग्न॑न्थ होते हैं, किन्तु यह वात बड़ी कठिन है ना, कि्तु आ्रारव्ध -योगक्री. यह बात 
कठिन है। सो उत्सर्ग मार्गमें नहीं रह . पाते हैं और उसे भ्राव-यकता होती है. कि व्‌ आहार करे, 
बिहार करे तो आहार विहार करता है, यह है अपवादनार्ग । यहां अपवादमार्गका अर्थ खोंटा मार्ग न 
' लैंनां, जुड़ा हम्ना ऐसा अर्थ न करना, किन्तु सिद्धान्तके अनुकून शुद्ध विधिसे जो चर्या की जाय, विहार 
_ किया जाय, यह है साधुवोंका अपवादमर्ग । . 
, नम्तमुद्रामें निवियारताके दर्शन होते हैं, पेढ़िये ६४ वीं ग थाका एक प्रवचनांश-प * १३७ नम्नमुद्रा में 
निविकारताका दर्शन-कुछ लोग उनकी नग्नमुद्राको देखकर अ्टपट कल्पनायें करके “उनसे लाभ -प्र।प्त 
, करनेसे दूर रहा करंते हैं । कोई कहते हैं कि यह नग्न-है, ऐसे न रहना चाहिए , .अरे जरा. उनके अन्तर 
के परिणामोंकों तो देखों-साधुका अंतरंग परिणाम बालकवत- है । जैसे 4च्चेको कुछ पता नहीं है काम 
का, अन्यकी तरह बिडंम्बनंआ्लोंका, जेंसे वह बच्चा तिथिकार है, ऐसे ही वह साधु पुरुष निष्काम 
निविकार, अत्यन्त स्वच्छ है। नग्नंताका रूप रख लेंना साधारण बात नहीं है । उदृण्ड होकर कोई 
* नगा हो जाय उसकी « बात नहीं कह रहे हैं, किन्तु नग्त होकर भी रंचमात्र भो विकार न आये और 
कल्पना तक भी न जगे ऐस़ो मुद्राका प्राप्त होना इस लोकमें अति दुर्लभ है, और साथ ही अपन ज्ञान- 
“ भाव द्वारा अपने सहज ज्ञानस्वरूपम नियत रह सके ऐसी स्थिति पाना बहुत हो सुन्दर भविंतव्यकी बात 
आत्मचा रित्रके *' अर्थ अपंना क्‍या कर्तव्य है इसे देखिये ६६ वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें-पु० १६८- 
आत्मच।रित्रके अर्थ अभ्रपना कतंव्य-भेया, अपने मनको अ्रशुभ कार्यो से - हटाकर शुभ १॥र्यों में लगाना 
यह अपना कत्तंव्य है। किन्तु साथ हो सर्वोत्तिष्ट करतेब्य यह है कि वस्तुस्वरूपका .यथाथ ज्ञान करके 
समग्र वस्तुवोंके यथार्थ सहंज स्वरूपके ज्ञाता: दृष्ठा रह सकना यह सर्वोत्कृष्ट कतंव्य है। सनिजन सब 
प्रकारके राग और ह षसे दूर रहते. हैं। ऐसे समग्र श्रशुभ परिणाम रूपी अ्राख़वोंका परिहार करता ही 
मतोगुप्ति है। मन चू कि बाह्य वस्तु है आत्माके स्वभावकी बात नहीं. है, ऐसे. उस मनको वशंमें करने 
की बात यह सब व्यवहा रचा रित्र है । निश्वयचारित्र तो वह है कि यह मन गुप्त हाकर जिस स्वच्छता 
को प्रकट करनमें स्वच्छता बतें और अंतरंगमें स्वच्छुता जब जाग्रन हो जाय तो वहां यह मनभो विलीन- 
हो जाय | निश्चय चारित्र तो यह है । (की पक की 2 


(१६१) नियमसार प्रवचन पचम भग 


इस पुस्तकें नियमसार॑ ग्रेन्थकी ६६ थीं गाथा तक के पृज्य- श्री मनोहर.जी वर्णी सहजागरद महाराजके 

प्रवचन हैं.। मनोगुप्तिके प्रकरणमें प्रथंम मनको बुभमें उपयुक्त कर देने की सम्मति दी है, पढ़िये. ६६ वीं गाधाका 
... एक अ्रवचनांश-पृ० १९-मच् मरकटकी शुभमें उपयुक्त करने की- आ्रावरयकता-अहो, यह मन बन्दरसे भी 
. अधिक चंचल है । बन्दरोंको देखा होगा कि वे खाली नहीं बठ सकते जब तींद झा जाय तो चाहे थोड़ी 
देर पड़े रहें पर जागते हों तो स्थिर नहीं रह सकते । स्थिर बंठ नहीं सकते ।: कहीं पैर हिलायां; कहीं 
* हाथ हिलाया, ओर उतेकी श्रांखें तो बड़ो ही (चित्र हैं। -कंप्ती मटकती हैं कि जरा सो दे>में आंखोंमें . 


0 ज्ड 


»धं & है म्मु £ ज्‌ के न्‍्५ 
( ६१२ ) हिजानन्द साहित्य ज्योति प्रधम भाग' 


कक 


यह बात है कि ; चीय॑ देव इस शुद्ध भ्रात्म॑स्वभावके रुचिया थे, किन्तु अनादि व्यवहार विमृढ़ रागके 
रोगीको सम्बोधनके प्रसंगमें कभी व्यवहार कथन भी इन्हें करना पड़ता है | 
है विकल्पोकी थकान मिद्यके लिए सहज विश्वाम लोजिये, इसका मनन कीजिये ५५ वीं ग्राधाके एक प्रव> 
चनांशमें; (० २१२-सहजविश्वाम-अहो, ऐसा सहजज्ञान जिसबा निश्चय, जिसका परिज्ञान, जिसमें 
स्थिति, जिसका प्रताप मोक्षक। हेतु है वह सहज ज्ञान ही हव आपका परम झरण है, चिन्ता कुछ मत 
करो, दुःख रच भी नहीं है। अपने आप गे आराममें रखना यड़ सबसे ऊंचा काम है। अपना श्राराम 
मुढ़ताम आकर लो मत दो । इन २४ घंटोंमें किसो समय तो सच्चा श्वाराम पावो | जेसे लोग थककर 
द्स्ष ह 3 मिनट का है थ पर पसार कर चित्त लेटकर आराम ले लिया करते हैं, यों ही विकल्पजालोंमें 
जो दुःखों को थकान होती है उस थकान को दूर करने के लिए सर्व परकी ।चन्ताको छोड़कर निज 
सहज ज्ञानमात्र झात्मतत्ववका दर्शन करिये और उस ही में रमण कीजिये, तृप्त धोइ्ये । ऐसा सच्चा 
आराम एके सेकेण्डकीं भो हो जाय ता यह भव भज्नके सचित कम लफको दूर करने में समर्थ: है । 
थे इस निज स्मृतिके लिए साधनभूत अमोच अभिन्न उपायका चार प्रक।र से भेद कथन किया गय। 
] विफल ै 
(१६४) नियमप्तार प्रवचन चतुर्थ भाग 

इ0 पुर कमें नियमप्त-र ग्रस्थकी ५६ गाथासे ६६ थीं गाथा तक के पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द 
महाराजके प्रवचन हैं । हित होनेमें प!प क्या है, इसका अध्यात्मइृष्टिस समाधान लीजिये प्रु० ७-श्रव्यात्म हृष्टिसे 
हिप्ताके हेतुका प्रकाशन-देखिये. यह जीव भ्रनादि कालसे निगोद जेसी निक्ृष्ट अ्रवस्थामें निवास करता 
आया है। वहांसे निकला तो कुछ मोक्ष . मर्गके लिए कुछ प्रगनिको बात आयी । यद्यपि मोक्षमार्गका 
प्रारम्भ संज्ी पंचेन्द्रिय जीवसे होता है और कहीं मोक्ष मागवरा प्रारम्भ नहीं होता, किन्तु संसार महागर्त 
से निगोद दशासे निकलकर यदि वह दोइन्द्रिय ती५इन्द्रिय, चारइन्द्रिय >ीव बना तो कुछ तो उसको 
प्रगति हुईं। अब देखिये किसो कीड़ेको मारा व मसला ता ऐसी स्थितिसे मरने वाले कीड़ेको संक्लेश 
प्राप्त होगा, यह बात तो सत्य है ना । जिस कीड़ेको पीटा जाय व मसला जाय ता उसके सकक्‍लेश तो 
झधिक होगा। माना वह तोन इद्धिय,कोड़ा है ओर वह अधिक संक्लेशसे मरा त्तो मरकर वह एके- 
न्द्रियका शरी रको पायगा | निम्नेगतिमें जायगा । तो देखो ना कि इतनी प्रगतिका जीव जरासे तुम्हारे 
निभित्तसे इतनी प्रगतिसे लौटकर फिर भवन तिमें चला गया तो बताओ ऐसी अवनतिके भवमें १हुँचना 
यह जीवका बिगाड़ है ना, इस श्रध्यात्मि+ ६ष्प्सि कि जोवको हिसा करना जीव पर अन्याय करना 


है । 

साथुवोंके आह'र विहारका क्‍या प्रयोजन है, देखिये ६३ दीं गाथाके एक प्रवचनांशमें, पु० 55-भ्राहु!र 
विहारका प्रयोजन-जैसे सरसोंके तल वाले दिये में दो कम किये 'जतते हैं; तेल भरा है है ओर 
बाकी उसकेरी जाती है। सभी जानते हैं सरसोंके तेलका दिया जलावें तो उसमें बीच बीचमें बातीमें 
तेल चढ़ता है । जब सूख जाता है, कम हो जाता है तो उसमें तेल डालना पड़ता है । ता बातीका उस- 
केरना करिसलिए क्रिया जाता है कि यथावत प्रकाश बना रहे और तेल डालना इसलिए किया हा 
कि उसमें यथावत प्रकाश बना रहे । ऐसे ही प्रकाशपुज साधु पुरुषमें बाती उस बरने की तरह परोके 
उसकेरने की जरूरत पढ़ती है, श्र्थात्‌ विहार करनेको झ्रावश्यव ता होती है, ओर ८ं.ल डालनेकी अथति 
पेटमें भोजन डालनेवी आवश्यकता होती है । यह आहार और विहार साधुजन इसलिए किया करते हैं 
कि यव्रावत शुद्ध ज्ञानप्रकाश मात्र बने रहें । * ' ० 


(१६५) नियमसारप्रवचन पंचम भाग ( ३५३ ) 


. साधुबोंके उत्सगे मार्ग व अपवादम-गका अभिप्राय पढ़िये ६४ वीं गाथाके एक प्रयचनांझमें-पू० १ए८- 
उत्सगंमार्ग और अपवादमार्ग-उपेक्षा संयंभी जीव परम उत्सगं मार्गका अनुसरण करता है। मार्ग दो 
' ग्रकार के हैं-उत्सर्ग मार्ग और अपवादमार्ग। साध्वोंका उत्सगं मार्ग तो यह है कि मन, वचन, कायकी 
चेष्टाओंकी प्रवृत्ति बन्द करे । परम उपेक्षा संयममें बतना हो, आहार विहार, विलास, समस्त. क्रियायें 
जहा न रहें, केवल आात्मस्वभावकी उपासना चलें यह तो है उत्सग मार्ग । साधुजन इसी मार्गका पालन 
करनेके लिए ही निग्न॑न्थ होते हैं, किन्तु यह बात बड़ी कठिन है ना, किस्तु आरव्ध योगक्रो, यह बात 
_ कठिन है। सो उत्सर्ग मार्ममें नहीं रह . पाते हैं और उसे आव-यकता होती है. कि वड़ झ्राह्मर करे, 
... विहार करे तो ग्राहार विहार करता है, यह है अपवाद नार्ग । यहां अपवादमार्मका अ्रर्थ खोंटा मार्ग न 
.. लैनों, जुड़ी हम्ना ऐसा अथे न करना, किन्तु सिद्धाल्तके अनुकूल शुद्ध विधिसे जो चर्या की जाय, विहार 
किया जाय, यह है साधुवोंका अ्पवादम।र्ग | ॥ 
, .. सम्नमुद्रामें निविवारताके दर्शन होते हैं, पढ़िये ६४ दीं ग थाका एक प्रवचनांश-पु «१३७ नम्नपुद्र में 
. निविकारताका दर्शन्-कुछ लोग उनकी नग्नमुद्रांको देखकर अटपट कल्पनायें करके उनसे लाभ -प्राप्त 
करनेसे दूर रहा करते हैँ । कोई कठते हैं कि यह नग्न है, ऐसे न रहना च।हिए , अरे जरा उनके श्रन्तर 
के परिणामोंकों तो देखो-साथुका अंतरंग परिणाम बानकवतः है । जैसे +च्चेको कुछ पता नहीं है काम 
का, भ्रन्यकी तरह थिडम्बनाओश्रोंका, जेंसे वह बच्चा निविकार है, ऐसे ही वह साधु पुरुष निष्काम 
निविकार, अत्यन्त स्वच्छ है। नेग्नताका रूप रख लेता साधारण बात नहीं है । उद्ृण्ड होकर कोई 
 नगा हो जाय उसकी! बात नहीं कह रहे हैं, किन्तु नगत होकर भी रंघमात्र भो विकार न आये और 
कुल्पेना तक भी न जगे ऐसो मुद्राका प्राप्त होना इस लोकमें भ्रति दुर्लभ है, और साथ ही अपने ज्ञान- 
भाव द्वारा अपने सहज ज्ञानस्वरूपसम तियत रह सके ऐसी स्थिति पाना बहुत हो सुन्दर भवितव्यकी बात 
हैं। ' । हो 
” आंत्मचारि्रके अर्थ अपना क्‍या कर्तंच्य है इसे देखिये ६६ वीं गाधाके एक प्रवचनांगमें-पु० १६५८- 
आत्मच।रित्रके अर्थ अपना कतंव्य-मैया, अपने मनको अश्रशुभ कार्यो से हटाकर शुभ १॥र्या में लगाना 
यह अपना कतंव्य है । किन्तु साथ हो सर्वोत्किष्ट कर्तव्य यह है कि. वस्तुस्वरूपका यथाथ ज्ञान करके 
समग्र वस्तुवोंके यथार्थ-सहज स्वरूपके ज्ञाता हंष्टा रह सकता यह सर्वोत्कृष्ट कत्तंव्य है। उनिजत सध 
प्रकारके राग और दव षसे दूर रहते हैं । ऐसे सभग्र श्रशुभ परिणाम रूपी आज्वों करा परिहार करता ही 
मनोग्रुप्ति है। मन चू कि बाह्य वस्तु है आत्माके स्वभावकी बात नहीं है, ऐसे उस मनको वशमें करने 
की बात यह सब व्यवहा रचा रित्र है । निश्वयचारित्र तो वह है कि यह मन गुप्त हाकर जिस स्वच्छता 
को प्रकट' करन में स्वच्छता. बर्ते और अंतरंगमें स्वच्छुता जब जाग्रत हो जाय तो वहां यह मनभी विलीन 
हो जाय | निश्चय चारित्र तो यह है । 


(१६१) नियमसार प्रवचन पचम भग 


इस पुस्तकमें नियमसार ग्रन्थकी ६६ थीं गाथा तक के पृज्यः श्री मनोहर जी वर्णी सहजानरद महाराजके 
, प्रवचन हैँ । मनोगुप्तिके प्रकरणमें प्रथम संनको शुभमें उपयुक्त कर देने की सम्मति दी है, पढ़िये ६६ वीं गाथाका 
.ढ. एक प्रवचनांश-पृ० १६-मन्त मरकटकी शुभमें उपयुक्त करन की आवश्यकंता-अ्रहों; यह मन बन्दरसे भी 
, अधिक चंचल है । बन्दरोंको देखा होगा कि वे खाली नहीं बंठ सकते जब नींद आ जाय तो. चाहे थोड़ी 
देर पड़े रहें पर जागते हों तो स्थिर नहीं रह सकते । स्थिर बंठ नहीं सकते । कहीं पैर हिलायां) कहीं 
: हाथ हिलाया, ओर उनकी आंखें तो बड़ो ही («चित्र हैं । “कसी मटकती हैं कि जरा,सो दे>में आंखोंमें, " 


ही, संदिजानन्द साहित्य ज्योति # 


, दोपी लग जांती हैं, अरा. सी देरमें टोपी हट जातो है । . कसी दिखित्र चंचलता है से भी . अधिक 
यह मत पे मा दीन सी शुभ कार्य जुट रहना चाहिए, गा ि आ कल्याण 


चाहते धो । ईे > भका पलेगे तो अशुभ कार्यों में लग बेठेंगा। ध्यान (जा 
सत्संग, परोपकी 5 सेवा, कर्मों में ॥ लगना चाहिए. इन शुभ .का में मम लगा होगा तो यंहा 
डवनी पात्रता हैं म-कार्यों का भी परिही करके क्षणमात्र ती अप प्रापके शुद्ध जञायक सन 


. (१६६) तिय॑मसार प्रवचन बेंष्ठ भाग ( ३५५ ) 


. है,। अब वे आत्मा बढें या घटें । न कोई बढ़ने का कारण है. और तकोई घटनेका कारण है. क्योंकि 
: बढ़ने और घटने का कारण प्रकृतियोंका उदय था । तो वृद्धि और हानिका. हेतु न होनेसे वे सिद्ध भगवंत 


जिस देहसे मुक्त हुए हैं उसके आकार प्रमाण-वहां रहते ह 
आचाय॑ परमेष्ठीके ८ गुणोंमं सातवां अपरिश्ावित्व.गुण पढ़िये, ७३ वीं गाथाक्रे एक प्रवचनांशमें-पृ० प९- 


, ,आचायेका अपरिश्रावित्व गुण-सातवां महागुण है आाचाय॑ में अपरिश्रा वित्व + ग्राचार्य महाराजमें इतनी 
-उदारता होती. है. कि. कोई शिष्य कैसी ही आलोचना करे, उसके उस कथनको दोषको यों पी जाता है, 
ग्रर्थात्‌ किसी को प्रकट नहीं करता जसे-बहुत तपे- हुए तवे पर बूंद गिरती है तो फिर उस बूदका पता 

.. कहां रहता है ? जसे वह बंद सूख जाती है इसी तरह को गम्भी रता झाचारय॑ परमेष्ठीमें होती है कि 
कोई भो दोष बताये, आचार्य महाराज कहीं भो बताते नहीं हूँ, क्योंकि यदि बता दें तो उससे कितनी 


हो हानियां हैं । प्रथम तो. यह किसी बड़े के अ्रनुरूप बात. नहीं है कि किसी के दोष प्रकट करें, कहे और 
करदे प्रकट तो पहले तो संगर्मे रहने वाले मुनियोंकी »।स्था अ्चायंसे हुट जायगी, फिर श्रन्य कोई उन 
से आलोचना न करेंगे, यों फिर वे ग्राचाय न रह सकेंगे । ; 
तिरचयचारिचारित्र व-व्यवह्ारचारित्रकी कल्याणप्रगतिमें उपयोगिता देखिये ७६ वीं गाथाके एक प्रवचनांश 
में, प० ११४-कल्याणप्रगतिके लिए निशचयचा रित्र व व्यवह। रचारित्रका परस्पर सहयोग-बह निश्चय- 
चारित्र ही वाल्तवमें शोल है । भ्रग्रन जी में सोल कहते हैं वस्तुको यथास्थान अ्रवस्थित कर देना दृढ़तासे । 
अपने आपका उपयोग अपने आपमें. जम। रहें, फिर गड़बड़ी न हो ऐसा सील कर देना यही तो निरचयः- 
चारित्र है और यही आत्मस्वभाव है | निःचयचारित्र परम निर्बाणका साक्षात कारण है और व्यवहार 
चारित्र परमनिर्वाणका-परमस्पर। कारण है। व्यवह।रचारित्रका काम निब्चयचारित्रकी पात्रता बनये 


“रखना है ओर लिव्च्रयचारित्रका काम साक्षात्‌ कर्मानजरण करके मुक्त अवस्थाकों प्रात कराना है। 


जसे कोई दा.बालक लड़ रहे हों वहां, कोई तोसरा वालक झ्राकर एक बालकका हाथ पकड़ ले, रोक ले 
तो मारने वाले बालकको अवकास मिला कि पीट सकता. है । कहनेकी. तो यह है कि उ। तृतीय बालक 
ने उस बालकको तो नहीं पोटा परन्तु पिटानेमें परम्पर्या हृढ़ कारण हुआ। यों हो व्यवहारचारित्रने 
कर्मों की निज॑रा: तो नहीं को लेकिन ऐसी स्थिति उत्पन्न को कि इस निरचयचारित्रकों मौका सिल 
गया। अब यह .निशचयचारित्र श्रपने मुल व्यवहारके साथ कर्मो की निर्जता कर रहा है। ऐसे प्रम 


. कल्याणके कारणभूत- निएवचयचा रित्रको, हमारा अ्रभितन्दन हो । 


०» | (१६६) नियमसार प्रवचन षष्ठ भागे ] 
इस पुस्तकमें तियससार प्रवचनकी ७७ जीं गाण तक के पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराजफे 
प्रवचन हैं। निश्च५च।रित्रके अधिकारमें पढ़िले परमार्यत्रतिक्रमणका वर्णन है । परमार्थ अम्तस्तत्तको जानने वाले ही 


५ निशचयपतिक्रम णक्के अधिकारो होते हैं याने सर्व द्पों को मिथ्या करार कर देने- के व हटा देते के अधिकःर्री है, अत 
“४ प्रथम प्ररमार्थ दृष्टि कराई गई है, देखिप्र ७७ वीं गाथाऊ़े - एक प्र+चनांशमें, प० ३- वित्स्वरूपका - विविबतता--ैं 


: नारकभावरूप- नहीं हूं, तियेन्च पदार्थ नहीं है, मनुष्य और. देवपर्याय नहों हूँ । इन रू। भी मैं नहीं हूं 


'औरः इनका करने; वाला मेँ,नहीं हैं. इनका कराने वाला-भी मैं-नहीं हुं और इनको जो कर, : है.हों:उन 


 अनुमोदने वाला भो नहीं हूँ । ये बातें. डर कर त़हीं कहो जा रहो हैँ किन्तु पर॒माथस्वरूपकी रुचिके 


/ » आरिण कही जा रहो हैं। यों त समभना कि जैसे स्कूलमें किसी लड़केसे कोई भ्रपराध बन गया है तो 


. बह मास्टर साहबसे कहता है मास्टर साहब झूके कुछ पता नह। है, ईते कसर नहीं किया है, न मुझे 
: फिसीने बहकाया है, न मैं उस घटना में, शामिल ही था, ऐसा डर कर नहों कह जा पहा है किन्तु 


3 अर ० पक झ 'सद्देजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भागे 
टोपी लग जांती है, जरा सी देरमें टोपी हट जातो है । कसी विचित्र चंचलता है। उससे भी अधिक 
. चंचल यह मन है। इसे मनको किसी न किसी शुभ कार्यमें जुटाये रहता चाहिए, यदि अपना कल्याण 
' चाहँते &। इसे शुभ कार्य ने मिलेंगे तो अशुभ कार्यो में लग बँठेगा। इस तरह ज्ञान ध्यान पूजा, 
' सत्संग, “ परोपकार, सेवा, इन कार्यो में भी लगना चाहिए। इन शुभ कार्यो में मन लगा होगा तों यंहां 
इतनी पात्रता है कि उत शुभ कार्यो का भी परिहार करके क्षणमात्र त। अपने आपके दुद्ध ज्ञायंक स्वरूप 
का अनुभव कर सकेगा |  +& . हु के 280 | के , 
हे वचनगुप्तिक प्रकरणमें निगुचय व व्यवहार वर्चनगुप्तिका दिग्दर्शन कीजिये ६८ वीं गौथ। के एक प्रवर्चनाद 
: में, पृ० २६-तिशवरय ठव्रद्गार वेबन गुष्चि-किसो भी 4कारके वचनालापसे अन्तरंमे कुछ राग उठा करता 
है, ऐसी स्थितिमें कुछ जान बूककर सहज प्रयोजनके लिए जो वचन परिहार किया जांता है व्यवहार 
' शुप्ति। और अज्ञान पूवंक जबरदस्तो वचनोंका:बन्द करना, श्रोंठमें श्रोंठ चिपकाये मौन रह जानो यह 
तो सेब उसको उपचार चेष्टायें हैं, किन्तु सहज .स्वभावसे हो जों वर्चनालापकां परिंहार हो जाता है 
यह निश्चयवचनग्रुप्ति है। “इस आत्माका स्वभाव , वचन बोलने का नहीं है यह तो भ्रकिशवं्सू निर्लेप 
:' 'ज्ञानमात्र अमृत तर । है : यहां: कहा भाषा पड़ो है ? यहां कहां वचनालाप पड़ें हैं ? यह वर्च॑नोंसे अत्यन्त 
. दर है। ऐसे निःपेक्ष अत्मतत्ततकी ,हष्टि ऱनन॑में जो सहज वचनालाप बन्द हो जांतां हैं उसका नाम है 
'निरचयवचनगुव्ति । ज्ञानी पुरुष बाह्य वचनोंका सवंया अन्तरंगसे.परित्याग कन्तां है। 
रत गुप्तिकी साधना सहयोगी अन्तस्तत्त्वकें स्वरूपकी भावना, है, इससे, सम्बन्धित /क प्रवचनांश पढ़िये, गाथा 
७० के प्रसंगमें, पृ० ४०-ग्रुप्तिसांधन।में मूल भावना-जितन भी : श्रजगुण. हैं. उनके, विज्ञयका - उपाय उन 
'अवगशुणोंके विपरीत ग्रुभों पर दृष्टि करना है । जैसे-इन्द्रियविजयमें जड़-जड़ द्रव्येन्द्रियका . विजय चैतन्य 
स्बरूपकी दृष्टिसे होता है । मैं चतन्यस्वरूप हूं। ये द्रव्येन्द्रिय अचेतन हैं। खण्डज्ञानरूप भावेन्द्रियका 
विजय अखण्ड ज्ञ.नस्वरूप निजकी प्रवृत्तिसे होता है और संगरूप वविपयों करा विजय अ्रसेंग आकिस्चन्य 
निज अन्‍्तस्तत्त्वके अवलोकनसे होता है । यों! कायगुप्तिका विज़य यह ज्ञानी सन्त इस भावनामें कर रहा 
है कि मेरा तो अपरिस्पंद स्वरूप है, योगरहितस्वरूप है। निष्क्रिय धर्म द्रव्यकी तरह जहां के तहां,स्पद 
रहित होकर अवस्थित रहना ही मेरा स्वरूप है:। . जसे मेरे स्वरूपमें ज्ञान, दर्शन, आनन्द आदिक गुण 
हैं तंसेमें परिस्पद रहित निष्क्रिय ज्ञानमात्र हूं। ऐसे इस योगरहित . अन्तस्तत्त्वके योग कहां से होगा। 
यों भावना रखने वाले साधुके कायगुप्ति हांती हैं। और कायग्रुप्ति ही कया, तीनों ग्रुध्तियां होती 


हैं । ह 
फसद्धभगवन्तोंका आत्मक्षेत्र कितन। हे इसका प्रकाश पाईये ८३ दों गश/थाके एक. अप्रवचनांशमें-पू ० ८३- 
भगवन्तोंक। आत्मक्षेत्र-भगवन्त सिद्ध जिम समय अपने उतनेःआकार में विराजमान हैं जितने श्राकार 
वाले शरीर को छ.ड़कर वे मुक्त हुए हैं। यद्यपि झात्मामें आकार नहों होता फिर भी जो कुछ भी प्रेव्य 
है उत द्रव्यके निजी प्रदेश श्रवश्य'होते हैं ।. आत्माके उन .अदेशोका विस्तार, 250 है जिन प्रदेशोंमें 
समस्त शक्ति समुठ मौजूद है, अथवा >शक्तिका .पुज़ही-.अदेशात्मकत।की धारण “किये हुए हैं। वह 
कितना है, यह सब जाननेके लिए जब इच्छा हो तब उसे यों ही कहना होगा । शरार रे वे छूटे 
'“हैं उत्त शरी रके परिम।ण उनका आकार होता है। प्र३+-वे शरीरसे कम हे रा क्‍यों नहीं हो जाते 
हैं? उत्तरं-प्रदेशके विस्तारका और संकोचका कारण आत्ताका सत्तव नहीं है, आ्रात्माका स्वभाव नहीं 
है, किन्तु विशिष्ट जातिकी:कर्मंग्रकृतियोंका उदय है। अब चू कि नामकर्म प्रकृतियां रही नहीं, ्रन्य 
: प्रकृतियाँ रही नहीं, जिस देहको छोड़कर वेमुक्त हो रहे हैं उस देह आकारमें यह आत्मा 


(१६५-१०७१) तियमसारप्रवचत ७ से ११ भाग ( ३५७ ) 


बंघन नहीं होता, किन्तु जो अपने आपको असत्यरूंप मान रहा है वह अपराधी है । वह निरम्तर अश्रनन्त 
कर्मों को बांधता रहता है.। एक शुद्ध सहज स्वरूपमात्र आत्मतत्त्वकी दृष्टि प्रतीति उपासना करने 
वाले पुरुष निरपराघ हैं झौर वे सर्वे प्रकार के वन्धनों से मुक्त होते हैं । जा ऐसे कारण परमात्मतत्त्वका 
ध्यान करता है वही निरपराध अपने आपको निहारवंमें परमाथ प्रतिक्रमण हाता है । 

प्रतिकमण अधिकार की अन्तिम गाथामें व्यवहारप्रतिक्रमणकी सफलता क्या है। इस एक लोक दृष्टान्त 
द्वारा समझाया है. एक संक्षिप्त प्रवचनाशमें, पृ० १५७-६८्डान्तववंक्र कर्तज्यकीं सफलताका समर्थन-जंसे 
: सीढ़ियों पर चढ़नेकी सफलता क्या है ? ऊपर आ जाना । कोई मनुष्य सीढ़ियों १र हो चढ़े उतरे तो 
ऐसे मनुष्यको तो लोग विवेकी न कहेंगे । इसके क्या घुन समायी है, कहीं दिमाग खराब तो नहीं हो 
गया है, यों लोग सोचेगे । तो सीढ़ियोंपर चढ़नेकी सफलता है ऊपर आ जाना | ऐसे ही व्यवहार प्रति- 
क्रमण को सफता है श्रप्रतिक्रमण और प्रतिक्रमण भावसे परे जो शुद्ध अंतःप्रतिब-मण, उत्तमार्थप्रतिकमण 
है उसमें लीन हो जाना, इसका संकेत इस अन्तिम गाथामें किया गया है 


(१६७---१७१) नियमसार प्रवचन ७ से ११ भाग 


इस पांच भागोंमें नियमसारकी €५ वीं गाव'से लेकर अऑन्तिम १८७ वीं तक के पूज्य श्वी मनीहर जी बर्गी 
हजाननद महाराजके . प्रवचन है । ७ वें भागमें प्रथम, प्रत्याव्यात अधिकारकी €५ वी गाधथाके एक प्रवचनाशमे 
देखिये प्रत्यास्यानका अधिकारी कौन है.? प्रत्याड्यातलका अधिकारा-इस भाथामें यह बतला रहे हैँ कि जो 
मुनि समस्त वचनालापों को छोड़कर भविष्यमें शुम अथवा अशुभ सभी प्रकार के भावोंका परित्याय 
करके निवारण करके जो ग्रात्माका, ध्यान करता है उस मुनिके यह निदचय प्रत्य|स्यान होता है । यह 
प्रत्याख्यान समस्त कर्मांको निजेरा का कारण है। प्रत्याख्यान बिना मोक्षमाग में प्रवृत्ति नही हो 
सकती । यह तो मोक्षमन्दिर में पहूं तने के लिए सीढ़ो है । मुक्तिमें होनेवालों परम निराकुलताके वतंनके 
लिए यह सर्वप्रथम उपाय है । निश्चय प्रत्याख्यान भी उस पुरुषके सम्भव है जिसने जिन मतके अनुसार 
विधिपृवक व्यवहार प्रत्याख्यानम भी दक्षता पायो है । प्रत्याख्याता महाम्र॒ुनिके व्यवहार प्रत्याख्यानकी 
वृत्ति भी चलतो है और उस स<«ज प्रत्याख्याव वृलिका करते हए निशचयप्रत्याब्यानकोी ओर उनका 
चित्त रहता है । 


प्रत्याद्यायका विधि वे निर्येष दोनों पद्धतियोंमें वर्णन होता है । इसका संकेत देखिय्रे ६५ वीं गावाके एक 
प्रवचनांशमें । पृ० ५-प्रत्यास्यानका विधि व नियेव मुखने व्णन-अहंकार ममकार विभावं का परिच्याग 
होगा और ज्ञाता हृष्टारूप परिणमन होता- ये दोनों एक साथ होते हैं। इसका कारण यह है कि विधि 
और निषेध ये केवल अपेक्षा से कही जाने वाली चीजें हैं । ज॑से अंगुली 2ढी- हा और सीधी कर दी जाय 
तो उसको च.हे इन -शब्दोंमें कह लो कि अंगुली की ठेढ़ मिट गई और चाहे इन शब्दों में कह लो कि 
' अंगुली में सीधा परिणमन हों गया । बात वहां एक है। उस एक ही विवासको हम विधि और निवेधसे 
कहते हैं। इसनिश्चय प्रत्याख्यानमें जो ग्रात्मविलास है उसको जाहे यों कह लीजिये कि समस्त विभावों 
का परिहार हो गया और चाहे यों कह लीजिये कि यह मात्र ज्ञाता हष्टा रूप परिणमन कर रहा 
*-है॥ 90 शी 
| कारणप्रमुके सहज तेजका मन्नत कीजिये ६७ वीं गायाके एक प्रवचनांझमें-पृ० .१६-अघसमूहके विलयन 
* में कारण प्रभुकी समर्थता-यह कारणप्रमु चेतन्यस्वरूप समस्त पापोंकी वृत्ति को जीतने में समर्थ है। 
४ आत्मक्षेक्री छोड़कर अन्य पदार्थों में अपना बड़प्पन देखने की वासना करना यही है परापसमुह । 


( ३५६ ) ु 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


'परमार्थस्वरूपको निरखकर जो बात्त यथार्थ अनुभंवमें उतरी है उत्त बातकों ये ज्ञानी सन्त नि:शंकः होकर 
प्रकट कर रहे हैं। मेरा स्वरूप तो वह है-जो मेरे सत्त्वके कारण स्वत:सिद्ध हो। मैं नारक तिर्यन्च, 
मनुष्य देव कहां हूं ? मैं तो एक ज्ञायकस्वहूप चेतन्यस्वरूप चेतन्यम.त्रः अनुयम पदाथ हूं । 

संकटके आंय व्ययका जेखा-जोखा देखिये ७८ वीं गार्थक्ि एक प्रतचना में, पु० ४५-४६-उपयोगसे 
संकटका आय और व्यय-भैया, क्या है संकट ? कितने हैं सकट ? जोड़ लो, अ्रमुक आदमी 'मुझसे इतना 
वेभव छोनना चाहते हैं, धत मकानका हिस्सा बांट करना चाहतें हैं,, अधिक लेना चाहते हैं श्रथवा मुझे 
मुनाफा नहीं मिल रहा है, टोटा हो गया है, इतना नुकशान हो गया है, लोग रूठते जा रहे हैं। बनाते 
जावो-कितने सकट हैं) पढहिले तो सारे संक्टोंको जाड़ जोड़कर एक जगह धर लो और फिर -धीरे से 
' ग्रपने एकत्वस्वरूपक्कां हृष्टिरूप' आग लगा दो, सररे संकट, वह” “ ५7" एक साथ सब स्वाहा हो 


(१६३-१७१) नियमसारप्रवचन ७,से ११ भाग ( ३५७ ) 


: बंघन नहीं होता, किन्तु जो अपने श्रापको असत्यरूप मान रहा है वह अपराधी है । वह निरन्तर अ्रनन्त 
कर्मों को बांधता रहता है|. एक शुद्ध सहज स्वरूपमात्र आत्मतत्त्वकी दृष्टि प्रतीति उपासना करने 
'वाले पुरुष निरपराध हैं और वे सर्व प्रकार के बन्धनों से मुक्त होते हैं । जा ऐसे कारण परमात्मतत्त्वका 
- ध्यान करता है वही निरफराध अपने आपको निहारनमें परमार प्रतिक्रमण हाता है 

प्रतिक्रमण अधिकौर कीं अन्तिम गाथामें व्यवहारप्रतिक्रणकी सफलता क्‍या है। “इसे एक लोक दृष्टान्त 
द्वारा समझाया हे एक संक्षिप्त प्रवचनांशमें, पृ० १५७-हष्टान्तउवंक कर्तेज्बकी सफलताका समर्थन-जंसे 
- सीढ़ियों पर चढ़नेकी सफलता क्‍या है ? ऊपर आ जाना। कोई मनुष्य सीढ़ियों १र हो चढ़े उतरे तो 
ऐसे मनुष्यको तो लोग विवेकी न कहेंगे । इसके क्या चुन समायी है, कहीं दिमाग खर।ब तो नहीं हो 
गया है, यों लोग सोचेगे । तो सीढ़ियोंपर चढ़नेकी सफलता- है ऊपर आ जाता । ऐसे ही व्यवहार प्रति- 
क्रमण को सफता है अ्रप्रतिक्रमण और प्रतिक्रमण भावसे परे जो. शुद्ध ग्रंत:प्रतिनःमण, उत्तमार्थप्रतिक्रमण 

है उसमें लीन हो जाना, इसका संकेत इस अन्तिम गाथामें किया-गया है । 


(१६७---१७१) नियमसार प्रवचन ७ से ११ भाग 


इस पांच भागोंमें नियमस।रकी ६५ वीं गाथ'से लेकर अन्तिम १८७ वीं तक के पुज्य श्री मनोहर जी वर्गी 
हजानन्द, महाशजके प्रवचन है। ७ वें भागमें प्रथम - प्रत्यास्यान अधिकारकी ६५ वी गाधाके एक प्रचचनाशमें 
देखिये प्रत्याल्यानका अधिकारों कौन है ? प्रत्याख्यानका अधिकरा रा-इस गाथा।में यह, बतला रहे हैं कि जो 
मुनि समस्त वचनालापों को छोड़कर भविष्यमें शुभ अथवा' श्रशुभ सभी प्रकार के भावोंका १रित्वाय 
: करके निवारण करके जो श्रात्माका ध्यान करता-है उस मुनिके यह निश्चय प्रत्याख्यान होता है | यह 
प्रत्याख्यान समस्त: कर्मो को निजेरा,का कारण है। प्रत्याख्यान बिना मोक्षमाग में प्रद्कत्ति नही हो 
सकती | ग्रह तो मोक्षमन्दिर में पहुंचने के लिए सीढ़ो है। मुक्तिमें होनेवालों परम निराकृलताके वर्तनके 
लिए यह सर्वप्रथम उपाय है । नि३ंचय प्रत्याख्यान भी उस पुरुषके सम्मव है जिसने जिन मतके अनुसार 
विधिपूर्वक व्यवहार प्रत्याख्यानम भी दक्षता पायो है | प्रत्याख्याता महाघ्रुनिके व्यवहार प्रत्याख्यानकी 
वृत्ति भी चलतो है और उस स<«ज प्रत्याख्यान वृत्तिको करते हुए निरचयप्रत्थाख्यानको ओर उनका 
चित्त रहता है । जा ु 
प्रत्याख्यातेका विधि व निषेध दोनों पद्धतियोंमें वर्णन होता है। इसका संकेत देखिये ६५ वीं गाया के एक 
'' प्रवचनांशमें । पृ० ५-प्रत्याख्यांनका विधि व निषेव मुखने वर्णन-अहंकार ममकार विभावे का १रिच्याग 
होगा और ज्ञाता हृष्टारूप परिणमन होता- ये दोनों एक साथ होते हैं। इसका कारण यह है कि विधि 
और निषेध ये केवल अपेक्षा से कही-जाने वाली चीजें हैं। जंसे अंगुली टेढ़ीः हा और सीधी कर दी जाय 
' तो उसको च.हे इन -ब्दोंमें कह लो कि अंगुली की टेढ़ मिट गई और चाहे इन शब्दों में कह लो कि 
' 'अंग्रुली में सीधा परिणमन हों गया । बात वहां एंक है | उस एक ही विगासकी हम विधि और निपेधसे 
कहते हैं। इसनिइचय प्रत्याख्यानमें जो आत्मविलास है उसको जाहे यों कह लीजिये कि समस्त विभावों 
का परिहार हो-- गया और चाहे यों कह लीजिये कि यह मात्र ज्ञाता हृष्टा रूप परिणमत कर रहा 
५ है। कि लश प ः है 
| ४. : कारणप्रभुक्े सहज तेजका मंनन कीजिये €७ वीं गायाके .एक प्रवचनांशमें-पृ० -१६-अघसमूहके विलयन 
“ में कारण प्रभुकी समर्थता-यहं कारणंप्रश्चु चऔतन्यस्वरूप समस्त - पापोंकी बृत्ति को जीतने में समर्थ 
“ झत्मक्षेत्रकों छोड़कर अन्य पंदार्थो'में अपना बड़ेप्पन देखने की वासना करना यहाँ 6 परायसमूह । 





(“३५६ ) के का 5० 


प्रमार्थेस्‍्वरूपको निरखकर जो बात्त यथा ग्रतुभवमें उतरी है उस वातका य ज्ञानी सन्‍्त निःशंक होकर 
प्रकट कर रहे हैं । मेरा स्वरूप तो वहें है जो मेरे सत््वके कारण स्वत:सिद्ध हो । में नारक तियेन्च, 
मनुष्य देव कहे हूं? में तो एक ज्ञायकस्वछूप चेतंन्यस्वडप चेतन्यम.त्र अतुत्म परी है । 
संकटर्क आय व्ययका लेखा जीखा दीोक्षय ८ वीं गा4ब।क एफ प्रवचना + म, पु० हब ४८६-उ यीगसे 
संकटका आय और व्यय-मभेया, पया है संक्रट ? उतने हैं सकट ? जीड़ लो; श्रमुंक ग्रादमी मुझसे इतना 
वेभव छोनता चाहते हैं. घन मकानका हिस्सा बॉरटि करना चाहते हैं, अधिक लना- चाहते हैं अथवा 9 ह 
छुनाफा नहीं मिल रहा है, टोंडा गे गया है, इतना नुकगान हों गया है, लोग खूठते जा रहें हैं । बनाते 
| जावो-कितने सकेट हैं। पद्िले तो सारे संकेटोंको जाड़ जोड़कर एक जगह धर लो और फिर घीरे से 
अपने एकत्वस्वरूयका दृष्टिरूव' आग लेगा दो, स' रे से कैठ, वेहि सारा ईनन्‍ध एक साथ सब स्वाहा ही 
[यगा । कहां हें स्कट ? जब शरी? हीं मैं नहीं हैँ ये रागढ पे वकारभाव भी मैं नहीं हैं मे पोजोशन, 
मे भीतर को कल्पनायें ये “वे भो में नहीं हैं तो मेगा ब्रिगाड़ कह 3 ?:बया है मेरा बिगाड़ | ज्ञानी 
पुरुषमें ही ऐसा साहस होगा के कि कदाचित्‌ कोई ढुप्टव रभाववश् नाना श्रकार से उसके प्राण हरे ता 
यह स्पष्ट ऋलकत। है * मेरा तो कुछ बिगाड़ नहीं है । मे तो ज्ञानावन्द मात्र है ! लो यह मैं पूरा 
का पूरा यहांसि चला, से कोई प्रकार को सकट नहीं. है। तो मोह ममतासे: बसे हुए हम 
संकर्टोसि दूर होनेके लिए पिरुद्ध प्रयत्त किया करते हैं! . वह वया उसे मोह ममताकी, रचना करते 
ख साधन वबनानेसे कहीं ढुःख टार्ले भी जा सकते हैं कया ? सोच ल। । 
गत र्यप्रतिक्रमणमें होता है, देखिगे 5० वीं गाथाका एक' प्रवचनाश पु० ५२- गधों 
क्का प्रतिक्रमण-मैं राग नहीं है. ठे ष नहीं है, मोह नहीं हैं पैर  शागढ्व पमोहकी कारण भी नहीं हूँ, उने 
कराते बीती भो नहीं है श्र उतको करते दूर जी कराई भो हो उतका अनुमोदन 
भ्षी नहीं हैं । परमर्थश्रतित्रमण हो ही जाता है । जो विभाव लग छुकी ध७ जो द्वेष किया गेया था उसे 


वरमार्थप्रतिक्रम गकी प्रयोजन वेंया हे यह संक्षेपर्मं समभ लीजिये ८९ दीं गाधाके एक प्रवच तांशमें-१०९ 
परणकी, आवश्यकता निर्दोष चारित्रिकी सिद्धिके लिए है। निर्दोष चारित्र 
फी सि््धि समस्त झ्राकुलताओं के मिटाने के लिए हैं) समस्त अआकुलताओं का मिट जाना इस जीव 
का ध्येय हैं, मन्तेव्स है चाहते णह हैं समस्त जीव लोक कि रंच जी पीश न रहें, शता 


कुलता की स्थिति कंसे आर्य उसके उप|भर्म यह चास्त्रि शोबक परम! प्रतिक्रमणका वर्णन चल रहा 


॥ रे 

५ प्रमार्थ निपराव होनेपर द्दी अनाकुलता दी ही सकती है, +* वीं गाधाके एक प्रबचनांशमें-१० घोर 
तिरपराधतार्मे न्ञाकुलताका स्वाद-जहां आ्रात्मामें आराहता -मे है है वे सब अपराध हैं। जहां शुद्ध 
ममतांका, ग्रना% शक वी स्वाद नहीं भरा रही है वे अनुभवन अपराध हैं। किसी भी बाह्य प्रसंग 
चाहे वे बड़ी सच्चादके साथ भी जुट रहे हों, कि्ठ उनसे पूछो कि क्या तुम हे समय निराकुलता 


ते? तो उत्तर री ! कि निराकुलता तो नहीं है । निराकुलता तो रागद्वेषरहिंत केवल ज्ञाता दृष्टी . 


रहनेमें ही ओे । जहां निराकुलता है, वारंतवि सहज परम हे ल्हाद है वही ही आत्माकी ग्राराधना 
झौर वही जीव निरप्क़ीध कहलाता है। 
! तक्रमण होता है। 2० «७-निरपराध देंशनमें परमाथ 


ड़ हे ड 
प्रतिक्रमण-ऐसे ज्ञानानन्दस्वष्टप मात्र अपने ग्रांत्मतत्त्वको दृष्टिमें जो जगता € निरपराघ हैं, उसकी 


(१६३-१७१) मनियमसारप्रवचत ७ से ११ भाग ( ३५७ ) 


बंधन नहीं होता, किन्तु जो अपने भ्रापको असत्यरूप मान रहा है वह अपराधी है । वह निरन्तर श्रनन्‍्त 


कर्मों को बांधता रहता है । एक शुद्ध सहज स्वरूपमात्र आत्मतत्त्तकी दृष्टि -प्रतीति उपासना करने 


: “वाले पुरुष निरपराध हैं झौर वे सर्व प्रकार के बन्धनों,से मुक्त होते हैं । जा ऐसे कारण परमात्मतत्त्वका 


ध्यान करता है वही -निरफराध अपने आपको निहारनंमें परमार प्रतिक्रमण हाता है । 
प्रतिक्मण अधिकार कीं अन्तिम गाथा व्यवहारप्रतिक्रणकी सफलता क्‍या है ।. इसे एक लोक दृष्टान्त 
द्वारा समझाया है. एक संक्षिप्त प्रवचनांझमें, प्ृ० १५७-हष्टान्तवृवंक कर्तव्यों सफनताका समर्थंन-जंसे 


"सीढ़ियों पर चढ़नेकी सफलता क्‍या-है ? ऊपर आ जाना । कोई मनुष्य सीढ़ियों १र हो चढ़े उतरे तो 


ऐसे मनुष्यकोी तो लोग विवेकी न कहेंगे। इसके क्या घुन समायी है, कहीं दिमाग़ खर।ब तो नहीं हो 
गया है, यों लोग सोचेगे । तो सीढ़ियोंपर चढ़नेक्नी सफलता है ऊपर श्रा जाता । ऐसे ही व्यवहार प्रति- 
क्रमण को सफता है अ्रप्रतिक्रमण और प्रतिक्रमण भावसे परे जो शुद्ध अंतःप्रतित्रमण, उत्तमार्थप्रतिकमण 


है उसमें लीन हो जाना, इसका संकेत इस अन्तिम गाथामें किया गया है। 


(१६७४---१७१) नियमसार प्रवचन ७ से ११ भाग 


इन पांच भागोंमें नियमसारकी ६५ वीं गाथ'से लेकर अन्तिम १८७ वीं तक के पृज्य श्री मनोहर जी वर्गी 
हजानन्द महाराजके , प्रवचन है । ७ वें, भागमें प्रथम : प्रत्याख्यान अधिकारकी &५ वी गाधाके एक प्रवचनाशमें 
देखिये प्रत्याल्यानका अधिकारी कौन है ?, प्रत्याख्थानका अधिका रा-इस गाथामें यह बतला रहे हैं कि जो 
मुनि समस्त वचनालापों को छोड़कर भविष्यमें शुभ अथवा अशुभ सभी प्रकार के भावोंका परित्याग 
“करके निवारण. करके.जो ग्रात्माका ध्यान. करता .है-उस मुनिके यह नि३चय प्रत्याख्यान होता है । यह 
प्रत्याख्यान समस्त: कर्मांकी निजरा का कारण है। प्रत्याख्यान बिना मोक्षमाग में प्रवृत्ति नही हो 
सकती । ग्रह तो मोक्षमन्दिर में पहुँचने के लिए सीढ़ो है । मुक्तिमें होनेवालों परम निराकुलताके वर्तनके 
लिए यह सर्वप्रथम उपाय है । निशचय प्रत्याख्यान भी उस पुरुषके सम्भव है जिसने जिन मतके अनुसार 
विधिपूर्वक व्यवहार प्रत्यास्यानमे भी दक्षता पायो है । प्रत्याख्याता महाम्रुनिके व्यवहार प्रत्याख्यानकी 
वृत्ति भी चलतो है और उस सलज प्रत्यास्यान बृत्तिको करते हुए निरवयप्र॒त्याब्यातकी ओर उनका 
चित रहता है | 


प्रत्याव्यावका विधि व निषेष दोनों पद्धतियोंमें वर्णन होता है। इसका संकेत देखिये ६५ वीं गायाके एक 


' प्रवचनांशमें । पृ० ५-प्रत्याख्यांनका विधि व निपेव मुखने वर्णन-अहंकार ममकार विश्वावे का १रिज्याग 
होना और ज्ञाता हृष्टारूप पररिणमन होता- ये दोनों एक साथ होते हैं। इसका कारण यह है कि विधि 
और निषेध ये केवल अपेक्षा से कही जाने वाली चीजें हैं । ज॑से- अंगुली टेढ़ी: हा और सीधी कर दी जाय 
' 'तो उसको च.हे इन अब्दोंमें कह लो कि अंगुली की टेढ़ मिट गई और चाहे इन शब्दों में कह लो कि 
' अंगुली में सीबा- परिणमन हो गया । बात वहां एंक है । उस एक ही. विवासको हम विधि और निषेधसे 


ते हैं। इसनिश्चय प्रत्याख्यानमें जो आत्मविलास है उसको जाहे यों कह: लीजिये कि समस्त विभावों 
का परिहार हो गया श्रोर चाहे यों कह लीजिये कि यह मात्र ज्ञाता हष्टा रूप परिणमन कर रहा 


है ] ति हर ७ ४ मु 


कारणप्रमुके सहज तेजका मंनन- कीजिये ६७ वीं गाथाक़े (एक प्रतचनांशमें-पृ ० ,१६-अघसमूहके विलयन 


_ में कारण प्रभुकी समर्थता-यह कारणप्रश्च॒ चेतत्यस्वरूप समस्त: पापोंकी बृत्ति को जीतने में समर्थ है । 


> झात्क्षेत्रकों छोड़कर अन्य पंदार्थों'में अपना बड़प्पन देखते की वासना करता यही है पापसमुह। 


( ध्शृण ) हर; सहजानेन्द साहित्य ज्योति प्रथम भागे! 


> 3४ ६ ट २ ), कं. 0257४ 
 विययोंमें प्रदुत्ति करके अपने को सुखी मांने लेने को. वासना होना यहो है पापसंमूह । ईन पापबेरियोंने 
ग्रपती विजय पताका इस जगतमें स्वच्छुन्द होकर उद्ृण्ड होकर फहरा दी है ओऔर.इस समस्त बराक 
जीव उनकी पताकाओंके नीचें रंहकर॑ अपने को सशरण माने हुए हैं। ऐसे उदृण्ड पाप: बेरियोंकी इस 
पताका को लूट लेने में समस्थ निर्मल नष्ट करने में समर्थ. यह कारण परमात्मपदार्थ है। निर्दोष, निलेप 
. स्वतंत्र आत्मतत्वकी भ-वना जगे वहां एक भी वलेश एक भी पाप ठहर नहीं सकता है.। 

ममत्व परिहार व निर्मभत्व ग्रहण ये दोनों विधान प्रत्यांस्य-नके सहयोगी हैं इससे सम्बन्धित ६७वीं 
गाथाका एक प्रवचनाश देखिये-पु० २९-ममस््वपरिवर्जव और निमंमत्वानुष्ठान' ममत्त्वको छ'ड़त। हुं और 
निर्ममत््वको उपस्थित होता हूं भ्र्थात्‌ मैं .निर्ममत्त्व स्वरभावमे ठहंरता हूं । आत्मा ही मेरा श्रालम्बन है, 
अन्य समस्त पदार्थोंक्रो' परभावोंकों मैं छोड़ता हूँ ॥ ज्ञानीका- ऐसा अतः स+ ल्प है। इस #»नुभूतिमें 
अनादि अनन्त अहेतुक चित्स्वभावमःत्र आत्मतत्त्व का: सरण ग्रहण-किया है. और उस श्र वस्वभावके 
ग्रतिरिक्त अन्य जितने भाव हैं, स्वभाव हैं उन समस्त विभावोंके- पित्यागको: विधि प्रकट हुई है। यह 
में आत्मा ज्ञानदर्शन म त्र हूँ, अकेला हूँ विविक्त हूँ मोह राग्रद्न धादिक जा विभाव उत्पन्न होते हैं उनसे 
भी मैं रहित हूं । ऐसे निमंमत्व आंत्नत्त्त्वको प्राप्त होना, ममताके परिहारन) विधि है । पर ममता का 
परिहार होना अर त्मतत्त्वके पाने की विधि हैं । :- . कक 
-- क्रायरता आये बिना भोगोंका सेवनः नहीं' होता है; .१ ०० वीं ग।थाकें ७क प्रवचनांशमें-प० ३६-कायरता 
- में भोगसेवन विषयाभिलाषी पुरुष इस सुक्षके': पीछे दूसरे 2 आगे कायर बन जाते हैं। इन्द्रियके 
: तंबषग्र वोरता -पूवक कैसे मिल सकते हैं । कायर हाकर ही ये विषयसुख मिला. 3 । खेर किसी 
तरह से भोगें, पर इतना तो समभना ही चाहिएः कि बिना कायरताके ये विषयसुख नह भोगे जाते हैं । 
स्पर्शनइन्द्रियका विषय वायरं बनकर ही भोगा जाता है.। सभी इन्द्रिय और मनके विषयोंका सब कुछ 
भोग कायर बनकर ही किया जाता है। यह अ्रज्ञानी परवस्तुओंसे अपना 28 कायर होता हुआ 
अपना जीवन व्यर्थ गर्मा रहा है। उसे यह पता नहीं है कि.मेरा तो मात्र मैं ही हूं और यह मैं विशुद्ध 


ज्ञानानन्द स्वभावसे परिपूर्ण हूँ, इसमें क्लेशका नाम भी नहीं है। इसका ऐसा उत्कृष्ट स्वभाव: हैः कि 


पतारे विद्वका यह जाननहार बन जाय । । के 

प्रत्य ख्य/त नाम विकएपोंके त्यागका है, यह प्रत्याख्यान ज्ञानहप ही तो कहलाता है। मवन कीजिये १०१ 
वीं गाथाके एु# प्रवचनांशरमें-प० ४२-ज्ञानकी प्रत्यास्यानरूपता-मभैया परित्याग तो परमार्थस भीतर ज्ञानमें 
बसा हुम्रा है । किसी चीज्को यहां से वहां उठाकर रखे दो ऐसे हटा देन से त्याग नहीं बन गया।. त्याग 
तो वास्तवमें भोतरमें ऐसा प्रकाश ज्गे कि यह. मैं मात्र इतना ही हूँ ज्ञानातिरिक्त मेरा कुछ नहीं है, 
ऐसा भीतरमें प्रतिबोध हो उसका नाम त्याग है । और उस त्यामर्में हो इस जीवके विशुद्धि जगती है । 
ऐसा परमाथ प्रत्याख्यानमय एकस्वरूप निद्वारने पर निश्चय प्रत्यास्यान होता.है । यह,जीव सवन्र 
ग्रकेला हैं । जन्मते अकेला, बेड़ा होने पर अ्केल।, विकल्पकार्य किया तो वहां, पर भी अकेला है, इसका 
काम तो सत्रत्र अपना सुग परिणमन करते रहना .है | ि हि रा 

प्रत्याख्यामके प्रसंगमें ज्ञानो साकार रत्नन्नप्रको निराकार रेल बना तक एक शिव संकल्प तो. निरखिये, 
गाथा १०३ के एक प्रवचनांशमें, पृ० ६ “>साकार रत्नत्रयका हक कारण साकार पूजा, साकार 383 
साकार रत्नत्रय ये सब अपुल्कृष्ट अवस्थायें हैं। जहां ग्राकार का विलय हो जाता है वह उत्कृष्ट हितको . 
| श्रद्धान करना, साथ तत्त्वोंकी प्रतीति-रखना यह मैं झात्मा हूँ, ये सव परद्रन्य 


अवस्था है । नौ पदार्थों का श्रद्ध ै धति चर् ( 
हैं-इस प्रहार के भेरविज्ञ.त करना, महात्रत पालते हुए छके समिति इवक उलना चाहिए,. ऐसी दृत्ति 


“(१६७३१११) नियमसारप्रवचन 3 से ११ भाग . ( ३५६ 


करना इत्यादि रूप भेद रूप सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्रका होना यह सेंब॑ साकारे रत्नत्रय है, जब निज 
: सहजस्वरूपका ही भुकाव हो, उसका ही.परिज्ञान हो और ज्ञाता हृष्टा रहकर उसका ही निविकत्पानु 
“मेंव हो, वह है तिराकार रत्नत्यका विधि। मैं इस साकार रत्तवयकों निराकार रत्तन्नय करता हूं 
; ऐसे इस प्रत्याख्यानके प्रसंगमें ज्ञानी पुरुष अन्तर में शिवसंकल्प कर रहा 
"के ५ मनुष्यका हल्दी की गांट पर पंसारीपना देखिये-गाथा १०८ वों के एक प्रवचनांशमें-पु० ५१-हलल्‍दी 
: की गांठ पर पंसारीपना-भैया, बड़ बड़ तीर्थंकर चक्रवर्ती तो इन ठाठोंकी छोड़कर अपने अपन उपादेय 
संथानमें पहुँचे और यहां हम श्राप न कुछ साधारण सी विश्वूति पाकर निरन्तर इस विश्वृत्िके ही स्वप्न 
देखा करते हैं, यह कितने खेद की बात है। अहानेमें तो कहा करते हैं कि चूद्रा हल्दी की गांठ पाकर 
 पंस्तारी बन गया। पर अ्रपनेमें कुछ नहीं घटा।:हैं कि.थोड़ा सा यह हजारों लाखों का धन पाकर यह 
' “अपने को श्रेष्ठ मानने लगा है। तेरे से बढ़कर अनेकों . स्थितियां इसी देशमें हैं। उनसे भी बढ़कर 
' अनेकों की स्थितियां वदेशमें भी सम्भव हैं, उनसे भो कई गुने बढ़कर मंडलेश्वर राजा होतें हैं, उनसे 
' अधिक महा मंडलेइ्वर राजा होते हैं, उनसे कई गुने नारायण झौर्‌ प्रति नारायण होते हैं, वें तीन खण्ड 
के अधिपति होते. हैं; उनसे बड़ चक्रवर्ती पुरुष होते हैँ और ऐसेग्रनेक चक्रवर्ती जनके चरणोंमें नमस्कार 
करें उन तोर्थकरों के बड़प्पन को तो बताया ही क्या जाय ? अ्रव उनके सामने. देख तूने हल्दी गांठ ही 
पायी है या और भी पाया है? . : लए 
आलोचनाधिकारमें परमालोचना व जसके अधिकारीका संक्षिप्त सफ्रेत पाइये १०७ वीं गायाके एक प्रवच- 
तॉझिमें-पृ० ,८९-परमालोचता और उसका अधिका री-जो प्राणी नौकम ओर केमसे रहित, विभावगुण- 
पर्याय से पुथक आत्मा क़ो ध्याता है उस श्रमण.के आलोचना होती है । इस अधिका रमें झआलोचानाक 
वर्णन है; व्यवह।रमें लोग अपन पापकी आलोचना करते हैं, जैसे कि आलोचना पाठमे बहुत विस्तार से 
वर्णन है निकाय आलोचना क्या कहलाती. हैं इसका.वर्णत इस परम श्रालोचना अश्रषिकारमें क्रिया जा 
रहा है, आत्माका मात्र ज्ञाता दृष्टा रहता;सो.तो है वास्तविक पर वर्थ ब्रत और ज्ञाता हृ्टा न रहकर 
:- किसी अन्य  विभावमें उपयोगको- उल्काना यह है, इसका अवराध। निश्चय अपराधकी आलोचना 
“ “करना सो परम आलोचना है और व्यवहारिक, अ्पराधकी आलोचना करना व्यवह्ारालोचना है। 
अपने आत्माका. जंसा यथाथ बोध है उस स्वरूपकी दृष्टि करें तो सच्णी ग्रालोघना होती है 
» आलोचनाही निर्दोपताके चार €्थल हाते हैं-आलोचना, आलुच्छुन, अधिक्ृनिक्रण वे भावशांत । इन 
चारों का संक्षित्त विधिसें कंस। परिचय कराया गया है। देखिये १०८ वीं माणाऊे इन दो प्रवचनांशोनि-पृ७ १०१- 
आलोचना प्रकारोके, क्रममें आलोचन व आलुच्छुंन-दोषोंका (दशन करना, दोपोंका उखाड देना, 
'अपने को विकाररहित करना और शुद्ध भावरूप परिणनि होना, ये जार बातें दापणशुद्धिके प्रकरणमें 
ऋमसे आती हैं ! इसी कारण आलोचना के इन जार लक्षगोंक्रा यहां क्र+ रखा गया है। यह कल्या- 
'णार्थी भव्य पुरुष प्रथम तो अबने दोषों का निवेदन करता , अपन से करे, जा जैसी पान्षताकाः है और 
जिस वातावरणमें झ्या हुआ्ना, आलोचना करता है.। ये दोप मैं नहीं हूँ । मैं दोपोंसे रहित ज्ञानानन्द-- 
स्वरूप परमात्मतत्त्व हुं। ऐसा अपना सत्कार और ज्ञान करके उन दोषोका उश्ाड़ फेक दे, अपने 
उपयोगमें न रंखे, यह हुआ. आलु छत । 
| :> अबिकृततके रफ़ व भावशुद्धि-जब आलु छत हो-गया तो फिर जंसा साफ है तैसा अविकारी 
7 भाव रह गया, अब विकार नहीं रहा है, यह हुआ अविकृतिक रण । फिर्‌.जैसा णुद्ध भाव है, स्वभाव 
:.. है, सहज भाव है, .स्त्रहृयास्वित्यम्रात तदरूप बर्तन. लगे, यह हुई भावशुद्धि | इस तरहइस ज्ञानी साधु ने 


( ३६० ) 'सहजावन्द साहित्य ज्योति प्रथम. भाग 
झालोचनाके प्रसंगमें अपने को निर्दोव बनाया । 
अपना अपर घ परखिये और उसे दूर कीजिये) इसमें भलाई है, समभिये यह रहस्य ११३ वीं गाथाके एक 
प्रवचनांशमें, पृू० १२४-स्व अपराध वे उसके निवारणका उपाय-हे आत्मन्‌ू, दम अब किसी भी पर जीव 
को अपना अपराधी मत समझो । किसी को अपना स्रपराधों समभना हो अपने आप पर अन्याय करना 
- है। कौन किसका अपराधी है ? रुभी जीव अपनी अपनी कपाय के अनसार अपना अपना स्वार्थ सिद्ध 
करने में लगे हुए हैं । तुम्हारा कोई बिगाड करने पर नहीं तुला है। यह सबकी आदत है कि अपना ही 
काम बनायें । सब अपना हो काम बना रहे हैं। मित्र हों, रिइतेदार हो, परिजन हो, कोई भी हो, सर- 
.. कार हो, सभी अपना काम बना रहे हैं। त्‌ उन्हें वाधघक समभता है। अरे तेरा वाधक तेरा राग परि- 
णाःम है। तुमे सम्वदामें जा राग लगा हुआ है ग्ह राग ही तेरा दुश्मन है। दूसरा दुश्मन नहीं है | तो 
» जो भो विकार भाव उत्पन्न होते हैं मद्रान श्रपराध होते हैं उनकी माफी कंते हो सकेगी? उनको क्षमा 
- मांगने का कोई तरीका भी ३ कया ? वंह तरीका यही है कि अब में विकार न करू गा, में अपने निज 
,..अविका? स्वभावंमें ही प्रसन्न रहूंगा । इस प्रकार के राकल्प'से विकारोंक्रो न होने देना यही. विकारोंके 
. श्रपराधोंका प्रायश्चित है । मुझमें रागादिक अपराव न हो, इसका उपाय, भी-है क्या कुछ ? हां है 
उपाय । निरवयसे तो विकाररहित' चिदानन्दस्वरूप आत्मतत्त्वका दर्शन करना, यह उपाय है, और 
_व्यवहा रस ब्रत, समिति, शील और सयमका परिणाम बने- जिससे विषय कषायोंके श्राने का. अवसर न 
हो । ऐशथी प्रवृत्तिको व्यवहार उपाय कहते हैं ।  अिफर! 
सहज अन्तस्तत्त्वके अवलम्बनमें परमल।भ समभिये- अथवां पुराता: ढचरा बदले बिना कल्याण न होगा. 
प्रेरणा लीजिये ११६ वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें, पू० १६१-परमलाम-भेंया, इस ज्ञानवराग्यसे इस आत्म- 
स्वहूपके आलम्बनसे इस भवमें भी आनन्द बरसता है श्रौर परभवमें भो आनन्दका समागम. होता है । 
इस कारण प्रत्येक प्रयत्न करके अपने तन, मन, धन, वचन - सब कुछ न्‍्यौछावर करके एक इस सहज 
शुद्ध ज्ञानानन्द में आत्मस्वरूप का आलम्बन करना चाहिए और इस परम शरण की प्राप्ति के-लिए 
ज्ञानार्जन में अपना चिस लगाना चाहिए । “जो कुछ भी प्राप्त है'वे सब भी न्‍्यौछावर हो : जायें और 
एक यथार्थ तत्त्वज्ञानका अनुभव हो जायेंतों उसने सेब पाया। हम अरहंत सिद्ध के स्वरूप को क्‍यों 
पूजते हैं ? क्या उनके पास कुछ घन है ? अरे उनके ब्राह्य वेभव-धन नहीं हैं, किन्तु आत्मीय ज्ञाना- 
द वी निधि उनके पूर्ण प्रकट हुई है इसलिए वे पूज्य है, धन्य है, कल्याणाथियों के उपास्य 


५ परमसमाधिका रकी प्रथम याने १२२ वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें समक वना लीजिये कि परम समाधि 
सुधाका पान सहजस्वरूपक्रे ध्यानमें हो सकेगा। पृ० १६६-सहजस्वरूपके ध्यान में परम समाधिक्रा अश्युदय- 
जो आत्मा इस शुद्ध ज्ञायकस्वरूप अन्तंस्तत्त्वका ध्यान करता है, वाहरी कुछ नहीं विचार, करता, स्वयं 
का अपने आपने स्व्रभावसे जिसरूप है उस स्वरूपमें जो आ्रात्माको ध्याता है उस पुरूष-के परमसमाधि 
«होती है । इस परमपारिणामिके भाव अथवा शुद्धश्नन्तस्तत्त्वके ध्यान करनंका साधन क्या है ?' स्वयं ही 
ग्रभेद वीतराग भाव । जो स्वभाव समस्त कमंकलंकोंसे रहित है, जिसमें न तो ज्ञानावरण आदिक कर्म 
हैं और न रागद्ग घादिक भावक्म हैं और न जिनमें प्रदेश परिस्पेंदरूप ज्षेत्रकर्म हैं,!और न जिनमें जानन 
के परिवर्तनरूप भी कर्म हैं ऐसे उस कर्मकलंकमुक्त शुद्ध आत्मतत्त्वको जो ऐसे ही विशुद्ध ज्ञान ध्यान से 
ध्याता है उसके परम समाधि होती है।  ' 
समता अर्थात सांमाथिक किसके स्थायी रहती है, इसका संक्षिप्त प्रकाश पाइये “१३० वीं आथाके एक 


(१६५७-१७ १) /निर्यर्म सारप्रवचन ७ से ११ भाग (. ३६१ ) 


-> 


: . अवचनांशमें-पृ० २००-पुण्यपाप भावके त्यागमें समता-जो योगी अगय और परापरप भावोंको- नित्य ही 
.. त्यागता है उसके सामायिक. स्थायों है, ऐसा केवली के शासन- में क | है। इसमें साक्षातः तो पृण्यभाव 
और प।पभावके सन्‍्यासकी भावना है और उपचार से प०-कर्म और , पापकर्म जो पौद्गलिक हैँ उनके 
- सन्‍्यासकी भांवना है । यह जीव जब शान्ति और उन्न तिके म्‌ ग- में चलता है तब अपने हा धुद्ध, पूरि- 

' णामोकों कर्ता होता है । जो: ए5ष पुण्य पाप रहित केवल शेयक्स्वरूप अपने आत्माका अनुभव करता 

: : है उसके कर्म स्वयं खि« जाते हैं। जो पुण्य पाप भावोंकरो. नित्य त्याग्ंता है उप्तके स!म,यिकर स्थायों 


है 7 पे. 


. जरा लु्टे पिटे-इसः प्राणी की तृष्णा तो देखिये १३४ वी गायाके. एक अ्रवचनांझमें, पु० २१८ -लुटे पि3की 


' तृं्णा-जब किसो बड़े -विधि वाले को बड़ो निंध हर जाता हैं तत्र:उसको छोटों चीजमें बड़ी विकट 


वृष्णा उत्नन्न हो जाती है । .कोई बड़ा अप परापादयसे अपनी निधिकों गवां दे तो. वह निधिको- बड़े 
बेढगे ढंगसे गंव। देता है। सोना चांदी हीरा जवाहर:तको वह दूसरे के यहां. भी- गिर वी. नहीं रखता-है । 
दूसरोंके हाथसे दूसरोंकें यहां ग्रवी रखाता है। जब निधन हो जाता है और खपरा विकने लगते है तो 
वह उन खपरोंको भी गिन गिने कर देता है | अरे पहिले $ब निश्चि जुट रही थो तब सच भा परवाह 
न॑ करता था, आज जव बड़ी निधि- लुटः गईं तो छोटो चोज़ोंकी पृष्णा हो जाती है | अपने स्वभाव की 


3 


४ भक्तिपते -संत्र विषय कंषाय शास्त हो जाते हैं और गुनी हुई आनन्दकी श्रनन्‍्त निधि प्राप्त हो जाती 


है। 


.. आखव, बन्ध, संबंर, निर्जरा, मोक्षकी सनविलासमें ही>मुद्रा देखनेकी इष्टि करके पढ़िये जरा १३९ वीं 


_ गाधाका एक अवंचनांश>पृ० २३७-ज्ञानविलासमें- पंच पत््व-अब इस निश्चयनयमें भी के ल निज स्वरूप 


' ग्रहण करके ज्ञान ज्ञानमें एक + से रहा करे, इसका नम है सम्बर हर उन ज्ञेबक।र 


.. और निजस्वरूपके विलासमे इन पांच” तत्त्वोंको देखो तो 'बहां एक समृद्धि बद्धक एक. रचता: मालूम 
. पड़ेगो। यह आत्मा जशञानस्वरूप है, सहज निज ज्ञानाकार रूप है, सहज ज्ञानस्वभावमय है, यह ज्ञायक-- 


स्वरूप आत्मा अपने अं पम्ें परवस्तुश्रोंके ज!|ननेका १रिणमन ऊरते। हैं, इसमें भ्रन्य पदार्थ ज्ञेयरूप प्रति- 
भास होते हैं । इस ज्ञानमें पर ज्ञेय आता है ।'जो ज्ञाशवत है वह तो होता है ग्राध+र जो आये जाये उस 
को कहते हैं ग्राना जाना, अभ्रव चीज-। इस श्रूव ज्ञानमें यह “अ शव ज्ञवय आता श्रुवमें अ्रश्न वका 
थाना सो अ्राखव है । यह अन्त: निश्चयकी बात कही जा. रहीः है (इस. ज्ञानमें इन जयोंका रह जाना 
अर्थात्‌ उनका बने रहना सो है बन्ध । ज्ञान में ज्ञेय का ने आना, |कस्तु ज्ञान केवल ज्ञानस्वर पको ह्दीं 


का 


कित होड़ना निर्जरा 


“और चिरकाल तक ज्ञान ज्ञानाकार रुप ही वना करे, उनकी शोर ५. 3, इसका नाम है मोक्ष । भया, 


कई प्रकारोंसे इनजीवादिक सात: तत्त्वोंका परिज्ञन करना आर उज़के स्वरुपमें विष यैत आइ,यको त्य्स 
देता. इसका नाम है योग और अत्मकल्याणकी साथना। ' 


हप 


क्या क्या करना आंवश्य+: हैं/ जरा आवद्यक शब्दके अर्थ: से: ही समझ लीजिये, पढ़िये १४२ वीं गाधाका 


' एक प्रवचनांश, पृ २५ र-भ्रवश्यक शब्दका वास्तविक - मर और विकृत अर्थ झंढ़ दोनेका कारण-पे 


योगीजन जिन्होंने ग्रात्म, से योग बनाया है उन्हें + हते हैं योगी. । जो भले कार योगो बन हैं उन्हें कहले 


: हैं योगीश्वर | जो योगी-अपने आर्य ग्रहणके अ तिरिक्त अन्य किसी भो भावका, किसी भी पदार्थ का 


'  विषय।घिनत्व स्वीकार नहीं करता है उस पृर प को श्रवर्ण कहेते हैं. और उस अवश परमयोगी रव रो के-- 
हु है ८ ५४ 2] 


: जो काम हो रहा हो . उस कामको आवरेयक कहते है । यु उस योगीका वया काम चल रहा हैं एक 


च्क 


अत्माका दर्शन आात्माका जान और: आत्माका है आचरण रुप शुद्ध चिदविलास ठप ठु पथ चलन रहा 


( ३६३२ ) ु 'सेहजान॑स्द साहिश म्वोति प्रधंम भाग 
' है, यही है परम प्रावश्यक । आवश्यक नाम परिणंतिकाही अर्थात मके: आवश्यक काम पड़ा है, ऐसा 
हे फोई कहे यो उसका अर्थ यह लगाना ५ि मुझे मोक्षके उपायका काम पड़ा हुआ है, यह हैः सहा सही 
अर्थ, जब कोई आ्रावध्यक शब्दकों विषय साधनोंकी श्रोर हो छगा दे तो इसके'लिए क्या किया-जाय, 
जंसे कुबेर शब्द बड़ा उत्तम है । जो पुरुष उदार है, दान करता रहता है; ऐसे .पुएपको लोग कुबेर को 
उपमा देते हैं; और कोई कजूस घती हो,' जिसकी कजुसी/ नगर भर को विदित है और उससे कोई. कहे 
' कि आये बुर साहब तो वह सरमके मारे गड़'जायगा ।.और अपने को गाली मानेगा, मुभसे ये लोग 
मजाक करते हैं * अरे शब्द तो उत्तम बोला, पर अयोग्य पुरुष के लिए बोला इसलिए बह शब्द गाली 
और मजाक बन गया है इसी प्रकार आवश्यक शब्द बढ़ा उच्च है, ग्रवश्यकः कहो या मोक्ष मार्ग कहों, 
'दीनों की एक अर्थ है, लेकिन इस मोही प्राणी मे अपने खाने पीने, विपय भोगोंबी बातोंमें आवश्यक 
शब्द बोले दिया है और इससे यह झावश्यक शब्द मोही जगत्तमें अ्रपनी श्रन्तिम सांस ले रहा है | शव 
इस शब्दमें जान नहों रही । 


(१७२) सरल दार्शनिक प्रवचन 


इस पुस्तकर्मे पूज्य थ्री मनोहर जी वर्णी सदजानरद महाराजके क्छ दाशंनिक प्रवचयों का: संग्रह है । जिस 
पुरुषने सुदर्शनके वलसे अपने आपमें आत्ममर्मका दर्शव किया है उसकी- कैसी धुन अपनी ओर रहती है इसका. दिग- 
शंन कीजिये "क प्रवचनांश, पृ० २५- जैसे किसी दुकानदारकों अपने उसी कामसे फ़ुरसत नहीं है उसी 
दुकान पर टो दृष्टि है तो दुकानदार आने वाले अन्य पुरुष यदि - कोई और चर्चा करने लगें तो वढ़ 
दुकानदार उनसे कहं देता है कि जावो मुझे फुरसत नहीं है । - उसी . प्रकार ज्ञानस्वभावमात्र ग्रात्माके 
' स्वरूपको जान लेने वाला पुरुंप पूर्व में -बांचे हुए कर्मो के उदय आने. पर' कहता है कि मुके रम्हारी चिस्ता 
महीं, तुम जाबो, मुझे समय नहीं: तुम्हारी तरफ: उपयोग देनेको'। में तो अपने ही ज्ानस्वभावकी पृजामें 
' लगा हूँ ।'ज्ञानी जोब कर्मफ के प्रति उदासीन है। रागद्व प सुख दु.ख आते हैं, परन्तु जानी जीव उनका 
ज्ञाता हृष्टा रहता है! वह सब जान रहा है यह भी एक परिणमन है । उपाधि उदयके निमित्तको पा 
कर ग्राया है, वही उदय तो पूरे क्षण: नहीं रहता सो यह अभो निकल जायगा। इ से मुझे चिस्मात्र 
सहज परमात्माका कोई सम्बन्ध नदीं है। 
ज्ञानकी महिमाका अस्दाज कीजिये, एक प्रबंच जमें-प० ३१-अहो, विश्वमें यह सब वुछ उजेला 
ज्ञानका हो तो है। कल्पना करो कि यह समझता व न' चमकता सब कुछ भौतिक पदार्थ होता ओर 
एक ज्ञानवान (चेतन) तत्त्व अथवा ज्ञतत्त न होता तो इस सब उजेले का कुछ व्यवहार' भी होता । इतना 
ही क्‍यों ? यदि ज्ञान, अर्थात्‌ ज्ञानी तत्व न होता तो यह चमकता वर्गणाओ्रोंकोी अंगीकार करता तब इसे 
पुथ्वरी, जल, अरि, व्यु, वनस्पति व त्मजरीरोंफा निर्माग होता: है। अहो, विश्वमें- यह 
'सेब चमत्कार ज्ञानका ही तो है और देखो ये भीतर जो कल्पनायें चल रही हैं, रागद्व प परिचय श्रादि 
'चल रहे हैं वे सत्र कुछ भो इस ज्ञानके सहारे ही तो हैं । दुनियामें जो कुछ भी- व्यवहार चल रहा हैं 
'वह सब कुछ ज्ञान का ही तो कोई प्रसाद है। ५. ह 
... ज्ञानदेवताका जयवाद ध्यानमें लाइये एक प्रवचनांशमें-पु० ३५-अहो ज्ञानदेवति, तुम्हारा ही आालम्बत 
- सत्यशरण है | तुम्हारा ही दंशंन सत्य आनन्दंका ,ल्ोत है। तुम्हारी ही उन्मुखता होना सम्यवत्वका 
- ड्रपाय व सम्यवत्वका फल है। शिवपद तुम्हारे हो प्रसांदके अ्रतन्‍्तर निकट होता जाता है, निर्वरणि प्राप्त _ 
कर लिया जाता है । हे ज्ञानंदेवेते, तुम सदा मेरे'उपंयोव आसनेमें विराजे रहो ।आननन्‍्दका अविवाभाष 


कपल अन्जा. मन #-० + 


(१७३) आत्मानुशासन प्रवचन प्रथम भाग (अं 


- ज्ञानके साथ है। शुद्ध ज्ञानके क्षणमें शुद्ध आनन्द बर्तता ही है । अतः आनन्दलाभकी हृष्टिसे भी ज्ञानको 
सर्वोपरि महिमा है। ज्ञानमय इस आत्मा का ज्ञानस्वरूप ही सवस्व है। इस मेरे का ज्ञानस्वरूपके 
अतिरिक्त अन्य कुछ भी नहीं है। भेदविवक्षावश कहें जाने वाले अस्तित्वादि सामान्यशुण व चारित्रादि 
विशेष गुण हैं वे ज्ञानकी ही विशेषतायें हैं अथवा ज्ञानस्वभावका वर्णन विदंत करने के लिए विशेषण- 

. स्वरूप है। ऐसे इस ज्ञानस्वभावकी महिमा जानने वाले ज्ञानपरिणमतकी भी अनुपम महिमा है । हे 
ज्ञानानन्दमय आत्मनु, तुम सदा ज्ञानपथगामी होओ । तेरा ही ध्यात बना र नाही सत्य बरणकी स्थि| 
है। जुद्ध ज्ञानस्वरूपका ज्ञान होना हो शुद्ध श्रानन्दका हेतु है। ज्ञानके सिवाय अन्य कुछ तत्त्व आनन्द 
का हेतु नहीं । शुद्ध ज्ञान के ज्ञान में वीतरागता का स्वरूप ही है। यही वीतराग विज्ञान आनन्द 
का स्थान है । है ज्ञानदेवते, सदा इस उगयोगमें विराजमान होकर इस अपने श्राधारभूत आत्माकी रक्षा 
करो। . . -' ेल्‍ ह 

वस्तुनिर्णयमें स्थाह्ादका सच्चा सहारा है, परखिये एक प्रवचनांशमें, पु० ३:-अनेक धर्मात्मक बस्तुकों 
जातनेकी पद्धतिको स्थाद्वाद कहते हैं। स्पाह्वादका दूसरा नाम अपेक्षावाद भो हैं। वस्तुमें अम्लुक धर्मकिस 
अपेज्ञा सेहैइसप्रकारअपेज्ना को बताना सोस्याद्वाद है | जसेग्रात्मा ज्ञानशक्तिकी अपेक्षासे ज्ञानस्वरूप श्रद्धाशत्ति 
को अपेक्षासे श्रद्धास्व छा है, चारित्रशक्तिकी अपेक्षासे चारित्रस्वरूप है, अ।नन्दशक्तिकी अपेक्षासे श्रानःद 
स्वरूप, है । द्रव्य हृष्टिसे नित्य है। परिण.मह ष्टसे अ्रनित्य है ) लक्षणदृष्टिसे एक है। गुण प्राय: ६ष्से 
अनेक हैं।. अपने स्वरूपकी अपेक्षासे सत्‌ है, परके स्वरूपकी अपेक्षासे असत्‌ है आदि। स्याद्वाद संशय 
उत्पन्न नहीं करता, किन्तु निश्चय करता है कि अमुक की भअ्रपेक्षासे ऐसा ही है। स्याद्वाद बिना न तो 
, कुछ निर्णय हो सकता है, न कोई व्यवहार ही चल सकता है। अमृुकका पुत्र है, अमुक्रका पिता है 
इत्यादि व्यवहार चलते हैं जिस स्याद्वाद द्वारा उस स्याद्वाद द्वारा ही वस्तुओंका निर्णय होता है। स्था- 
द्वादके ्राश्नयसे ही हम वस्तुका सम्यक्‌ निर्णय करते हैं और सम्यक्‌ निर्णय से ज्ञानी मेदभाव नष्ट करके 
शाश्वत आ्रानन्दका उपाय कर लेते हैं। 


(१७३) आत्मानुशासन प्रवचन प्रथम भाग 
परम पूज्य श्री गुणभद्गाचार्य-द्वारा प्रणीत आत्मानुआसन पग्रन्यपर पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानम्द 

महाराजने प्रवचन किये हैं । इसमें आत्मा पर अनुशासन किया है जिस प्रकार के ज्ञान और आचरणसे संसार संकटों 
से सवंथा छुप्कारा होता है उम्र:प्रकार से आत्माकों सम्बोधित व अनुशासित किया है। विषवद्चचिक पुछ गेंका , 

' आत्मानुशासन मधुर नहीं जचता, सो उनका भय किस प्रकार मिटाकर उन्हें हित प्राप्त कराथा जायगा, इसे देखिय 
छन्द ३ के प्रवचनांशमें-पु० ७-अभीष्टताके प्रति भयनिवारण-यद्यपि इस उपदेंशमें का तु ऐसा »ी 
सालूप पड़ कि यह वतमानमें ऐसा कटु लग रहा है, लेकिन इसका भय न करना, वयोकि इसवे। फल 
मधुर होगा | जैसे किसो रोगकी औबषधिमें कोई श्रौषधि कड़वो भो हो तो राभी उप कड़बवी औषधिको 
भो पा लेता है, क्योंकि उस औषधिका परिणाम मधुर निकलेगा । इसो प्रकार इस उपदेक्षमें कछ क्टता 
भी मालूम पड़ लेकित इसका विपाक बड़। मथ्षुर है। उससे तू रंच भी भय मत कर॥। जा बतुर रोगी 
होता है वह कड़ची औषधिको-आगे झ्राराम होगा, ऐसे भावके वश ग्रहण कर लेता है, डरता नहीं 

, ऐसे ही. तू स्थाना वत्ा और इस झास्त्रमें कोई उपदेश अयसुहावना भी लगे तो भी उससे सुख होगा 

. आनन्द दशा होगी, ऐसा जानकर रंच भी मत डर । 

ह उपदेशका लाभ ले पकने वाले श्रोताकी एक विशेपतां का परिचव कीजिये इलीक ७ के एक प्रवचनांशमे-- 
पृ० ३३-३४-हितचिन्तवा-श्रोताकी विशेषता बतायी जा रही है, श्रोतरा का यह चिन्तन हो, ध्यान हो 


( ३६५ ) | 'पदजाननद पाहित्व ज्योति प्रथम जाम 
वि मेरा हितिरूप कतेव्य क्या है, मेरी ऊशलता किसमें है- ऐ, अपने विचार खते हों के सब थरोत्ता 
उपदेश से लाभ ले हैं। कोई पे हष्टिसे शास्त्र सुने सही क्या बोचते। 
/ किस ढक इसमें ज्ञान है # कोई पेक्ष रब्िथको ३०- करता हो, केणद्धिय की 6 फरी करता 
? रेतना ही मात्र तो भत्रा उसे उपदेशसे लाभ हीं भप्रन प्कत। है, श्र जिसका यही 
+॥रणाम हो # दे है बोल ज ये, ब्ष टेम इनकी महूती पक७ करते रंगे और इ्ने 
3काबलेमें अप तिष्ठ। बढ़ा गे ऐसा परिणाम कर जो प्र चनशास्त्रको ) वाला है वह 
ड।देशका ल/भ वो नहीं ले सकता है 
उपेरच पू५ 3, _ हमाहित विच।रक “भैया, इतना कष्ट करके तो ता बर छोड़कर श्रायां है, 
व पीन घब्टेका समर गे लगाया है, आर छे श्रम तो 5 है, वृद्ध त्याग तो किया है, यह 
'वाग और श्रम उपकः 2 गा जो अपने हितक वान्छा २ करता हो , एक हित भावना 
हर होक॑ ऊँछ भी विच्च र चित्तमें हे यह रेतो केनों प्रोर से गया । घर भी छोड़ा, 
अम भी किया, विकल्प बनाया, पा्वेका पेन्‍्ध भी क्रिया, ऐसे थोताने ऊँच भी तो हित की बात 
नहीं पायी । जो था गे ९ अ्रहित 4६ रसता हो कह हिताभिलावी श्रोत 
ह! | 


पमंको पहिचानकी संक्षिप्त भांकी देलिय्रे-सलोक ८ के एक सेव वनांशमें-प,, ६३ “जे।तृत्व पम्पद)।-.जो 


जैसा है उसे उस हो रूपसे जानते जाइये, चाहें कुछ नहीं अपने लिए ; भरे यथाथ जानने बढ़कर और 
वेभव ही क्‍या है? क्यों हेम कुछ चाहें.। जो जता है वेसा गानमें आजा रहे इससे जेड़ेकर' और क्या 


उ'देशका मूल ब्ोत प्रभु हैं वे बीतरागे हैं फिर उपदेश: कैसे वन जाता है उसका सक्षेपमें समाधान पा इये, 
रलोक € के एक अवचनांझमें, व ६ *-उपदेशका पल स्रोत इन पैकल परमात्मा ने है कि शरमण अवस्था में 


अथवा इसे पहिले लोगों के गिर की भावना 4) गि, इस कार णे इनके इस की भ्रक्ृति का 
बन्‍्ध हुआ कि धक त्मा प्रशु हो जाने पर भो उचनके योगवश उनकी व्व्यध्वति दिखती । 
देखलो भेया, कर्मोंका फल भी किस क्िय रूपमें प्रक होता है । के तो पृण्यका उदय है 
आर उ'य प्रकृति के उदयव्श जो पनणेनष चल रहा है ध्वनि हे इसे कहते है 
श्रंत मे ६33 
भोग संकटविपाकी दवा है, सुकेटनाशक ओपधि नहीं है, पढ़िये रैलोक १७ वें के एक अवचनांशमें,प्‌« ७ > 
सेंकटविपाक दवा-यह इच्छा मिटती है तो भनुष्यकों चंसे' ता है । ज्छा रहतो है तब 
पैक चेन नहीं है। जैसे आषधि और |ई ये के चाजे होती & दवा तो नोम' है जो रोगको दवा दे, 
जड़ से रोग ने पिडे उप्षका वा है। कहीं ऐसा गे हो कि योग्य हि क्ित् पड़ जाय, सो 
गी को ऐसी दवा पिला पसे रोग अ्रंच्छी परह से इसके अन्दर 4 है ।' रोग बन रहे, नष्ट 
हो यह है दवाका कः ऑपधिका काम है पष्ट करदे। २ नहीं । 
ऐसे “न्थाका विपयभोग र इस इंच्छाको दव दिया जाय गे कि इच्छाका व्यक्तरूप 
मिने नहीं है लिए कुछ इस मातम होता दे लेकिन भोग भोगना 5. जज्छा रोगकोी हू +. 


(१४४) आत्मासुशार्सन प्रवचन: द्वितीय भोग ( ३६५ ) 


“ औषधि नहीं है, किन्तु इच्छा रोगको दबा देने की एक दवा है । 
«४ जरा कर लों अपनी परख, इलोक १६ वें का एक प्रवचतांश, पृू० €४-भ्रपनी परख- देख लीजियेल्‍्यदि 
कषायोंमें, विषयोंमें फके आया हो तब तो समझो कि हमने पद्धति से घर्मपालन किया है, नहीं आता 
' फर्क तो खोज करना चाहिए कि कौत सी त्रटी इसमें रह गई है-जिस एक त्रूटिके बिता सारा यंत्र चला 
देने पर भी गाड़ी नहीं चलती है। वह कौन सी त्रुटि है ? वह चूटि है मोह नहीं मिटा है। श्रपने आप 
को सबसे न्यारा ज्ञानमात्र नहीं जान पाया। यह मुरति शरीर, ये मृत कल्पनायें ये राग/दिक विभाव 
'इन्हीं रूप अपने को माना और” इसी मिथ्यात्वकी प्र "णासे हमने धर्मंको साधना की। धर्मप्रीति की 
: प्ररणा से नहीं. की, किन्तु माव पोषणके लिए आना विकल्प कल्पनामें जो कुछ भो अपनो ख्यातिके 
साधनभूत समझा उसके लिए उसने धमसाथन किया है श्रीर यही कारण है कि अनेक बर्ष ग्रुजर जाने 
'पर भी कषायोंमें श्रन्तर नहीं आ पाता है। । 
मोहमें मायाकी मायामय च।., जरा इसका नाटक देखिये इलोक- १७ के एक प्रवचनांशमें-पू ० १०२७ 
मोहमें मायाको मायामय् चाह-श्रनन्त सामथ्यंवान यहुआत्मा है, जिसका ज्ञान विकसित हा त। चिलोक 
त्रिकालकोी एक साथ जाने, जिसका आनन्द विकसित हो तो उसमें वेदताकी रच भी तरणः नहीं उठती । 
पूर्ण निराकुल स्थिति उसके रह सकती है किन्तु एक अपने आपकी खबर रखकर बाह्य पदार्थों की बड़ा 
भह॒त्वदेकर वह अपनी सुध बुध सब खो चुका है। यह मायामय-अपवित्र घिनावने शरीरकों निरख 
निरखकर अपना-ज्ञन बढ़ाना चाहता है। मेरी इन सबमें एक विशेष शान रहे । अरे तेरी शान नहीं रह 
सकती । तू यहां ज्ञान चाहता है तो वह सौलह आने निश्चित है कि तेरी शान रह नहीं सकती | तू 
बनायेगा शान तो कयटको दीवार पर खड़ी हुई यह शान की छुत कितने दिन टिकेगी । प्रकृतिमें श्रन्याय 
नहीं है। जहां ज॑सी- जो कुछ विधि बनती है उस विधि के अनुसार वे सब बातें होती हैं । तू अपनो 
कल्पनाञोंमें भले ही क्रुछ मान ले, पर न्याय तो न्याय ही 
लोकजनोंको सुल्दवीजके रक्षणका संदेश, पढ़िये २१ वें इनोकके - क प्रवचनांश्षमें, पु १२३ हृष्टान्तपूर्वफ 
सुबवीजरक्षगक्रा समवथन-चतुर किसान तो विज्ञार करता है कि जो अन्न खत से उत्तन्न होता है वह 
बीजसे उत्पन्न होता है। कुछ भी इत उत्तन्न अनाजमें से बीज रख लेंगे तो आगे भी अन्न को ध्राष्ति 
होगी । यों विचार कर वह चतुर क्रिसान बीजको रखकर अन्न को भोगता हैं। थोड़ा कभो कम खाकर 
भी ग्रुजारा करना पड़ तो भी उसे इप्ट है, मगर बीज रखना कभी नहा भूलता ऐसे ही ये जितने भी 
सुख हैं.ये सब धर्म के प्रसाद से मिले हैं। धर्म न होता तो इच्द्रियविपयोंक्रा अच्छा साधतत ते मिलला | 
उसकी प्राप्वि न होतो । हे +ल्वाणार्थी सभ्य पुरेष तू सयाना बत्त । ये सनागम जो विनश्वर हैं। तू 
' इन में प्रोति मोह करके छूढ़ मत बन । जो कुछ भी मिला है बेन तुझे, धर्म के प्रसाद से पुण्य के अतु- 
ले मिला है, उस घमंकी नहीं निहारता है । सुखमू न धर्मकी रक्षा कर । वतंमान परिस्थितिके अनकुल 
और उदयवश्-जो कुछ भोगना है सो भोग लो, किन्यु बकी ने विश्चारो । अब भी धर्म रखेंगे, साभगे 
तो आगामो काल में भो. सुब्र की प्राप्ति हो ते ।. इस कारण धर्म की रक्षा करते हुए सुख भोगना 
चाहिए । 
. (१ ६5४) आत्मानुशासन प्रवचन द्वितीय भाग 
द्सु पुस्त कर्मे आत्मानुशासमतके २१ वे छल्द से ५५वें तक के पूज्य श्री सताहर जी वर्णी तहजानन्द 
महाराजके प्रवचन हैं। इसमें आत्मा पर अनुश्यासन किया है आंत्महितके लिए । देखिये-३४ वें इलोकके एक. प्रवश्-- 
नाझिमें कितने संक्षिप्त दाब्रोंमे घामिक जीवन बितानेकी शक्ष। -दी गई हैं ॥ पृ० :७-धामिक जीवन की 


५ 


2 / 


- की घुन बनाओ, दोनों बातें एक साथ न निभ सकेंगी, कारण यह है कि प्रड्ु तो वीतर 


हु 


( ३६६ ) सहंजावरद साहित्य ज्यांति प्रन्‍न भागे 


सिद्धितावकता-प्मकी औ्रति ही हम लोगोंठी शान्ति में पढ़ बान में समर्थ है । अन्य वदार्थों की प्रीति तो 
धोखा, छल, विकार सभी अझवगुणासे भरी हुई है। स्रस्यत्र आस्था ने करें, अपने आपको दर्मपालनमें 
लधाव | परिपरभाव बने, पुण्य के ये हो, धमकी हृष्टि अगे-तोस पत्ित्र भावों सहित यदि यह जीवन बोत' 
जाय तो यह बड़ सुभवितव्यताकी बात होगो । इस जीवनकी स्षमंपालनके सि 7 ही मानें, धनंनय भोग 
भोगना झादिक सांप्तारिक सहुलियतों करे लिए अ्रपना शीवन, ने समझे । 

विषयोमे जो अस्या हे यही सात्तवर्म अत्या है, उसे अमद्गन वध हो सकते हैं, देसिये इलोक ३४ में के 
एक प्रवचनांशमें, पृ० २३-विवयान्धमे प्रभुद्शनकों अपतन्रता-विपणेंमें सुत्र क्या है ? कुछ नहीं। केवल 
कल्पनाधात्र है, ओर कप्ट कितना भोगता है यह फाम पुरुष ? रात दिन चिता, बेदना, शका बनी 

हती है। ओर की बात तो जाने दो, शस्म्रोंसे' हथियारोंसे मृन्यु भो हो जाती है, यह विय्यान्ध पुरुष 

कुछ भो दित महितका नहीं देखता है। यदि किसा मानवर्में विपयोका अंबपन ने रहे, ग्रात्मवल प्रखर 
रहे और हित अहितिके विवेकमें सावधान रहे ता उद्से प्रभुक्े दर्शन सुगमतासे हो सकते हैं, पर जो 
विपयरत पुरुप है वह प्रभु दर्शनका पान्न नहीं है । उ्ते शान्ति ओर सन्दोष भी हो नहीं सकता है । यह 
विययोंका अन्धा हो वास्तविक अन्धा है । 

मोहके नश्ञमें प्राणी बाधा हो सता मानते है, उनका सम्बोधन एड्रिये इतोक ३४ में के एक प्रवचनांशभमे, 
पृ० ४४-बावाको साता माननेका मोह-वाह्य पदार्थों में द॒ध्टि रखनेस झ्रानन्दमें कमी हुई है, पर ये मोही 
जीव आनन्द को कमी होते वाली परिस्थितिकों ही सुख समभकर और जिन बाह्य - पदार्थों के आश्रयसे 
उनके आनन्दमें कमो हुई है उनका उपयोग वनाकर कल्पनामें सुधी होते हूँ, उन्हीं के गुण गाते रहते हैं, 
अपने गुगोंकों सुध नहीं रखते। माधामयी स्कथों के ही ग्रुण गाते हैं। कैसा सुन्दर मकान है मेरा, 
कितनी अच्छी डिजाइनका बनवाया है। भरे ये वाहरी चीजें हैं इनको तु श्रपता बतलाना चाह रहा 
है। अरे तू अपन आपका श्रेष्ठ उत्तम बना । जैसे तेरा आशय निराला बने वैसा श्राशय कर । धर्म 
के प्रसाद से श्रात्मा का उद्धार भी होता है और संस।र के-सुख भी सामने -गआते है, इन में दुतंफा लाभ 
है, हानि की तो कोई बात ही नहों । उस धर्म से इतन बाहर बयों भागे जा. रहे हैं ? धर्मे का आश्रय 


कर। 


शान्ति अशान्ति सब अपने विचारों पर निर्मर है, मनन कीजिये इलोक ३६ वें का एक प्रवचनांशमें, 
पुृ० ५२-परिणमन विधिमें भावकी प्रधानत -देखो भैया, केवल भावों भर की वांत है चीजें सब जहां 
की तहां हैं । कहीं पर वस्तुकों भ्रपता सोच हे ने से अपना हो नहीं जाती । स्वरूप सब का जुदा जुदा 
है। हां ज॑सा है तैसा समझ लेवे तो उप्तमें शान्ति है। हम अपन ही ज्ञान और आन-द भोगते हैं । के 
अ्रम कर लिया जाय कि दूसरे का आनन्द भोगेता हूं तो उसे जीवन भर पिसना ही पड़ेगा | क्योंकि 
दूसरे दूसरे ही है। वे हमारे आधोन हो नहीं सकते। हम कुछ चाहते हैं, दूसरे अपने हो रूप 
परिणम रहे हैं। हमारा किसी पर स्वामित्व नहीं है। हं/ किसी के स्वामी बनें तो उसमें आझाकु- 
लता ही भोगनी पड़ती है। जब भावों से हो सव कुछ है तो अपन भाव निर्मल क्यों नः बना: लिये 
जायें। | | हा 

प्रभु मिलनकी धुन हो तो प्रभु मिलन हो. जायगा, युक्ति बनाइये, पढ़िये ४२ वे छन्दका एक अवचनांश-- 
ज्ञानवल और प्रभुभिलन-भैया, मिल लीजिये जिससे मिलना ही । प्रभुसे मिलना हो तो प्रभुसे ही मिलने 


की घुन बनाओ और बाह्य पदार्थों से ही मिलना है, स्त्रो पृत्रादिक से ही मिलना है तो है 2 
। गर निष्केलंक 


(१७५) आात्मानुझासन प्रवचन तृतीय माम ( ३६७ ) 


हैं और परिजन, मित्रजन सराग और सकलंक हैं। एक हो उथयोगमें निष्कलंक और सकलंक दोनों 


' का वरिराजना हो जाय, यह हो नहीं सकता है । विवेक बनायें तो ज्ञानी गृहस्थ पुरुष भो समस्त कांयों 


, -को.करते हुए भी उपयोगमें प्रभुस्वरूपको बसाये रह सबते हैं। ऐसी सामर्थ्य॑ तत्त्वज्ञानमें बनी हुई है । 
. एक तत्त्वज्ञान ही शरण है। तत्त्वज्ञानकी छोड़कर वाह्म पदार्थों से झानन्द को आशा रखना-विप' खाकर 
- जीने. की आशा रखने की तरह है। कदाचित विप श्लांकर भी कोई जीवित रह जाय यह सम्भव है 
: किस्तु ग्रह. सम्भव नहीं है कि पर पदार्थ में मोह करके शान्ति पा सके । 


। स्वात्मप्रदेशका यत्न देखिय्रे छन्द ४८.वें के एक प्रवचनांशपं-१० ६८-स्वात्मप्रवेशका यत्न-मैं वहु सत्‌ 
"है जेसा कि सबमें.बना हुआ है | मैं सबसे विलक्षण नहीं हूँ । .जो सब हैं सो मैं हुं। जो मैं हूं सो सब है 
. ऐसे निविशेष चेतन्प चमत्कारप्तात्र जीवके स्वृरूपमें अपन उपयोगुक। प्रवेश कराये और परवस्तुके मोड़ 
'स्स-दूर रहें, -विश्राम- लें, आत्माके अनुभवका सत्तोष पायें, इसी में वास्तविक बड़प्पन है। यह काम 
केवल विचार करने से हो. जाता है । ..इसमें किसी दूसरे क्री कक्रावट भी नहीं है। दसंरे पद्य ता जान 
भो नहों सकते कि मैं क्या कर रहा हूँ। अन्दर में तो ज्ञानवलसे अपने आपके प्रकाशमें रह रहा हूं, 
इसे,कोई रोक नहीं सकता । इसमें क ई विषय डाल नहीं सकता । हम हो भ्रम करें, कल्पना बनाये 
 तो.हम ही अपने विष्न. करन वाले हांते हैं। सारभूत बात इतनी है कि हम श्राप सब को अच्त में 
इस. निर्णयमें,भ्राना चाहिए कि मैं तो ज्ञान और आनन्द भावसे रजा हुआ सत्‌ हुं । ज्ञानमय हूं, ध्रानन्द-- 

मय. हूँ । 

_ ७ इसाजीवका: कितना महान अपमान हा रहा कहा कहा जन्म थ॑ रहा, वह सब भगवान आत्माक्रा अप- 
“मान ही: तो है। इस अपमान पर मोही जीव, खेद भी नहीं मानता । देंखिये- विडम्बना छुन्द ५४ वे के एक प्रवचनांश 
«में-१० १३२मोहमें यक्षार्थ भ्रपमानपर खे३का अभाव-भंया, दूसरे के द्वारा कभी कोई अपतान भरो 
“बात सुनने में. आये तो वह आग. बबूला हो जाता है, तो खुद नाना कृर्यो।योंमें जन्‍म मरण करता 
फिर रहा है.।.इतना बड़ा-अपमानहो रहा. है। इस-श्रपमानको मिटानेकी दृष्टि नहीं जगती, इन समस्त 
. सप्रणोंक्रा मन कारण है :कुबुद्धि ।.. हमःअपने श्ापमें सन्ताष करना नहीं जातते। यह सत्र वन्त,ष 

करन लायक है, क्योंकि आरानन्दधन है। स्वयं अपने आपमें अपने महृत्वका सनन्‍्तोष नहीं जग रट्टा ५ । 
- तब बाहरी पदवार्था में. हितवुद्धि करके यह तृथ्णामें बढ़ नहा है, पर तृष्णसे 'कभी भो पुरा: पड़ा है 
- कया ? ह । 
(१७५) भात्मानुशासन प्रवचन तृतीय भाग 


' “इस पुस्तकमें आत्मानुश्यासन प्रन्थके ५६.वें-छुन्द तक के पूज्य श्री -मतोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराज दे 
' प्रवचन हैं ।' मोहरूपी अग्नि - कैसी:पअवल और : विलक्षण है. इसका वचित्रण देखिये ५६ वें छन्दके एक प्रवचनांभर्मे 

'पृ० १-आत्महितेषी आात्माश्रोपर अरगुश्यासन-इस झात्मानुशासन ग्रन्थमे ाच्ति की ओर भुके झात्माओं 
पर ग्रनुशासन किया गया है। जगत के जीव अशान्ति से भग्पूर हो रहे हैं ।. यह मोह कप श्ररिन ऐसी 
"उत्कृष्ट जाज्वव्यमात है.हि इस मोह अग्नि को विपयों का ईन्बन मिले तो बढ़ती है और विषेयों का 
ईल्बनः ने. मिले तो यह बढ़तो है.।. इप मोह सग्ति से सब दःखों हैं। दुनिया की अ्रग्ति को यदि ईन्धल 
“पिन तो जले, ईन्बन न-मिले तो बुक जाय, तू माहारित को तृष्णा के विषय का ईन्धन मिले तो जले 
न. भिले तो जले,. इस ही प्रकार यद्े जीव द:ची है। किल्‍्हीं विषयोत्री इच्छा हो, धत्त वेभव के संचय 
' की अभिज्ञापा; हो तो.इमः तृष्णा में यदि वेभव मिल गया तो तृष्णा बढ़ेपी। १०० से हजार हों! लाख 
- हों. और न मिले वंभव तो वैभव के न रहने के कारण दूःखी हैं। अब और क्या करें। मिजे तो इःख ने 


(१७५) आंत्मातुशासन प्रवचन तृतीय भाग ह ( ६६६ ) 


मानव समाजको. प्रसन्न करनेमें जुंटा हुआ है । इसकी दृष्टिमें महान कहलाऊ', इस प्रकार अपनी 
महत्ता स्थापित करनेके लिए यह ८४न जोड़ा जा रहा है ।-. अरे यह. जीवन धन संचय के लिए नहीं, 
किन्तु धर्म पालन के लिए है। जो चीज अनादिकालसे- भ्रभी तक नहीं प्राप्त हुई ऐसे अपूर्व तत्वको 
पानंके लिए अपना जीवन लगागों। इसके अ्रतिरिक्त अन्य कार्यो' के लिए अपनों जिन्दगी ने 
समझे । 


अमीर और गरीबको पहचान लीजिये, ६३ वें छुन्द के क प्रवचनांशमें, घ० ४१-अमीर और गरीब- 
यहां तो श्रमीर' वह है जो अपनेकी अ्रक्रिंचन मान रहा है अच्वरंगमें, मेर जगतमें कहीं कुछ नहीं है । 
मेरा तो मात्र'मैं ही स्वयं हूँ । ऐसा जो मानता-है वह है अमीर । और जोकिसी परवस्तुके कारण झपने 
आपको विशिष्ट म,नता है-मेरे इतना वेभव है, मेरे इतना परिवार है. जो परवस्तुके सम्पर्क से अपने: 
को बड़ा मानता है वह है गरीब, क्योंकि परवस्तुमें अ्रहंकार बुद्धि होन से नियमसे उसे कष्ट होना और 
जो परवस्तुसे विविक्त अपने आपके स्वछूपको निरवते हैं, उन्हें [कंसो भी स्थितिमें कष्ट-नहीं हो सकता 
है । 
आत्म ज्ञानके बिना व्यवहारधर्म भी क्रितने ही करने जायें, वहां भी पराधीनता का अनुभव है, रतः 
आत्मज्ञानके लिए यत्न करिये, पढ़िये ६६ .वें छन्दकाःएक प्रवचनांश पृ० ६१ श्रात्मन्नान बिना व्यवहारधस में 
भी पराधीनता-जो पुरुष घमंकी भी धुन रखते हैं, वहां भी परखिये अनेक प्रकार की पराधीनतायें हैं । 
उन शभ्राधीनताश्रोंमें कभी कभी मन व्यग्र हो जाता है.। जैसे कोई पर्व के दिन आते हैं दशलक्षणी आदि 
के तो पूजा करने को बड़ा तांता और विस्तार लग जाता है । उन दिनोंका कोलाहल तो देखो. कई कई 
बार प्रसंग प्रसंग में क्रोध आता रहता 4। अ्रभी तुमने यह नहीं किया, यह यहां खड़े होंगे, तुम नहां 
क्यों,खड़े हो, अभी तक पुजारी नहीं आ्राया, अभी द्रव्य नहीं थोये, अ्रभी प्रच्छाल नहीं हुआ कितनी हो 
प्रकार की आधीनत्तायें आती हैं। यह जीव इन ग्राधीनताओंसे कषाय करता रहता है। अरे उन सच 
प्रसंगों में करने का काम तो इतना ही था कि कषायरहित ज्ञानस्वरूप अपने आत्माका अनुभव करता । 
उत सब धर्मो में, उन सब परिश्रमोंमें मूलभ्ुत प्रयोजन इतना मात्र है कि मैं अपने को निष्कपाय झात> 
मात्र अनुभव करलू'। जो इतने तप ब्रत आदिक किये जाते हैं वहां भी ऐसा घटा लेना कि कह्पत्ता डै 
माना हुआ: धर्म प्रसंग का भी व्ववहार सुख पराधीन है. । और, एक निज श॒द्ध ज्ञानस्वभावकी हृष्ठि कर 
के पाया जाने वाला यह अआनन्द स्वाधीन है । ऐसे रहते हुए यदि कोई कष्ट आये तो बह कष्ट भी कला 
है।.. ४ 5 
हु सवार अनुभवहृष्टिका अनु ॥री है, इसका चित्रण ६६ वें छन्रके एक :प्रवचनांशंं देलिये-पृ० ६ ४-६ ७ि;के 
ग्रमुसार स्व।द-बादशाहने बीरबलसे कहा भरी सभामें कि बीरबल, , मुझे माज ऐ | स्वप्त आया कि 
हम तुम दोनों घृमन जा रहे थे, तो रास्तेमें दो मडढे मिले-ए१ था शवकरका गडदा और एक था गोबर र 
का । तो हम तो गिर गये शक्कर के गड्ढे में भोर तुम गिर गये गोबर के गइ७ में | तो बीस्बलयने कहद्दा, 
हुजूर हमने भी आज ऐसा ही स्वप्न देखा, आ्राप तो गिर गये शक्कर के गई में और हम गिर भगे 
गोबर विष्टाके गड़छ में, पर इससे झ्रागे थोड़ा श्रौर देखा कि हम आउकों चाट रहे भे और आग हमको 
चाटः रहे थे। अब बताओ बीरबलन क्या चाटा ? .हवकर, और बादशाह से. क्या ,चाटा ? गोबर 
.. विष्डा । ऐसे ही गृहस्थ आज फंसा हुआ है, लेकिन यदि उसकी हृष्टि साथुता की झ्रोर है, सोक्षमार्ग के 
. लिए है, अपने श्रापके झ्राकिन्चन्यस्वरूषकी समूद्धिका,शआार है तो स्वाद तो उसे अनाकुलताका ही श्रा 


है है। 


ज 
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5 अत है? पाल ई पढ़िये 4१ वे छ्दकां एंक प्रववरनाश-१० १४१- बेइलाज अज्ञानहट-श्रज्ञानी- 
जन कह्पनामें: ही फरते हूँ कि जिस्त हृठको निभादेना बहुत किन लगतो है * बतलाओों कोई बच्चा 
कहे कि हमें हाथी ला दो। सामने हाथी खड़ा कर दिया गया, फिर कहा कि मुझे हाथी खरीद दो । लो 
उसके बाड़ेमें हाथी खड़ा कर वियाः गया, फिर कहा कि इस हाथीको मेरी जेवमें धर दो । श्रव बतलाओं 
. इन हठका क्या इलाज किया जाय ? ऐसे ही हम श्राप *ज्ञानीजन हुठ क्रिया करने हैं कि हमारा ऐसा 
हो जाय, विवाह हो जाय, बच्चे हो जायें, ठीक है | कोई मरे नहीं, सदा संगमें रहें । अरे इन सब हठों 
का कीन पूरा करे ? मरण-तो भ्रवश्य होगा। ये सर्व समागम तो तेरे लाने के ही कारण हूँ । इस वात 
को. अपने हृदयमें लिखकर रखलो फिवल एक स्वतंत्र अपने शुद्ध स्वरूपका उपयोगमें: समायम हो जाय 
बहू ते सारभूत बात-हे, बाकी तो सारः समागम लाने के लिए है । इष्ट समागम-अधिक झुलायेगा, 
खोंदा समागम कम रलायेगा । अच्छा समागम मिला तो पागल बनना पड़ेगा, बुरा समागम भिला:तो 
कुछ -भगवानकी याद भी रखता रहेगा। दुःखी होगा तो वह. भगवानकी याद भी-रक्‍्खेगा । अच्छे 
समामममें भगवानकी याद रखन्ना भी कठिन है। बुद्धि भी भ्रष्ट हो जातो है, पागलपन छा जाता 
है, ्‌ | 
« । (१७६) आत्मानुशासन प्रवचव चतुर्थ भाग 

 . पत्त पुस्तंकमें/आंत्मानुशासन ग्रत्थके 5२ वें छत्दसे ११६ वें छन्द-तक पूज्य श्री मनोहर जी वंर्णी सहजानन्द' 

. महाराजके प्रवचन हैं । ८२ में छन्दके एक प्रवचनांश्में देखिये यह जीव फंसा गोल भटक रहा हैं, पु०' २-गोल- 
गोल भंटकना-अ्रहो, इस मोही जीवकी रात दिन को कंसी'चर्या है। घृमधामकर वहीं जंसे कोल्ह का 
बल उसो स्थान पर भा जाता है । जहां से गया वहीं ग्राया | ऐसे ही अज्ञान की पट्टो आंखों में वन्धी है, 
ईसेशुद्ध मार्ग नजरमें नहीं आ रहा है, गोलगोल अपनेको घुमार८ है, इस गठिसे गया उसगतिमें श्राया, 
उससे गया, उसमें आया। यह गोल गोल चक्कर चल रहा है, फिर उसके बाद तियेन्च का गोल है; ' 
और ऐसे इस अ्रसमानजातीय द्रव्यपर्यायके गोलेमें' चक्कर लंगा रहा है; फिर एक एक पर्यायका भी बड़ा 
गोल है। जैसेग्राज मनुष्यपर्याय मिला तो. मनुष्यका जीवन जितने समय का है उसमें भी यह गोल गोल 
घूंप रहा है । और, तो जाने दा, चौबोस घन्टेका भी बड़ा गोल है। इसो समय श्राप कल श्ञास्त्र सुनने: 
श्राये थे, इसी समय पर आप कल, शास्त्र सुनने आयेंगे । आज जो दाल, रोटी, 'चावल खाया था वही 
कल भी खाया था, वही कल भो खांयेंगे; उसो समय पर दुकान जायेंगे, उन हीं कामोंकी उस ही समय 
पर झ्राज भी करेंगे, ज। कल किए थे | तो जब तक जिन्दा है तब तक वही वही चक्कर लगाता रहता 
है'। कोल्हू के वेलकी नाई यह गोल गोल चवकर लगा रहा-है.-पर जसे पट्टी बाधे हुः.बंलको कुछ भी 

' भ्ञान नहीं हो पाता कि मैं गोल गोल चक्कर लगा रहा-हूं, वह.तो यही भ्रम किये हुए है कि मैं सीधा ही 
सीधा चल रहा हुं, ऐसे ही इस श्रज्ञानी जीव को - यह भान नहीं हो पाता. है कि मैं गोल गोल चक्कर 
काट रहा हूँ । वह तो जानता है कि मैं रोज रोज नया नया, उन्नति: का बढ़वारीका, सुखका काम कर 
“25 देखिये एक विचित्र 'पागलपनका ८५ वें छत्दके एक श्रवचनांशमें चित्रण-पृ० १८-खुदकों - जलानेकी 
उन्मृत्तता-जंसें कोई बोवला थोड़ी अग्निसे जल रहा है और उसमें:ईन्धन-डालकर भ्रग्निको बढ़ाये और 
बहुत जलने लगे तिस पर भी अपने को शीतल माने तो उसे आप' कितना बावला: कहेंगे ? सो होती. है 
की ऐसी आदत कि वे आगको छूते हैं, मुट्डीमें आागको पकड़ लेते हैं और जल जाते- हैं। तादान 


3 


बची 
बच्चा जलती हुई अग्तिकों पकड़ लेता है, उससे भो बढ़कर है पागल पुरुष । कोई भ्रग्निसि जल रहा है 


: (१७६) आत्मातुशासन प्रवचन चतुर्थ भाग हे ( ३७१ ) 


और उसी में ही ईन्धन डाल दे, आग ज्यादा जलने लगे तिस पर भी वह झपने को शीतल हुत्ना मानता 
है, ऐसे हो यह भ्रान्त श्ात्मा थोड़ी - आशा की अग्नि से जल रहा है। उस में घत वेभव का ईन्धन 
: डाल कर आशा की अ्रग्ति को बढ़ाकर और ज्यादह जलने लगा। श्राश्चर्य को बात तो यह हैं कि 
उस ज्यादह. जलती हुई स्थितिमें अपने को वह सुलो मान रहा है। परमार्थ से वह सुद्ची नहीं 
है। | ह 

विपयखाजका समाचार पढ़िये €० वें छुन्द के एक प्रवचनांशर्मे-पृ० ३६-विपयखाज-जेसे जिसको 
: खाज हुई है, दाद हुईं है, खुंजाते समय तो उसे आगे पीछे का भी ध्यात नहों रहता, वह उसमें बड़ा चेन 
मानता है । जिनके दाद खाज होतो 3 उनके गलेमें खूब बात उतर रही होगी । जँसे योगी लोग आ्रात्म- 
ध्यान करके खूव प्रसन्न होते हैं ऐसे ही ददेला भी खुजलाते समय सब दुनिया को भूल जाता है। हाथ 
. पर.को टन्वाकर 'सुख लूटा करता है । ठीक है, परन्तु उसके बाद यह रोग और बढ़ गया । उस रोगको 
मिटानेकी फिकर पड़तो है, ऐसे ही पंचेन्द्रिके विषय और मनका विषय यह खाज है। इस खाजको 
खुजाते समय आगे पीछेकरा कोई ध्यान नहीं रहता । उस समय तो <्हां सब कुछ सार नजर श्ाता है। 
जब समय मरने का आता है तब मालूम होता है कि हमारा अतीत बिग/'ड़ का समय कितना खोंठा 
गुजरा । यों ही बनी बातका मुल्य बिगड़े समयसे पूछो । पछतावा होता है कि जोवन यों न व्यतीत 
हीता तो अच्छा था । 


स्वनिधिका परिचय जिसे नहीं वह तो दरिद्र ही है, पढ़िये ६७ वें छन्दका एक प्रवचनांशनपृ० ७१- 
स्वृनिधिके अ्परिचयकी दरिद्रता-अपने ही घ'में गड़ा हुआ धन यदि विदित नहीं है तो वह तो गरीबी 
ही अनुभव करेगा और कदाचित यह विदित हो जाय कि मेरे घरमें इस जगह बहुत बड़ी निधि गड़ो है 
तो अभी मिलनेमें देर है, लेकिन उस निधित्रा परिचय होते हो अ्रन्तरंगमें एक ठसक सी आ जातो है, 
एक बड़प्पन सा अनुभव होने लगता है। जब तक इस जीवको अपने आपमें बसी हुई ज्ञान और आनन्द 
की निधिका परिचय नहीं होता हे तब तक यह गरीब है । यह बाह्य पदार्थों में श्राशा करके दु:खी होता 
रहता है । आराश्चय इस बात का है कि दु:खी भो होते जाते शौर उस ही दृुःखको पसन्द भी करते जाते 
हैं। यह सब मोह की लोला है - जैसे घरमें कभी बड़ी कलह हो जाय और अनेक प्रतिकुलतायें हो जायें 
तो यह पुरुष चाहता है, ऊब करके कह॒ता है कि इस घरसे ता जगलमें रहना भला है । अब इस घरमें 
मैं न रहेगा, और फिर रहता वह घर में ही है। चाहे कितना ही +पदा आ जाय । यह सब क्या है ? 
एक व्यामोह है। भ्रच्छा तो घर छाड़कर कहां जाय ? सुख शान्ति ज्ञान पर आधारित है । वह ज्ञान 
तो बसाया नहीं, उत्त वस्तु की स्वतन्त्रता का तो हृढ़ निणंय किया नहों ऐसे ही धर्मव्यवहार क्रियाओं 
को करके यह मन कहां तक स्थिर रह सकेग। ? कंहा जायगा। ? इस जीव को बड़ी विचित्र दशायें 
ह्‌। | ु 

तीन लीकका राजा बनता हैं तो एह यत्त देखि। ११० वें छलद के एक प्रवचतांशमें-पृ० १२३- 
बत्रिलोकाधिपतित्वका यत्न-हें आत्महितार्थों पुरुष तु अपनी ऐसी ही भावना कर, मैं श्रकिचन हूं, मैं 
अकेला हूं, मेरा कहीं कुछ नहों है | देख यह तेरे घर का एक मन्त्र है। अपन आत्ता भगवान से मिलने 
का उपाय है।. तु वार बारं ऐसी सत्य भावना तो कर कि में अकिचन हूं, अ्रकेला हूं मेरा कहीं कुछ 
नहों है | मैं सबसे निराला हूँ । इसकी बड़े योग उपयोग से अपने आपमें खोज तो कर ।. स्वत: ही ए 

ऐसा अपूर्व श्राननद उतसन होगा, आ्राल्हाद होग , जिसके प्रताप स तु सहज आनन्द में तृप्त हो जायगा | 
तु धोरे से, सुत, गम्भीरतासे सुना,तुके तेरे खास कातमें बात कही जा रही है । तू अपने आपको 


मर -नदु 


( रेछ२ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम -भाग' 
प्रकरियंन मानकर सबसे निराले रझूपसे ठहर तो जां, तू तीन लोक का अविपति हो जायगा | इस प्रकार 
ज्ञानवावनाओ लिए अथाचार्य देवने हम लोगोंको उपदेश दिया है। चाहें परिस्थिति कुछ हो, कर्तव्य कुछ 
हो, पर सच्वी श्रद्धासे दूर न भागा, में निबल ही हैं, श्रकिचन ही हूँ, शानमात्र ही हैँ, ऐसी अपनी श्रद्धा 
बना तो तू संकटोंसे यथाझरी त्र पार हो जायगा । ह | 
आनन्द का स्रोत देखिये ११५ वें छन्दक एक प्रवचनांदमें, पू० १४१-आषानन्द का स्रोत-भंया, सुख कहां 
से ग्राता है ? ज्ञान जैते बने तेसे सुख दुःख झथवा प्राननद भकट होता है । यहसब अपने ज्ञानके त्राधीन 
है । कोई इष्टवियोगरूप अपनी जानकारी बनाये, भ्रनिष्संयोग्में ग्रपना उपयोग लगाये तो उसका दुःखी 
होना प्राकृतिक है । कोईपुरुप इष्टवियाग अनिष्ठसंयोंग पर ध्यान न देकर पाये१ए रुमागमोमें मोज माने 
तो बह सुद्दी होगा । सुती दुःखी होना अर ने ज्ञानकें श्राधोन है। घन वभवके श्राबीन नहीं है । कोई 
पुहप धन वेमवस सम्वस्त होहर मो एक अपना ज्ञान कपाययुक्त बनाये, भ्रम पृूण बनाये, तृष्णावान 
बनाये तो धनी होऋर नी वह दु.गी है। बनको तो बड़े बड़े तोब॑ं+>र चक्रवर्ती राजा महाराजा 
त्याग देते हैं। घनके त्याग करनेके बाद, निधत अवस्था स्वीकार करनके बाद क्‍या उन्हें कोई कष्ट 
होता है ? वे तो अपने ज्ञानी उपासनासे आनन्दमें सदा मग्न रहा क ते हैं और इस ज्ञानकोी आराधना 
के प्रतापसे उन माक्ष प्राप्त होता है। ' ा बा हे 
कष्ट सहृष्णु बने और अन्तस्तत्वकी उपासना करे, इसमें कल्याण है, पढ़िये ११६ वें छुन्दका एक प्रवच- 
नांश-पृ० १९ ५-संत्त रणके ग्भावमें झ्रात्महिंत-समस्त संसार अवस्था - का श्रभाव करना, इसमें हो हित 
है । कर्मो से ही सारा ससार है। कर्मों से हो इतना बड़ा क्लेश है । इस क्लेशको दूर करनेमें ही अपना 
हत है। संपार अवस्थाका अभाव तभी सम्भव है जबकि निवि+र ज्ञानमात्र अपने आपके स्वरूपकी 
श्रद्धा बने । यहां ही रमण करनेका भाव बने । इस. प्रकरणसे हमें यह शिक्षा लेनी है कि वाहरी बातोंमें 
जो कुछ बीततो है बीतने दो । हम कष्टसहः्स्पु वनकर व्थार्थ पे नी बनकर उन सब : उपद्रवोंको दूर 
कर सकते हैं । ऐसा जानकर उन कष्टोंके वचावमें, उन कष्टोंके दूर कर+के साधनकी कहल्पनामें अपना 
समय न व्यतीत करे, किन्तु कष्टसहष्सु बनकर उन सब ॒उपद्रवोंपर विजय प्राप्त करें, और अन्तरंगमें 


ब्+ 


ज्ञानानन्दस्वरूप मात्र आत्मतत्त्वकी दृष्टि रखकर अपने आ्पमें प्रसन्नता पावें । इसी विधिसे हम संसार 
के संक्ोंसे छूटे सकते हैं । * 5 


३०४ &- ० हि. 


(१७ ) आंत्म चुशासन प्रवचन पंचम भाग मा 

इस पुस्तकें आत्मानुशासन ग्रन्थक, १८० वें छन्दते १८६ वें छन्‍्द तक पुज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजा- 

नन्‍द मदाराजके प्रवचन हैं । संयथी प्रुरुषको प्रकाश प्रधान हाना चाहिए तभी -बह प्रतापी हो सकता है, इसका संकेत 
पढ़िये १२० वें छन्दके एक प्रवचनांशमे, १० १-सयमाकों प्रकाशप्रधान हाने की प्रविवायं-संयमो पुरुष 

: पहिले. प्रदीप को तरह प्रक!शप्रधान हुआ करता है, पीछे ताप. और प्रकाशमें सूर्य की तरह देदीप्यमान 
होता है। शात्तिके लिए जिसने अ्रपना भावात्मक कदम रक्‍्खा है, संयम तप, ब्ैते, आचरणोंमें जिसन 
अपनी परिणति की है वह पुष्ष ज्ञानप्रवात होता है। पहिले उसे वस्तुस्वरूपक। ठीक ठीक ज्ञान करके 
स्वयंमें शुद्ध प्रकाशवाला बच जाना चाहिए, तव सयम. ठोक कहलाता है। जब तक अपने लक्ष्य की 

: पकड़ नहीं हो पाती है तब तर्क कुछ भी क्रिया करे, उन क्रियाश्रोंसे उस लक्ष्य की सिद्धि नहीं ही सकती 


है । 


का प्रोहमत-पह ज्ञानी प्रुरुष 


ज्ञानदीपसे कर्मकज्जलका वमन हो जाता हैं पढ़िये १२१ वें छन्दके (क प्रवचनांशपें, (० ६-कमंकज्जल 


इन रागद्गषादिक कर्मोका ' वमन-करता हुआझ्ना ' दीपक के तरह स्वपर 


(१9७) आत्मासुशझासंन प्रवचन पंचर्म भाग: “(460 


प्रकाशक वन रहा है | जैसे वमन की हुई चीज फिर ग्रहण नेहीं-की जाती, -किसी को. कय हो जाय तो 
- क्रय होनेके बाद पेट खाली हो जायगा। थोड़ी देरमें भूख लगने लगती है। तो उस हो कय को कौच 
खा लेता है ? उस ओर तो कोई दृष्टि भी नहीं देता । उस कय को तो राखसे ढक दिया जाता है। 
“ जैसे वमन-की हुई चीज फिरसे ग्रहण नहीं की जाती ऐसे हो ज्ञान द्वारा रागद्वष सुख झादि विभावोंका 
वप्तन कर-दिया, यह मेरे नहीं हैं, मेरे से भिन्न हैं, विंभाव हैं, औपाधिक भाव हैं, मेरे स्वरूप नहीं हैं 
ऐसा ज्ञान करके अपने स्वरूपमें से निकाल दिया, वमन कर दिया तो अब यह ज्ञानी फिर से उन राग- 
द्वपादिक विभावोंकोीं यह मेरा स्वरूप है, इस रूप ग्रहण नहीं करता है। ः 
अज्ञानीका राग अहितकारी ही हैं अतः अज्ञ।नभावकों छोड़ा, इसको प्र रणा पाइये १२४ वे छुन्दके एक 
. प्रबच्ननाशमें, पृ० १६-अज्ञानीके रागका पतनमें सहयो.,-ज्ञानीकों राग तो सुबह की ललाई की तरह 
जैसे सुबह सूर्योदयसे आज घटा पहिले पू्॑ दिंशामें जो लालिमा होती है वह उत्थानके लिए होदी' है 
, किन्तु अज्ञानोका राग है सध्याकाथकी ललाई को तरह । संध्याकालकी जो ललाई है उसमें कितने ऐव 
होते हैं। प्रकाशकों समाप्त कर देती है। अ्न्धकार आगे छा जाता है और इस सूर्यको पातालमें मेज 
देती है । सूयंके अस्त होनेका नाम पातालमें मेजना बताया है । किसी पुरुषके किसी प्रकार की हानि हुई 
'है और वह उसी बात पर अड़ जाय तो लोग कहते हैं कि भाई हम बहुत समभाते हैं नहीं समभते हो 
-. तो जावो गिसो कुववेमें | उसका अर्थ यह नहीं है कि कहों पानी वाले कुर्वेमें भिर पड़ । इसका मतलब यह 
है कि ह।नि भोगो, बरबाद होग्ो | तो यों ही सूये पाताल तल का प्राप्त होता है, इसका अथ है कि य 
सूर्य अस्तको प्राप्त होता है। उप्त संध्याकी ललाईमें इतने ऐव हैँ कि अकाशको निटाकर अ्रन्धकार अ,गे 
ला दे और सूर्यको भो रसातल भेज दे । ऐसे ही अज्ञानीका राग ज्ञानको मेटता है। अज्ञानकों अढ़ाता 
है) वह जीवको बरबाद कर देता 


कह्याणार्थी. जनो, आत्महित चाहो तो स्थो स्नेहसे दूर रहो, आत्मस्नेह करो, इसकी प्रेरणा पाइये १२६ ये 
छन्दके- एक प्रवचनांशमें, पु० २६-वाधुम्रोंकों स्त्रियोंसे दूर रहनेकी चेतावनी-साधुअनोंवोगे स्त्रियोंसे श्रति दर 
रहने-को चेतावनी देते हुए आचार्य महोदय कह रहे हैं कि जसे सुन्दर सरोवरमें कोई प्वासा अपनो 
प्यास बुकाने जाय और तटपर पहुंचते ही उसे मगर झादिक कोई ऋूर जलचर जीव उसे गुप्त लें तो 
 'जेसे उसने चाहा-तो था तृया शान्त करके विश्वामका पाना, किन्तु हो गया प्राणघात । इसी प्रकार कोई 
निबुद्धि पुरष बाह्ममें रमणोय स्त्रीके निकट जाता है तो वेदता मिटाने, सुख पाने, किन्तु वहां विषंय- 
वेदनामें विल्लुल होकर अपना होश खो देता है व पापग्राहसे गुप्त हो जाता है । इसके परिणाममें एंके- 
« ैरिद्रक आदिक पर्याय्रोमें उत्तन्न होकर चिरकाल तक दुःख सहता है । 


स'घुबोंकी सवारी,भोजन व कुटुम्ब वास्तविक परखिये १५१ वे छन्‍्दके एक प्रवचनांशमें-पु० ७१-साधुवों 

की भोजन व सवारी-सवारो साधुवाक़ी आकाश है। किसो भो समय यह समस्या नहीं श्राती कि हमारे 
पास सवारी हो नहीं है, केसे चले, अरे सव जगह सवारा तैयार है। कोन सी ? आकाझ् । इसे कौत 
हटा लेगा ? इष्ट भोजन है साधुका आन्तरिक तपश्चरण । अन्तस्तत्त्व करके आतमरचि करके जो साधु 
की तपस्थाका भाजन मिल रहा है उम्ससे ता वह बड़ा तृ त रहता है । भोजन का काम क्या है। तृप्ति 
करदे । भोजनसे वह तृप्ति. नहीं हाती जो स्थाई रह सके या स्वाधीन हो, पर अपने चंतन्य स्वभावमें 
अपने आपके उपयोगमें तथानेक्रे तपश्चरणमें जो .सन्तोष और तृष्ति होती हैं वह उससे कई शुणा भी 
“क्या ? अद्भुत विलक्षण ही.होतो हैं। तो हे साधु तेरा भोजन है तपश्वरण । और, दे. स्त्रो, पुत्र 
: आवदिक कुंदुम्बोजन ये सब तेरे हैं गुण । जो तेरे में गुग है, क्षमा, सरलता, मादिव श्रादिक जो तुकतें .. « 





( ३७४ ) :.. 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


ग्रुण हैं, शञान दर्शनकी शुद्ध दृत्ति ये सब तेरे स्त्री आदिक परिजन हैं । 

सुखी होना है तब दष्टि बदल लीजिये, कैसी ? पढ़िये १६२ वें छ्दका एक प्रवचर्नाश-पुृ० ६ +-हृष्टि- 
परिव्तंत-यों इस इलोकमें यह शिक्षा दी है कि दु:खोंसे छूटना चाहते हो ता अपनो हृष्टि बदल दो । 
अब तक घनकों ही सर्वस्व मानने का परिणाम रहा था, तो श्रव आकिल्चन्य पर-विविक्त शुद्धस्वरूपमें 
तू अपना डित मान ले। अब तक प्राणोंमें प्रंथ करके, प्राणोंके धारणसे अपनेक्रो सुखो मानता था तो 
अ्रव इन इन्द्रिय आदिक प्राणोंको अपना विवातक जानकर इन प्राणोंसे सदाके लिए छूट जायें ऐसी 
स्थितिमें अपनेको सुखो मान। बा 

हम क्या किया करते है ? ज्ञान (जानन); उसका फले हम क्या चाहें, इसका निर्णय कीजिये तो सही । 
पंड़िये १७५ वें छन्दका एक प्रवचनांश-पृ० १२१-ज्ञानका वास्तविक फल-किय्यों भी काम करनेका कुछ न 
कुछ फल माना जाता है। बिना फलके कोई कुछ करना ही नहां चाहता । आखिर इसमें. लाभ क्‍या 
मिलेगा, यह दृष्टिमें न हो तो कौन क्या काम करता है ? यह आत्मा निरन्तर जानता रहता है। इस 
का जाननेका लगातार काम लगा हुआ्रा है। किसी भी क्षण यह जानने से विराम नहीं लेता | तो यों 
जानते रहने में श्राखिर फल क्‍या मिलता है? आवार्य देव बोलते हैं कि ज्ञानमें तो यही प्रशंसनीय 
फल है, भ्रविनश्वरफल है.कि ज्ञान. बने । जाननेके फलमें जानना रहे यही उत्तम अनिश्वर फल है। 
जानन फलमें कुछ ज्ञानमें, न लावें। अन्य कुछ ज्ञानका फल चाहें तो यह सब मोहका माहात्म्य है। सीधे 
सादे शब्दों में यह कह लो कि जानने के फलमें जानना रहे, यही उत्कृष्ट फल है । | 


मोहका फोडा मेटनेका यत्न देखिये १८३ वें छन्दके एक प्रवचनांशमें, पृ० १३५-मोहावरणके समाप्त 
करनेका उपाय-आअ्रब जंसे गुमड़ा घाव बड़ा फोड़ा हो गया है तो उसे शुद्ध करनेका निर्दोष अंग बना.लते 
का क्‍या उपाय है ? वह फोड़ा केसे भिटे ? घाव कैसे ठीक हो ? तो उस उपायमें आप दो काम ही तो 
करेंगे-फाड़में जो पीप खून आदि भरे हुए है उन्हें #िकाल दें श्रौर उस पर तेल घी आदिक का लेप कर 
दें, घ,वकी पीड़ा मिटानेके लिए दो काम किए जाते हैं-त्याग और भ्रहण कहो, जाति कहो, इसी प्रकार 
इस मोहका विनाश करनेके लिए दो काम किये जायेंगे-परद्रव्योंका त्याग, परद्रव्य सम्बन्धी विव पका 
त्याग और अपने स्वभाव € उपयोग । निज जातिका ग्रहण । यों त्याग और ग्रहण द्वारा इस मोहका 
भी अ्रभाव टोता है। तो जब फोड़ा ठोक हो जाता हैं तो उस पर चमड़ा ओर रोम प्रकट होने लगते 
हैं। नया स्थायी चमड़ा आा जाय और उसमें से रोम प्रकट होने लगें तो समभ्रिये अब फोड़ा विल्कुल 
: ठीक हो गया है और जैसी स्थिति थी गरोरक्री स्वभावतः वह स्थिति झा गई। इसो तरह जब मोह 
विनष्ट होता है तब इसमें सम्यकत्वरूपी रोयें उत्पन्न हते हैं तब समझ लीजिये कि मोहका फोड़ा ठीक 
हो गया, समाप्त हो गया । 

(१७८) आत्मानुशासन प्रवचन षष्ठ भाग 


इस पुस्तकमें आत्मानुशासन ग्रन्थके १५७ वें छन्दसे २७० वें छन्द तक शर्ज्य श्री मनोहर जी जग सहजा- 
ननन्‍द महाराजके प्रवव्॒त हैं । शान्तिसे श्ञान्तिकी संतति व अश्ान्तिसे अश्ांतिकी संतति चलती है, अतः दोनों लोकोंमें 
शान्ति चाहने वाले अभीसे शान्तिक। यत्न करें, इसका संकेत पढ़िये १८७ वें छुन्दके एक प्रवचनांशरमें, 6 ३-शान्ति 
व अ्रशान्तिकी संतति-जिसके यहां श्रशान्ति है उसके अ्रशान्ति की धारा बह जायगो, अगले लोकमें भी 
अशान्त रहेगा, जिसके यहां शान्ति है उसकी संतति भी चलेगी, वह अ,गे भी शान्त रहेगा, विषयसुख 
सुख नहीं कहलाते । जहां तृष्णा है वहां क्लेश ही है.। वह तो दुःख ही है। दुःखका फन दुःख है । किन्दीं 


: (१७५) आत्मांनुशासन प्रवचन, ष७5 भांग | $ ३२७५ ) 


फे विषयसुखोंकी सामग्री अधिक है, तृष्णा थोड़ी है, नहीं के बराबर है तो वह वहाँ. सुखी. रह सकता है.।. 
रंक पुरुषोंके: विषयसाधन कुछ भी नहीं-है। .किन्तु उनके तृष्णा बनी. है, उनमें-चित्त- ब॒ना तो.वे दुःखी . 
'रहा-करते हैं;। इसलिए विषयसुख सुख हीं हैं, उसकी बात यहां नहों कही जा रही है ।.जो वास्तविक: 
सुखी :हैं वह भावी काल में भी सुख पायेगा और जो दु:खी. है वह भावी काल में भी दुःख प्रायगा |, . 
: दुनियाको रिक्ानेके-आशयकी मूढ़ता पढ़िये १६० वें छन्दके- एके प्रवचनांशमें पृ० १०-दुनियाकोः रिकान- 
का आाशय-देखो : शरोर बल वाले दूसरोंको अपनी बलवत्ता जाहिर कराणेके लिए पूरा. बल लगाकेरः 
बलसे- भी श्रधिक काम करके दिखाना चाहते हैं। लोग जान जायें.कि-यह बहुत बलशाली है, ऐसा ही. 
(६.नहें दुनियाकी अपना: ज्ञानीपन जाहिर करना है, लोगोंसे ज्ञानीपनकीं प्रशंसा चाहते हैं तो प्‌ । बल. 
लगाकरः संस्क्ृतकी प्राकृतकी और ओर भाषाओोंकी 'ड़ी लगा देते हैं ।. चाहे : श्रोताश्नोंकी समभमें कछ 
आये चाहे न आये यह इसलिए करते हैं :कि. जिससे लोग - जान.जायें कि यह विद्वान है, यह सब: क्या: 
है ? चंदनकी लकड़ीको जलाकर उसकी राख बनाकर काम्ममें लेन की तरह है। यदिःज्ञान पाकर. तप- 
इचरण करके उसके फलमें ख्याति पूजा लाभ की चाह करता है तो यह तो: तेरे अनथ्थे की वात है । तू 
यदि ऐसा करता है तो तू अभी लोभकी पंक्तिमें ही बेठा हुआ है। अलौकिकता कुछ नहीं आयी, भौर 
ऐसी स्थितिमें शरीरका शोषण किया वह भी व्यर्थ । लाभ भी न मिला और जीवन भर शरीरको भी 
सुखाया, उनकी गति तो दयनीय है। ,.. हा ु ह ह 
५ देहकी भयान्कताका वृत्त पढ़िये--१६४. वें छन्दके एक, प्रवचनांशसें पृ० १७-देहकी , भयानकता-देखो 
भेया, ऊपर की. थोड़ी सी. चिकनाई और चाम भी कुछ सजे हुए मालूम देते हैं.। तूृ.इस चामको नजरसे 
' ओक्कल करके इसके अन्दर जो कुछ है उसकी तो-कल्पना कर-।- जसे मरघटमे भु्द की खौपड़ी पड़ा 
रहती है. शायद कभी देखा. हो, यह. विजलीके खम्भोंमें जहां पर डन्जर श्रथवा सावधाव लिखा रहता है 
वहां ५र खापड़ी को फोटो टंगी रहती है, उसे देखा होगा त* वह कितनी भयानक सो लगतो है । ह 
निकली, श्रांज़ों की जगह दो गड़छ से, नाक की जगह तो बिल्कुल बेढंगा सा दीखता है । वही चीज तो 
इस-जिन्दा हालतमें है। कोई नई बात “नह) है । जो. रूप, जो आकार, जो ढंग उस मुर्दे की खोपडीमें है 
वही की,वही चीज जिन्दा मनुष्यकी खोपड़ीमें है। जिस शरीरने तुझे कष्टका कारण बनाया उसी 
शरीरसे तू प्रीति करता है।, अरे जिन्दा रहनेके लिए कुछ खा लिया जाता है, वह तो ऊधम नहीं है 
पर यह, अपन भीतंर की ईमानदारी है, कहांसे क्या होता है । 
यदि क्षोभ नदों चाहते हो तो केवल स्वरूपईष्टिका यत्न करो, इसकी प्रेरणा लीजिये .न॑० २०४ छन्दके 
एक प्रवचतांझमें, ० ३१-स्वरूपको सम्हालमें क्षोमका अभाव-श्रव अपने लिए इतत्ो बातका तो यहां ही 
अंदाज करलो, आपकी कोई निन्‍्दा करे. गाली दे और आप कुछ , अपनी ज्ञ त हृष्टिके निकट बेठ रहे 
हों, कुछ ज्ञानकी ब्रात. समायो हुई हो तो आपको खेद नहीं होता, या. श्रधिक नहीं होता और जब अ्र५ने 
झ्रापके ज्ञानसे चिगकर इस ,मुर्त शरीरपर दृष्टि जायगी तो वहां आपको खेद होगा । बड़ी विद्वलता हो 
' जायगी । साधुजन ज्ञानहष्टिमें निरत रहा करते हैं, उन्हें उपसर्ग और रोग आदिकसे किसी कारण 
खेद नहीं होता । जैसे नदीमें कितता ही जल चढ़ जाय, पर जो मजबूत नाव पर बेठा होगा उसे रंच 
भी क्षोभ न होगा, अधीर न॑ होगा, ऐसे ही जो अपने मजबूत स्त्ररूप दुर्गमें बेंठा होग। उसके भो कोई 
. . क्षोभ नहीं आं सकता । . । 
: - अज्ञानी तो दुःखम्में ही सुख मान: रहा है, वास्तविक सुखका तो नाम . भी नहीं मालूम है, इसका क्त्रिण 
+ देखिये बं० २०६ छल्दके एक प्रवचनांझमें, ० ३२-दुःखमें भी अज्ञानी की.सुखमान्यता-जँसे कोई लकड़हारा 
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( ३७६ ) 'सहजामन्द सहित्य ज्योति प्रथम भाग 


सिर पर लकंडियों का बोभ लाए चले जा रहा है । बोभ के मारे उसको सिर दर्द करने लगे तो सिर सें 
भ्ार्‌ उठा कर कंधे पर रख लेता है । और कंधे: पर वह गदेठा-रख कर श्रेपने प्रापकों सुखी अनुभव करता 
है, इस ही प्रकार यह अ्ज्ञानी जोब शरोर में रोग नष्ट होने से अपने को सुखी मानते हैं , पर यह नही. 
देखते कि शंरीर का सम्वन्च होना, मिलना यह स्वयं एक महा रोग है । किसी भी प्रकार की कोई इन्द्रिय 
सम्बंधी बंधा दूर: हुई तो उसमें यह जीव अपने को सुखी मानता है । पर यह वह नहीं जानता कि हम 
तो वेंदनाग्रों-के बनमें गुजर रहे हैं । एक वेदना हटी कि दूसरी वेदना तैयार है | यों. हजारो वेदनाये एक 
पंरु एक आती रहती हैं। वहां देखा जाय तो जैसे लकड़ी का बोफ सिर से उतार कर कंधे १र रख लेने 
से उंसका भार दुरः्नहीं.. हुमा ऐसे हो .जगतके जीवोंका कोई रोग मिटे या कोई वबेदना श्ञान्त हो तो 
उससे वेदनाग्रों का भार 'तो नहीं हटाः। वेदनायें तो अभी ज्यों का त्यों हैं, पर य8 मोहो जीव कभी कभी 
अपनी कल्पना के अनुसार कुछ वैभव पाकर अपने को- सु खी मानते. हैं। वस्तुतः.यह सुखी नहों है। सुख. 
तो तब है जब शरीरका विभावोंका; कर्मों का अभाव हो और कैवल्य अवस्था प्रकट हो तो उसमें ही 
शान्ति है, अ्रन्यत्र-शान्ति मानना मुढ़ता है । ' आ ५ ह 

भेदविज्ञानका परीक्षण कैसे होगा देखिये नं७ २४३ छन्‍्दके एक प्रवचन!झमें पृु० ६१-कठिन परीक्षण- 
भैया, कितनी तीत्र श्रद्धा चाहिए इस बात पर टिकनेके लिए कि यह देह जुदा है और मैं जुदा हूं । कह 
लेना तो आसान है, और चूंकि ऐसा कहनेसे भला जचता है सो दिलका बहलाना भी है, किन्तु इसी 
प्रकार का प्रयोग बने कि देह जुदा और में जुदा हुँ यंह बात सम्यग्दष्टि पुरुषके ही सम्भव-है। सम्यर- 
दृष्टि कुछ जुडे लोग नहीं हैं। जंसा मेरा स्वरूप है वसा हो -उनका स्वरूप है ।. यह सत्य प्रकाश 
चाहिए । सत्व विज्ञान चाहिए, सम्यक्त्व हो जाता है।  : .. 


,.. परदोषके कहनेमें दोषोंका पोषण. होता र,ता है उसमें आंत्महित नहीं हैं, देखिये नं० २४६ छन्दके एक 
प्रवचनांशमें, पृू० ६६-परदोष॑वादसे दोषोंका पोषण-देखो तो मृढ़ता कि अश्रपने दोषोंको .अवग्रुणरोंकों मुलसे 
नष्ट करनेके लिए तो उद्यमी बनें । बड़ो दुर्लभ तपस्यायें धारण करते हुए अ्रज्ञानी बनकर एक व्यर्थका 
दोष ऐसा बना लिंया है कि जिससे उन्हीं दोषोंकरा पोंषण हो रहा है । वे दोष क्या हैं ? दुसरोंके दोषोंके 
बोलनेमें मजा लेना । श्राचार्य देव कमा छांट छांटकर.सफायां करनेका यत्न कर रहे हैं। होता है ना 
किन्हीं बड़े बड़े तपस्वी जनोंमें यह महत्वसे सम्त्रन्धित ऐव । ऐसी दुर्धर तपस्या करनलें, बड़ा संयम पाल 
ले, निरारम्म, निस्परिग्रह सब कुछ वृत्तियां शरण करले, लेक्रिम एक ठलुवा बंठे कभी भी किसोका दोष 
कहने में दिल चस्पो ले लें तो इतने मात्रसे करी करायी वह सारी त।स्या मिट्टी में मिला दी । जैसे 
कहते हैं ता-शुड़ गोबर एक कर दिया। भेय्रां, दुधर संयम पालन केरके एक परदोषवादकी बातकों 
किये बिनां कुछ अटक थी क्‍या ? कुछ नुकसान था क्‍या ? “जो दूसेरोंके दोषों की कथा न करते, एक 
व्यर्थ सी बात का बड़े से बड़ा कमेला खड़ा कर दिया, जिसे कहते हैं-गुणोंपर पानी फेर दिया, ग्रुणोंका 
विकास करनेके लिए कमंमलोंकों नष्ट करनेके लिए तपस्यों क्रिया, परदोषपवादके ऐब से उन कमंमेलों 
को बहुत हृढ़ बना दिया। * 

व प्रमुका सुगार्चंन व ना/मार्चन की विधान देखिये-२६५ छन्देके एक प्रवचनांशरम, पृ० १२५-ग्रुणार्चन और 
नांमार्चन-जेन दर्शनमें किसी नामकी पूजा नहीं है, गुणोंकी पुजा है। भगवान का भी नाम नहीं है, पर 
जिस नाम द्वारा व्यत्रहत देहमें विराजमान आत्मा ज्ञानमय होकर केवली हो गया, व्यवहा रमें वहां 
भगवानका नाम लेते हैं, अयवा जंसे एक ही चीज का खेल चाहें तासका हो खेल समभलो तो उसमें 
कठित- भो खेन होते हैं गौर सरल भी खेल हो) हैं। कठित पद्धतिके ख्तैल. जिनसे नहीं वनते वें मुरस 


(१.६) सम्राधितन्त अवचर्न प्रथम, भागे । (..३७७; ) 


; पद्धतिके खेल- खेलते हैंँ। उल्टा डाल:.दिया, उलदं दिया,: खोल, दिया;:रंग मिल-गंया, लो जीत ग़ये, न 
-+ मिलाहलो हारगये-। बताझो:ः ऐसे.खेलमें: कुछ विश्येष बुद्धि भी लगती, है क्या. जो कठिन खेल; जानते हैं 
' बे उस प्रद्धतिका! खेल खेलते हैं,ऐसे हो ज्ञानकी -उपासनामें .जो एक अपने आत्मामें, आत्मशान विहारुका 
कौतूहल है उस ज्ञानविहारके कार्यक्रममें जो तत्त्वज्ञानी मर्मज्ञ पुरुष हैं वे स्वभावदहृष्टि करके निशचयुद्ृष्टि 
.. करके ज्ञानके शुद्धस्वरूपको निहारकर उस ज्ञानमें रमा करते हैं । पर यही ज्ञानी पुरुष इतता अधिक 
' काम करके थक जाय तो भगवानका नाम लेकर चारित्रके ग्रुणोंका ज्ञान करके अंपने ज्ञातमें ज्ञानविहार 
को करते हैं। अथवा जो. अपनी अदभुत महिमामें प्रवेश नहीं कर॑ पाये हैं वे पुरुंष प्रभुका नाम लेंकर 
' चारित्र॑गांकर गुणानुवाद करके इस ज्ञानमें विहार करते हैं। .. 


हा (१७४) संम|धितन्त्र प्रवचन, प्रथम भाग ओ 


६: ;7-./ इसः पुस्तकमें /पुज्य/पांदः स्वामी: द्वारा. प्रणीत समाधितन्त्न ग्रन्थकेः २७' वें। श्लोक पर: पुज्य- श्री मनोंहर-जी 
*.>वर्णी सहजानन्दःमहाराजके प्रवचन' हैं । इसके मंगलाचरणके: एक प्रवचनांशमें: मंगलाचरणके शब्दोंमें, जे।न,:मार्ग व 
:' भक्तितीनोंका:प्रकाश, बताकरःबताया है किःज्ञानईष्ट ही सकल 'संक्रटभोच्रेनी बूटी है। पृ० ५-सकलसंकटमोचनी 
« बूटो ज्ञानहृष्टिः सच : जानो भेया, अपने :ज्ञानका-स्वरूप श्रपने ज्ञानमें जिस समय भ्राये उसःसमय इसके 
““संकट,वहीं रहते ।० उपेक्षारूप धर्ममें वह सामर्थ्य है । .जरा:करके हो देख लो । :.किसीसे राग: बढ़ा. था, 
“ पहिले :दुःखी- हो रहा था, कोई घटना : ऐसी हो- गयी कि सोच्न लिया कि जाने दो ।' जो कुछ हो सो! हो, 
क्या मतलब ४ उपेक्षा की कि संकट उसके हल्के हो जाते हैं। यदि ज्ञानंस्वरूप ज्ञानं॑में आये, वहां, परम 
. उपेक्षा रहती: है । उस स्थितिके आनन्दको कौन बता सकता. है ?. उस ज्ञ|त्तस्वरूपके ज्ञान बिना शान्तिके 
> लिए अस्य समस्त भी यत्त कर डालें, धर्मके नाम पर ही सही. बड़ा तप, बड़ा ब्रत, बड़ा मेद. बड़ा चीजें 
, भो कर डालें पर शान्ति आनन्द और कमेक्षय.का साधन तो - शरीरकी चेंष्टा नहीं है.किस्तु ज्ञानस्वरूप 
को दृष्टि बने यही. है .उन.सब हितोंका साधन । वह ही एक छोड़ दिया ज।ये, उसका: ही त।खमें धर 
_दियां जाव और अनेक श्रम किये जायें तो उन श्रमोंसे सिद्धि नहीं होतो- है । ६ 


५... . /. समाधिसे बहिभूत॑-बहिरात्माकी मधताका,एक चितेण देखिये इलोक नं० &€ के एक :प्रव्चनांशमें, पृ० ४०- 
बाहरी ममता-देखो भेय।, कसी; ममता; है; «बूढ़े भी. हो जायें, कपोल भी सूख जायें, हड्डी भी निबल 
यें, फिर भी अपना,यह शरोर ही प्रिय लगता-है:। एक तो शरीर की वेदना नहीं संद्दी. जाय. यह ब।त 
. अलग है. और शरीरमें ही आपा समभकर उसमें प्रीति बुद्धि की जाय, यह बात जुदा है,.जसे कोयलावबो 
: कितना ही घिसा, | जिकलेगा काल[:ही । साबुन लगा:दो - तो कोयला सफेद - नहीं. हा. . जायेगा, ऐसे, ही 
शरीर हैं। कितना ही इसे सजाञ, कितना ही साफ करलो, इसमें भ्रसार ही: श्रसार बात: निकलेगी । 
अपविन्न गदी गंदो ही धातु उपधातुर्वें निकलेगी, किन्तु वाह रे भोह की लीला कि इस निज सहजस्वरूप 
को तो यह आत्मा भूल जांतों है औरं देह की सार संवंस्व'हैं ऐसा मानने लगता है । 


१६ चें-इलोकके एक अंदकर्ां -में बताया है कि मनुध्य देह तो वेराग्यक्रे: लिए मिला, किन्तु मोही इसका 

: कैसा दुरुपयोग करता-है। पृ०. ५८-असार देहके लाभकाः प्रयोजन व राग्ये-देख लो मनुष्य-देहमें कहीं. कुछ 
'भोःसोर बात” नहीं नजर आता ।- ऊपर-पसोना है, रोम-है, चमड़ा है, : और-जरा नीचे चलो;.खून 

: मांस-है, मज्जःहै, हड्डो' है और: भीतरकी धातु उपधातुव हैं, जो जं॑से कहते हैं कि येः केलेकेः पेड़में- सा र-- 

'भुत बात कुछ नहों है.। पत्तोंको छोलते जावा, पूरी: तरह-से, तो-वहां पेड़ पत्ता कुछ ने मिलेगा.ै. वे ही 

5 पत्ते'जो-ऊंतर।निऋले हैं वेनोचेः तक सम्बंत्धः रखे रहते. हैं। + केलामें कोई सॉरः नहीं मिलता | फ़िर भी 

इस मनुष्यदेहसे स्थ|वर की देह अच्छी है.। वनस्पतियों के. देहंअच्छे- हैं ।.। ये का; बांदा ताता आदि तो 


(६ रेऊ5फ ) 'सहुजातन्द साहित्य ज्योति प्रथम भांग 


- कुछ काम गाते हैं, पवित्र हैं, ठोस हैं, पर भनुष्यके देंहमें पंया तत्व रखा है ? गंदगी गंदगी से भरा है । 


च्ह 


सो मानो यह गंदा देह विरक्त होनेके लिए मिला है । पर यह मनुष्य मोहमें ग्राकर विरक्त होनेंकी बात 
तो दूर जान दो, कजाओं सहित साहित्यिक ढंगसे बचनोंकी लीलासे बड़े एक अनोखे ढंगसे प्रेम और 
मोह बढ़ाता है । पर | ' म 

..... देहमें आत्मबुद्धि करफे नशेका विस्तार तो देख्िये-१४ वे इलोकफा एक प्रव्चनाध-प० ६६-दोहत्मबुद्धि 


के नसेका विस्तार-मैया भोहमें कितनी कल्पना होती है, कंसा कपायभाव होता है, स्मीसे कितना बढ़- 


प्पन माना है, कभी यात्रामें जाते हैँ ना श्राप लोग स्त्री समेत, तो रेलगाड़ीसे जब उतरते हो तो कुली 
को तरह तुम लद। हो कि तुम्हारी स्त्रो ? बिस्तर पेटी तुम्हीं तो लादते हो और स्त्री बड़ी शञान शौकत 
से चलेगी । हाथमें बठुबव| लेकर ऊंची एड़ी की चप्पल पहिनकर, इसमें ही पुरुष भपनेमें बड़प्पन महसूस 
करते हैं। कोई यार दास्त प्रिल जाय बात करनतेको और वह:जान-जाय कि इनकी बेगम वहुत शानसे 
भौर बहुत ढंगसे रहती है, इसमें ही खुश हो रहे हैं । इन-परिजनके कारण यह बहिरात्मा ग्पने झापकों 


:. बड़ा मानता है भौर न भी कुछ कहे, न बड़ाई करे, न रंग ढंग दिखावे तो मनमें तो उस- सब ' कुठुम्बका 


“चित्रण बना ही :रहता है । श्र शायद भगवानके दर्शन करते हुए भी भगवानको मी स्त्री पुत्रसे वड़ा न 
मान पाता. हो + इतना श्रादर प्रभुका भी मनमें नहीं होता, >तना आदर परिजनका करते हैं। ऐसा 


: विचित्र यह महामोह मंद इस जीवने पिया है। उसका कारण केवल यह हो एक है कि शरीरमें उसते 


- यह मैं आत्मा हूँ ऐसी बुद्धि की । 


दुःखके कारणभूत रागादिभावोंका विनाश आत्मदर्शन से होता है, इसका संकेत लीजिये २५ वें इलोकके 
एक प्रवचनांशमें-पृ० १२१-भ्रात्मदर्शनेसे राग।दिकका क्षय-परंमायंतः अपने आपको देखने वाले इस मुक 
ध्रात्मामें रागादिक दोष नष्ट सुगम ही हो जाते हैं, क्योंकि श्रात्मतत्त्वको देखा जाने पर यह अनुभव 
किया गया कि यह में ज्ञानमात्र हूँ । ज्ञान जंसे कि श्रमुर्त भाव है तो ज्ञानस्वरूप ही त' श्रात्मा है। वह 
भी अ्रमृुत ज्ञानभावमात्र अश्पने आपके स्वरूपको जिसने निरखा है ऐसे ज्ञानों संतके ये रागद्व घादिक 
विका रभाव यों ही विलीन हू जाते हैं । रागका राग मिटानेका वास्तविक उपाय बाह्य पदार्थों का संग्रह 
विग्रह अथवा कुछ परिणमन कर देना हो जाना, यह नहीं है। रागका अर्थ है परवर्तु सुहा गई और 
राग मिटनें का भर्थ है कि परवस्तुमें सुह्ा गई ऐसी स्थिति ही ने हो । यह स्थिति अपने आपको ज्ञान- 
मात्र प्रनुभव करने से प्राप्त होती है । मैं ज्ञानघातर हूँ । जहाँ जाना कि यह मैं केवल जाननहार हूं, प्रन्य' 
इसमें बुत्ति होना मेरास्वरूप नहीं है तव यह रागद्व पको क्‍यों अ्पनायेगा ? परमार्थ निजस्वरूपको देखने: 
प< रागद्व प नहीं ठहरते हैं । ' ०-5 हे 

(१५०) समाधितन्त्र प्रवचन द्वितीय भोग 


इस पुस्तकमें समाधितन्त्रके २८ वें एलोकसे-५० वें इनोक तक परुज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजाननन्‍्द 
भहाराजके प्रवचन हैँ । आत्मस्थिति अर्थात समाधिलाभके लिए ,सोहं की भावना का साधन बताने, वाले कार्यत्रहम * 


" बे कारणवरह्यझा परिचय कीजिये २८:वों इलोफके एक प्रवचनांशमें-प० १-कार्यत्रह्म और कारणग्रह्म-परमात्म- 


तत्व दो प्रकार से है-एक..कारणपरमात्मां ओर एक कार्य परमात्मा । ऐसा यह 253 पना केवल 
परमात्मत्वमें ही नहीं है, किन्तु प्रत्येक प्रसंगमें कारणत्व झ्रौर कार्यत्वका प्रयोग है। जसे कारणपरमाणु 
और क/यप रमाणु ।. इसी प्रकार कारणसमयसार-झोर कार्यसमयसार । जो सहज चेतन्यस्वभाव है वह 


: तो है कारणबहाय और: जो पित्थ्वभावको उत्कृष्ट शुद्ध विकास है.वह है कार्यत्रह्म । परमार्थ दृष्टिसे यह 


(१८०) समांधितेन्त्र श्रवेचन द्वितीय भाग ह ह . ( . ३७६ ) 


आत्मा निजस्वरूप होने के कारंण कारणब्रह्यकी उपासना कर सकता है। क्रार्यत्रह्यकी उपासना तो उसे 
विषयश्ुत बनाकर अथवा झादर्श मानकर किया करते हैं। सो वहाँ भो इं। आत्माने ग्रुर्णस्मरण रूप 
निज परिणमनका विकास किया है। तो जहां परमांत्मतत्त्वकी भावना करनेका संदेश झाया तो वहां- 
प्र श्रध्यात्मशास्त्रोंमें यह अर्थ लेवा चाहिए कि कारणब्रह्मकी उपासना करें। बे 


, “::अज्ञानी जीवको जिसमें विद्वास बना है, धोखाकी चीज वही है, पढ़िये २६ वें इलोकके एक प्रवंचनांशमें, 
१० ६-वास्तविक भयका स्थान-पूर्व इलोकमें कारण प्रमात्मतत्त्वकी भावना का वर्णन था। उस वर्णन 
को सुत्तकर किन्हीं भाइयोंको ऐसा लग सकता,है कि वह तो बड़ी.कंठित और भय वाली बात है। ' हमें. 
तो साधा सुखदाई यह घरका रहना ही लग रहा .है। कहां का दंद फंद, अकेले रहो, सबसे विविंकत' 
सोचो, कुठुम्बका परिहार करो-।. ये क्या श्राफते हैं ? कैसे ग्रुजारे को बातं हो अन्यथा बड़े भयकी बात' 
है । ऐसे मयंकी आशंका होनेपर आचार्य देव-यह शिक्षा दे रहे हैं कि अरे मूढ़ आत्मन्‌, तुके जिस जगह 
विश्वास लगा है कि यंह.मेरा सुखदायी है उससे बढ़कर भयकी चीज कोई दूसरी नहीं है । कोई नरकमें . 
पहुँचे और वहां रहे सदबुद्धि तो ठिकाने वाली , अ्रवज वहां समझें आती है। जिस कुटुम्बके कारणं 
विषय ध्षुख के कारण, मित्रों के कारण नाना पाप किये हैं उन पापोंका यह फव मैं अकेले हीं भोग. रहा 
हूं ।. जब वे कोई मदद देने वाले नहीं है। जो दस बीस की संख्या में मेरा मन बढलाते भी थे। यह 
मूढ़ आत्मा जिस जगह ।वश्वास बनाये हुए है उससे बढ़कर दुःखंक्री चीज, भयकी चीज और कुछ नहीं 

, आत्महितके, अर्थी को अनाकांक्षता व उदारताकी आवद्यकता हैं, इसका 'मनन कीजिये ३८ वें इलोककें: एक 
प्रवचनांशमें, पृ० ६५-अनाकांक्षेता और उदारताकी . आवश्यकता-यद्यपि घर्मपांलनमें एक पेसे की- भी 
अपेक्षा नहीं है, धर्म पैसे से-नहीं होता, पर पंसे के लगावसे अरधंर्म तो होता है ना। तो उस अधर्मको दूर 
करने का हमारा बहुत बड़ा काम है। वह है उदार बुत्ति,, जिससे हम धर्म पालने के पात्र हो सके, 
चित्तके विच्छेदको दूर -करनेका काम पड़ा है। फिर तो ज्ञानसंस्कार हुं कि स्वेत:' ही- आत्मतत्त्वमें 
'आत्माका अवस्थान हो जायगा । सारे क्लैश एक ममताके हैं। मायामयो: दुनियामें मायामंयी पोजीशन 
'के रखनेका क्लेश है.। दूसरा कुछ क्लेश है ही नहीं। न होता आज इतना वंभव, साधारण होते तो क्या 
ऐसा हां नहीं सकता था ? यहां जितना लोकमें बड़प्पन बंढ़ जाता है उतना ही पोंजोशन रखनेकी तृष्णा 
बढ़ जानी है। हुझ्ना कहां धर्म ? जैसे किसी महान कार्यमें घन का दान करके तपस्या करके अथवा तन 
से परकी सेवा करके ओर कुछ यद्का-भाव-रखा तो वहां सन्यास कहां हुआ ? प्रभुका प्यारा नहीं हो 
सकता है । जो कि अपने सम्बन्धमें इस मायामय जगतमें कुछ न च'हेँ और निश्चल शुद्ध भावोंसे परक्री 

-अभ्ुता पर मोहित हो जाय श्रर्थात्‌ अनुरक्त हो जाय॑ और अपने को . कुछ.:.न माने ..और अपने को 
स्व॒तंत्र और सर्वस्व माने । इस जगतमें कुछ चाहने वाले के हाथ कुछ भी तो. नहीं लगता है। ,.. 

:: 5... विवेक पूर्वक निर्णय करलो इस लोक रोप तोपका क्या अंबकांश, पढ़िये ४६ बें इलोकके एक प्रवचनांभरें, 
:बृ० ११७-रोष तोष-का अनवकाश-अब भला बतर्लावो, जो दिखता दे वह 'भ्रचेतन है; जो चेतन है ३ हे 
“दिखता नहीं है। तो मैं किस चीजमें रोष करू. और किस चींजमें तोष करू ? अचेतन पदार्थों में राष 
अथवा तोष करने से क्या फायदा है ? -वे-तो अचेतन हैं.। इन पंत्थरोंमें रोष तोष करनंसे बया लाभ॑ है.? 

अचेतंनमें तो बच्चे ही रोषे तोष करेंगे।. किन्तु ज्ञानवान पुरुष 'इंन' अचेतन पदार्थों में: रोप- तोप नहीं 
“करता । बच्चेके सिरमें:किवाड़ लग जाय ,तो बच्चा रोता है, और मां उस बच्चों को दिखाकर समभा-- 

कर किवाड्में दो चार थप्पड़ लगा देती है, तूने मेरे ललन॒कों मारा। भव वह लेलत शान्त हो जाता, 


्‌ 


( इंब० )] । ;ल्‍ 'संहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग! 
सन्तुष्ट हो: जाता, ईन: अ्चेतन पदार्थों के किसी भी. परिणंमनसे बालक अंगर रुष्ट हो जाय, तुष्ट हो 
हा तो हो जाय पर ज्ञानी पुरुष .इन अचेत् पदार्थों के कारण ने तो रुष्ट होता है और ने तुष्ट होता! 
५ 
, .. संसारके दुःख रोग अनेक हैं, किन्तु उन समस्त संकट रोगोंकी मिटाने वाली ऑपधि एंक है, देखियें ४८ वे. 
इलोकके एक प्रवचनांझमें, पृ० १३०-संकटहारिणी मूल आषंधि-भैया, किसीं भी प्रकार की: घबड़ाहट हो 
किसी भी प्रकार की चिंन्ता हो, सब को मूल ओऔष॑धि एक हैं। अपने भ्रापका जेंसा सबसे न्‍्यारा ज्ञान- 
मात्र स्व॒छूप. है वेसा समभनेमें लग जावे, मैं सबसे न्यारां हूं इस मुफ अमृत तत््वको' तो कोई .जानतां 
हो नहीं है । यह किसी के ढ6/रा अलग से जानने योग्य ही नहां है। यह ता सब स्वरूपमें . एक रस एक- 
स्वृरूप है। इसमें भेद नहों है। मुंके कौन पहिचानता है १: ज्ञानयोग हीः एंक अमृततत्त्व है । ज्ञानका ही: 
सवंत्र.एक प्रताप है, और काई प्रताप प्रताप ही नहों हैं। ज्ञानं से ही यह प्राणी सुखी होता है और ज्ञात 
से ही यह लोक में पूजित. होता है, ज्ञान से ही यहइस लोक और  परलोक में सुखी होता है. # ज्ञान 
ज्ञान के स्वरूप का जाने और ज्ञानमात्र ही मैं हुँ ऐस। अपने आपके बं(रे मे: अनुभव करे, वह है वास्त- 
विक ज्ञान ,.. बा टी 2 जा रण कु कह 


देखो किसको: असन्न करना चाहते हो, .निर्णय:तो-करलो,. व्यू्थ परिश्रम क्‍यों किये जा रहे हैं ? मनन 
कीजिये ५० वें इलोकके एक प्रवचनांशमें-प्ृ० १५६-किसको प्रसन्न करना-इस जगतमें क्रिस जीवको प्रसन्न 
रखने के लिए इतनी चेष्टा की जा रही है ? ,भरे खुदको प्रसन्‍न कर लीजिये-निर्मल बना लीजिये, तो 
सब: सिद्धि आपके .हस्तगत है | बाहर बाहर के उपयोगके भ्रमान में तो सार कुछ ने आंयगी अपनी बुद्धि . 
में बहुत देर तक किसो पदार्थ को मत र लिये क्योंकि यहां कुछे भी. पर पदार्थ विद्वासके योग्य नहीं है। 
कोई ,नाम ले लो कि कौन,सा पदार्थ परका ऐसा है.कि हमारा हित करदे ? शान्ति दे दे ? है कोई 
'शान्ति: देने. वाला पदार्थ ? खूब सोच लो, कि .पुदूगल तो कई प्रसंगोंमें जले भुने चेतनोंमें कुछ बने । वह 
तो अचेतन-थुलमथूल पड़ा हुंग्रां- है;। कई घटनायें ऐसी होती हैं जहां धोखा खाये, दूसरों के आगे बेवकूफ 
बनना पड़े, हित कुछ नहीं-मिले,. किन्तु अपन) अहितः ही परके वातांवरणंमें, परके सम्बन्ध में पायां है । 
यहां जीवको कौन सा पदार्थ हितकारी है .!, किसको प्रसन्ने;करना चाहते हो ? कोई रक्षक हो तो प्रसन्न 


करो... - ०२ « »- ०» मी मा 


हर है" ॥ ४ पु हे 2225 है १ रे, 
० 7 ४ (६८१) समोधितस्ल प्रंबंचन-तृतीय माग 35 शो 


इस पुस्तकें समाधि तन्त्रके (५१ .वे इलोकसे;७५ वे" इलाकतक पूज्य क्री वर्णी जी सहजानन्द महाराजके 

प्रवचन हैं ॥ अविकृत उपयोग बनानेके लिए एक भावनःकासंकल्प कीजिये. ज॑सा ५१ वे. इप्ोककें एक प्रवचनांशमें 
संकेत किया है-। ५० १-अविक्वत- उपयोग, वनानेके उपायभूत भावनाका संकल्प-इच्द्रियोंके द्वारा जिनेको 
' मैं देखता हूँ वे मेरे कुछ नहीं हैं, झौर जब॑ इन्द्रियोंकी सयंत करके अपने झा।के अंतरंगमें “जो झ्रात्मा- 
दमसय ज्ञानप्रकाशको द्वेखता: हूँ वह मैं हं.। यह जीव प्रपदॉर्थों में अनाशक्त होता हुआ आ्रात्मज्ञानको ही 
बुद्धिमें धारण कर सके-ऐसी कौन सी भावना है.? येह बताना आवश्यक है,क्योंक्ि आत्मज्ञानसे-भिन्न 
अन्य कुछ बात;बुद्धि में घारण,,न करनी चाहिएं। जीवर्न चलाना है; गरुजारा क़रना है,'इस कारण. कुछ 
अन्य कामोंमें फंसना पड़ता है.। उसे फिर करें, किन्तु अन्य कार्यो को बुद्धिमें बहुत समय त+#-घारण: ने 
करें, ऐसी स्थिति जीवनमें कैसे आ सकतो है ? इसके उपायमें 'यह भावना बंतायो गई हैः कि इन्द्रियोके 


द्वारा जो-कछ मुझे दिखता कुछ नहीं है । 


(१८१) सम।घितन्तर प्रवचन तृतीय भाग ः ( रेप१ ) 


सत्य आराम पाने के. लिए बोलो तो. निरापद वचन बोलो, देखिये रहस्य ५१ वें इलोकके एक प्रवचनांशमें 

धु०: १९--२०-निरापद वचन-इस लोकमें चिन्ता ही क्‍या है । चिन्ता बनाई जाती. है.। चिन्ता योग्य बातें 
कुंछ तहीं हैं। न रहा-धन ज्यादह:तों इससे: कौन सी हानि है ? मिला हुझ्ला घन चला गया तो इसमें 
कौन सी हानि है ? आत्मतत्त्वकी अन्य अन्य भी -विपत्तियां सोच लो, . इष्टवियोग हो गया, भ्रनिष्ट 
संयोग. हो गया:तो इसमें कौन सी हानि है ? इस आत्मतत्त्वकी हो गई ? लेकिन ज्ञानानन्दनिध/न 
श्रात्मस्वरूपको भूलकर जो बाह्य पदार्थों में मोह बुद्धि लगाये हुए हैं बस इसी से दुःख होगा ' येह परि- 
णाम दुःखस्वरूप है। उस दुःखको मेट सकने वाले जो वचन है उन वचनोंका सुनना और ऐसे वचनोंकी 
बोलना, यहो है अध्यात्मिकता में रमते का एक-उपाय-। जिस वचनेसे. अज्ञान संस्कार मिटे और ज्ञान- 
संस्कार बने, ऐसी ही वात बोलती चाहिए 


'.. अज्ञानीं किस घटनामें अपना पोपण समझता है और.ज्ञानी, किसमें अपना थोपण परखत्ता है देखिये अन्तर 
व॑ तिर्णय कीजिये अपने कदमका, ६३ वें इलोकके एक प्रवचनांशमें पढ़िय-पृ० ७४-अज्ञानी और ज्ञानीको पृष्टि-- 
कंणा-ज्ञात्ती: इस देहकी -किसी अ्रवस्थासे अपनमें कोई क्षोम नहीं, लाता है । वस्त्र मोटा होनेपर कोई 
दुबला सेखी मारे तो. उस" सेखोंसे कहीं ताकत तो न आा जायेगी , भले हो मारे सेश्वी । यों: हो देहके 
पुष्ट होनेसे अपनेकी पु५ट मात़ने वाले अज्ञाती पुरुषके कहीं श।न्ति तो न आ जायेंगी, श्रात्मबल तो नहीं 
आ सकता; है ? देहसे अपने आत्माक़ा मेदविज्ञान करना, यह करण ज्ञानीके सुदृढ़ है । ज॑ंसे लाग बाहरी 
बातोंमें तैयारी देखकर-भरा घर श्रव चारो ओर से. मजबून है, मैंने देशमें, समाजमें, सव तरह से अपनी 
मजबूती बना ली है;। श्रव मुझे कुछ डर नहीं है । यों बहिरात्मापुरुष सोचता है तो अन्तरात्मा पुरुष 
श्रपने ही आपके भीतरकी तयारी करके सन्तोष करता.है.। अब मैंने श्रा्त आत्मस्वरूपकों परख लिया 
है । अभ्रब मुझे: अरक्षाका-कोई भय- नहीं है। ,मुके परवस्तुकृत इस लोकमें अथवा परलोकमें कहीं भी 
विपदा की शंका नहीं है। मेरा रब कुछ मेरे में हो बसा है। मैंने अपने श्रापक्रों खूब .तेयार कर 
लिया है | अब भय नहों ई, यह ज्ञानी पुरुष अपनी आन्तरिक पुष्टि से अपने को पृष्ठ समझता 
ह्वै। । 
एक,साथे सब सधे, इसके प्रयोगक यत्नकी .प्रेरणा लीजिये ७१ वें इलोकक्रे एक प्रवेंचतांशमें पढ़िये-- 
पृ०.११३-११/-एक. साथे सब सघे-एक इस आरात्मतत्त्वको साध लीजिये तो समृद्ध हो जांबोगे | एक इस 
भ्रन्तस्तत््वकी रुचि होने पर भी यदि भ्रवशिष्ट रागवश बन्ध हांता है तो पुण्यबन्ध होता है जिसके उदय 
कालमें सवर्वेभव अर ता 'है। जिसका इस अन्तस्तत््वकी रुचि हैं उसके ऐसी विशृद्धता बढ़नों हैं कि भव 
भ के बांघे-हुए कर्म भी क्षण,मात्रमे एक साथ खिर जाया करते हैं। लौकिक श्रीर परलौ।कक. आनन्द 
इस सहज ग्रात्मतत्वकी 'हृष्टिमें भरा. हुआ । एक हिम्मितकी झावश्पकता हैं और हिम्मंत भी कुछ 
हीं. उल्टा जितना चल चुके हैं. उत्तना लौटतेकी आवश्यकता है। करना कुछ नहंं। है। जो खोटा कमे 
किया है, जो खाटा कदम बढ़ाया है । बस उत्तना लौटने को जरूरत हैं । इससे आगे और कुछ भी काम 
करना इसे आवश्यक नहीं है। यो समझो कि स्वृतन्चः निश्चल निष्काम आत्मतत्वके श्रद्धानमें, आचरण 
में, सर्वप्रकार की सिद्धि स्व॑यमेव पड़ो हुई ह-ऐसा समककर एक आत्मस्वरूपके जानन वी रचिक 
: अभ्यास करें तो उस पुरुषा्थके प्रतापसे सवसमूत्रि हा सकतो है । 


ज्ञानीके -निवार्स: स्थानका परिचय कीजिये ७३ वें श्लोकके एक प्रवचनांझमें-पृ० १२७-१२८-आत्मदरणीं 
“का निवास दर्शन-मभंया; कहां हैं कहों पर संकट ? अपनो. कल्पनाओंमें संकटोंका विस्तार बना-लिया 
'जाता है-और अपने ही . विचारोसे संक्रटोंका संहार कर दिया जाता है। तो ज्ञाता दृ्टा ज्ञांची सन्त 


आ बन नम ि बे 
( ५ रैप९ ) 'सहजाननद साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


पुरुष हैँ, उनके.बाह्य विषयक ये कल्पनायें श्रद्धाका 'रूंप नहीं रख सकती हैं। उन्हें ने तो ग्रामवाससे प्र म 
है झौर न उन्हें जंगलके निवाससे प्र म है, क्योंकि वे दोनों ही स्थान अपने आात्मस्वरूपसे बाहरके स्थान - 
हैं! ज्ञानी पुरुषको बाहरी क्षेत्रमें, बाहरी पदार्थों में आसक्ति नहीं है, प्रीति नहीं होती है। वे किसी भीं 
बाह्यक्षेत्रको अपना निवास स्थान नहीं मानते हैं । जिनको भेद वज्ञान जंग गया है और इसी कारण 
पपने श्रात्मामें अनाकुलताका प्रसार होते लगा है, उन्हें तो वहां गांवक्रा निवास वें कंहाँ ज॑गलकां. 
निवास.। उनको कहीं औ आयक्ति नहीं रहती है। . -...' बीए 


. (३६९) समाधितस्त्र ग्रवचन: चतुर्थ भांग 


० %९.. इसे पुस्तकें समाधितन्त्र के ७६ वें इलोकसे १०५ वें इलोक के अन्तिम तक पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी' 
संहंजा तन्‍्द महाराजके प्रबतन हैं । मोही जंगतमें फुटूट देवी ऊ'ठ पुजारीका नक्शा वेखिये ७६ वें इलोकके एक प्रव-- 
चंनांशमे,,प०- २-३-फुट्टू देवी ऊ'ट पुंजारी-भैया, सब कष्टोंका कारण शरीरमें आत्मबुद्धि''क़रना-है, 
लोग मुझे समझें कि ये बहुत बड़े पुरुष हैँ'। 'किन लोगोंमें यह चं।हा जा रहा है ? जो-मोही है, मंलित 
हैं, श्ज्ञानी हैं, जिनको भ्रपती भी सु। बुध नहीं है, ऐसे लोगोंमें में शा नाम फंसे यह सोचा. जा रहा है 
ऐसे पुरुषोंमें नाम फैलनेकी बात वही सोच सकता है जो खुद मलिन ), मोही है, शरीर को ही आत्मा 
मानता है। सो वहां .जैसे एक कहावत है कि फुट्टू देवों ऊट पुजारी ऐसी हालत हो रही है। किसी 
जगह पर एक पूषटां पत्थर पड़ा हुआ था, वह बन गया देवता, श्रौर उसके पुजने वाले ऊंट बन गये ।' 
ऐसी हालत इन मोही मोहियोंकी है । किनमें नाम चाहते हैं ? ये मोही मोहियोंमें ही नाम चाहते हैं । 
मेरा नाम हो, इसमें मे रा शब्द केहनेसे किसको लक्ष्यमें लिया है ? इस शरीरको, यदिः इस चेतन्यस्वरूप 
श्रात्माको लक्ष्यमें लिया होता कि इसे मेरे का नाम हो तो वह नामकी बात नः सोचकर यों सोचता कि 
मेरा शुद्ध विकास प्रभुके ज्ञानमें दोखा हुआ हो। ५ 7 
मोही की उन्मत्त चेष्ठाका दर्शन ' क्रीजिये ८० वें इलोकके एक प्रवचनांदमें, पृ० २ १-मोही की उन्मत्त 
चेष्टाका दर्शन-जैसे कोई पागल पुरुष थोड़ी देरमें किसीको अपना बता दे, थाड़ी देरमें किसीको अपनों 
बता दे, ऐसे ही यह मोही पुरुष मनुष्यभवमें श्राया तो किन्हींकी भ्पना बंता दिया और मरकर देवगति 
में आ गया ता किन्‍्हीं को श्रपना बता दिया | तिंर्यच गृति में श्राया तो किन्हीं को श्रपना बता दिया, यह 
भी मोही पागलोंकी तरह किन्हीं किन्‍्हीं को अपना बताता फ़िरता है और भव परिवर्तत की ही बात 
नहों है किन्तु इस एक ही- मनुष्यभवमें जब तक कपायसे कषाय मिलती रही तब तक॑ अपना अपना 
गाता रहा, और जब कषाय न मिलती देखी तो उसे अपना न माना गेर मानने लगा। यों यह मोही 
कृषायके ग्रावेशसे अद्ठ सद्ठ अपनी कल्पनायें और मान्यतायें, बनाता है, ऐसे-ऐसा ही तो दीख रहा है। 
भव बाहरमें यह जगत उन्मत्तकी तरह चेष्टावान नजर भरा. रहा है इस योग भ्यासीको है 
अपना भविष्य इब्टिकलापर निममर है, सही दृष्टिका निर्णय करके सही दृष्टि बना लीजिये, सहयोग लीजिये 

«५ घें एलोकके इस प्रवचनांशमें-१०. ४२-हष्टि कलाको जिम्मेदारी- भैया, दो तरह के सुख 2 बुद्ध 
चितृचमत्का रमात्र श्रात्मतत्त्वके अवलम्बनसे उत्पन्न स्वकीय आत्मीयसुख और एक मोहियोंमें होने वाला 
: कुल्पित विषयोंका सुख | अब.देखिये दृष्टि द्वारा दोनों ही सुख मिट सकते हैं। चाहे श्रात्मीय सुख पालो 
और चाहे विषुयी सुख पा लो, दोनों में हो प्रताप' अपनी दृष्टिका है। करना श्रोर कुछ नहीं है, केवल 

भीलरका भाव ही बनाना है। शुद्ध स्वरूपकी दृष्टिका भाव बने तो झात्मीय आनन्द मिलेगा और बहि- 
मुंख हष्टि करके विपयोंसे बड़ा बड़प्पन है, सुख है ऐसे भाव बनायें तो बहां कल्पित मौज है उस 


(१४३) घोडझ्नभावत। अकक्‍्चस प्रथम भाग ह ( रेण्रे ) 


: कंल्पित विषयी सुखके समय भी विह्ललता: है । उससे पहले भी बिद्वेलता है, भोगने के बाद भी विद्व- 
ला रहती है । परंन्तु श्रात्मीय श्रानन्‍्द पाने से पहिले भी - समता-भ्ौर शान्ति रहती, श्रात्मीय भानन्द 
भोगते के समय भी समता और शान्ति रहती, और आत्मीय आनन्द अनुभव करने; के. बाद भी शान्ति 

और सन्‍्तोषः रहता है॥ ये दोनों ही बातें; केवल-हृष्टिसे मिल जाया करती हैं., अब, किस ओर हृष्टि 
देना चाहिए यह हम आपका निर्णय जैसा हो वैसा है, पर'सुविधा-सब है-।... +, -. 5 «छः 


;' शान्तिका उपाय सबके लिए एक-है, अतः इस एक . उपायमें जुठः जाइये, तिश्वय कशिये,८९ वें इलोकके 
“एक प्रवचनांशमें। पु०७ ६१-सबके लिए शान्तिक,, एक उपाय-जो' लोग. धर्मका, लिगका, भेबका,;मजहबका 

'इनका आ्राग्रह करके अपनेको तुष्ट, तृप्त. कृतकृत्य मान लेते. हैं. वे श्राग्रही पुरुषः है.। इन विकल्पोंसे ,मुक्ति 
नहीं होतो हैं, ऐसे. विकल्प करने वाले लोग आत्माके परमपद को प्राप्त नहीं केर सकते । कोई भी हो, 
गृहस्थ हो या साधु हो, शान्ति मिलने-का ढंग सबको एक सा बताया; है .।. -विकल्पःछीड़कर. निविकल्प 
: अन्तस्तत्वके, निकट, पहुंचिये, .शान्ति.. मिलेगी । स्व उपाय करके यही शुद्ध भाव प्राप्त करने योग्य 

है.। हक 

. .“/बेहोशीमें, भी होश, अररचर्य, न करिये, पढ़िये- ६५ वें.इलोकका एक- प्रवचनांश-पृ ०. ०१-बेहोशी में, होश-- 
ज्ञानी सन्त बेहोशकी अ्रवस्थामें भी होश; वाला है।। सावधान है.।. कृसा अंदृूणी कार्य है, संस्कारका:कि 
ज्ञानो: पुरुष, रोगवश बेहोश :पड़ा-हो, अ्रथवा मरने के :समय- उसकी सारी इन्द्रियां बेहोश हो गई.हों 

. ,सिथिल;हो- गई हों, .उल्टी सांस ली ,ज़ा रही हो, मरने का समय निकट श्रा रहा हो तो लोगोंको यों 
. दिख रहा है कि यह बड़ा बेहोश है, कई दिनसे इसे होश नहीं है; लेकिन ज्ञानी का सस्कार ऐसे ब्॒ना है 
;>क्रि कई दिनकी बेहोशीमें भी उसके निरन्तर अंतरंगमें, ज्ञानप्रकाश बना रहता है.। जिध शोर बुद्धि लगी 
हो उस. ओर ही. प्रीति. और रुचि. होतो है । जहां रुचि होता. हो. वैसा ही चित्त वना रहता है। जानी 
४ पुरुषका चित्त ज्ञानको ओर. रहा श्राये- ज्षो उसकी मह लोनता-सोई हुई और बहोशा . जसी अ्रत्रस्थामें 
« विषयोंक्रो ओर नहों आते देतो और प्रात्मस्वरूतकी झोर प्रवृत रहतो है। कदाचित बह स्वप्व देखेंगा 

तो ज्ञानके,-धर्मके, भक्तिके देखेगा,-और कभी बकवास,करने जैसी बहोशी झ्रा जाय तो ज्ञानका। ही 
बातोंका बकवाद निकालेगा । 


े स तधिभाव ही कल्याणका उपाय है, उसके लिए-जो सम्तजन तपरश्चरण करते हैं, क्यों करते हैं, इसका 
: समाधान १०२ वें इलोकके.एक प्रवचनांशमें पढ़िये-पु० १०-तृपश्चरणके लिए सकारण अनुरोध -गत प्रसंग 
में बह बात चल रही थी कि श्रात्मा अनादि निधन है यह केवल -भावनाही कर सकता है श्रौर भावना 
के प्रसादसे यह परमात्मत्वक्रो- प्राप्त कर लेता है। इस पर यह शंका होना श्राकृतिक है कि जत्र केवल 
: आत्माकी , भावना करन से ही मुक्ति मिल जातो है, फिर उपवास करना, तपस्या, करता ये कंठिन 
कठिन काम करन की क्‍या आवश्यकता है ? इसके ही , समाधान में इस इलोक में कहा गया है कि 
: जो.ज्ञान बिना क्लेश सहे, आराम में प्राप्व किया जाता है वह ज्ञान दुःख के कारण छूटने पर नष्ट 
सकता है .। इस कारण योगी. पुरुषों को अपनी शक्ति के माफिक अपने को तपस्या में लगाता ' 
: चाहिए 


6 “ . -. (१८३) षोडशभावता प्रवचन, प्रथम भाग 


 तीथ्थकरं प्र तिके बन्धके कारणभूत दर्शनविशुद्धि आदि १६ भावनायें हैं। उनमें से दर्शनविशुद्धि नामक 
- धहिली भावनापंर पुज्य श्री १०५ मनोहर जी वर्णो सहजानन्द महाराजने १५ दिन प्रवचन. किये, थे, वे सेब, प्रवचन 
' इस प्रयम भांगमें है। दर्शनविशुद्धि भावनामें देखिये ज्ञानीका निर्णय पृष्ठ 5-शानीका वर्तमान निर्णय न्यह सस्य- ..- 


आम ह सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथमन्भांग'.. 


'उहष्टि पुरुष प्रयोग्य” तत्त्वके. सम्बन्धमें यों यथार्थ “निर्णय बनाये: है-मेरे, दुःखोंको उत्पन्न करनंवाला मेरा 
श्राश्नव भाव है। अन्य कोई भी पदार्थ मेरेकी कष्टदायो नहीं हैः। -रागे मोह' रोष ये ही दःखोंकी खान 
है। भज्ञानी जंनोंकी श्वानहृष्टि होती हैं ।.' जैसे कुत्तेको' कोई लाठी मं।रे तो वह लाठीकों. चबाता:है । 
श्राक्रान्ता जो पुरुष'है उसपरंःहष्टि नहीं जाती है, इसी कारण कु्तको लोग -दुल्कार देतेः हैँ। ऐसे हीं 
अज्ञानी जीव जो सामन आश्रेयेश्वृतत - पदार्थ आतो है अपने केष्टके'समथमें * उन आश्रय॑भरूत “पदार्थोःका 
संचयाविग्रह करता है,: इसने ही मुझे सुख दिया, इसने; ही मफ्रे-दुःख दिया-। इस अज्ञानीको यह विदित 

नहीं है कि सुख और दुःखका:- परिणाम मेरी ज्ञानकलासे प्रकट होता है ।-:मैं जैसा सोनू तेंसी, स्थिति 
सामने. भ्राती है । छोटी.मी वात हो छोटी: भो विपदा हो, पर. ज्ञानकला कुछ महसूस कराकर बन्‌.रही 
होंःतो वह पहाड़: जैसी ।विपदा :लगतो है;।. और कोई महान. कष्ट भी हो/ श्रौर यह ज्ञावकला धर्यको 
बतानेकी पद्धतिमें प्रकृत होती हो-तो वह न कुछ.जंसी वात हाती है... . 3... .!. -.... ॥, 


' अब पढ़िये दर्शनविशुद्धकी पारमार्थिक करुणां पृष्ठ १ -पारमं।थिंक करुणा- ज्ञानीके यह संकल्प नहीं 
होता है कि मैं तीयंकर बनू' और जगतके प्राणियोंक। उद्धार करू । यह तो अज्ञानभाव है। कोई भी 
ज्ञानो पुरुष क॒तूं लवंको' भाव नंहं। ला सकता मैं इंस जंगंतके' जीवोंको संसारके दुखोंसे छुटाकर मोक्षमें 
पहुँचा दू' ऐसी बात ज्ञानी पुरुषके आशयमें नहीं है । - यह प्राणी: जब भी सुक्त होगा तो स्वयंकी -हृष्टि 
पाकर स्वयंके रत्नत्रय भावके द्वारा मुक्त होगा: “उसे तो अपार करुणा श्रो रही है।' कोई त्यागी पुरुष, 
साधु पुरुष कहो जा रहा हो' और रास्तेमें कोई भूंखा आदमी मिल जाय तो उसंको भी करुणा तो जाग्रत 
होती. है पर वह केर क्या सकता है? पेसा पोंस नहीं रखता-पर करुणा तो जैसे गहस्थको होती है वेसे 
ही उन संन्यासियोंको “ भो हाती रहती है, किस्तु इंसको मैं? संटी.वंनाकर खिला दू' ऐसा -परिणाम/ तो 
महीं आ्राता, पर वांस्तविक हितपूर्ण करुणा बराबर हो रही है.। ऐसे हो समभिएगा कि विश्वके' समस्त 
प्रांणियोंपर जो कि अपने श्रज्ञान भावसे “बाह्यतत्त्वोंमें लगे हुएं हैं व्यंथ रासार भ्रमण कर रहे हैं. उनको 
जानकर इन ज्ञानियोंके करणां उत्पेन्न.हो रही है, पर मैं इंनेका उद्धार करे दूं, "ऐसी -वह कंतृूं त्वका 
संकल्प यों नहीं करता कि करे भी कोई संकल्प तो क्या उंद्धारं कर देगा । 'एक द्वव्य-दूसरे द्वव्यंमें कोई 
परिणमन कर सकेगा क्या ? कभी नहीं । 

अब समभिये कि तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध कंसे होता है-पृष्ठ ३६-तीर्थंकर प्रक्रतिके 'बन्धके पात्र- 
' तीर्थंकर प्रकृतिकां बन्ध सुनकर उसकी चाह करन वाले पुरुषोंकी इस 'प्रकरणसे यह शिंक्षा'लेना - चाहिए 
कि कहीं मांगनेसे बंन्ध नहीं होता किन्तु अपने आवको' निःकांक्ष होकर ऐसा अत्मचरणमें' ढाल दी।जए 
तो अन्तर कोरणोंके' अनुकूल तीर्थंकर प्रकृतिका बन्च हो लेगा। सम्यग्दर्शन निर्मेल हो तंबभी तीर्थंकर 
प्रकृति बन्ध जाय ऐसा नहीं है किन्तु सम्यग्दशन निर्मेल' होनेके बावजुद भी विश्वहितकारी भावना-उस 
' प्रकारंकी हो तो तींथकर प्रकृतिका बन्ध होता हैं । ४ के , 
अब अवलोकिये ज्ञानधनकीं उत्कृष्टता-पु० ७ १-ज्ञानधनकी उत्कृष्टता-आत्माका हित आनन्दमें है 
ओर आनन्द वही आनन्द है जहां आकुलता रंच नहीं है। आकुलताका सर्वथा भ्रभाव समस्त पर और 
परजीवोंके संप्र्गंसे मुक्त होने में है। पर और परभावोंसे छुटकारा नहीं पा सकता है। जिसनें अपने 
और पराये पदार्थका स्वरूप भली भांति संमभा-हो/ स्व परका स्वह्य/यवाय निश्चित किया हो, वहीं 
समझ सकता.- है. जिसके .स्‍्व परके. -लक्षणोक्रा यथाथ निर्णय रखा हो । यह. बात बनती है ज्ञान द्वारा । 
इसलिए . सक हितोंका मुलः उपाय ज्ञात्ाजन है। जरा मुकाबला तो करो धनके. अरज॑नका भर ज्ञानके - 
अर्जनका । धन ;मरने पर- साथ. नहीं. जाता किन्तु:ज्ञानका सस्कार मरते प्र भी साथ जाता है। हम 


(६६४) -पोडब्बुभावना प्रवचन द्वितीय भोग (६ डेषर ) 


थहां कितने ही .विद्याथियांको ऐसा देखते हैं कि. एक या दो बार ही- कोई चोज पढ़ लेते हैं तो उत्हें याद 
हो जाता है, कितने ही-बालक बहुत.रटते हैं, पिटते हैं श्रेंवण करते हैं तिस पर भी. यांद नहीं होता* है । 
यह फक कहसे आ गया ? ग्रुरु तो सब शिष्योंको. एक साथ समानवासे समंभा रहा है लेंकिनं किसीको 
एक बार में ही याद हो जाता दै किसीको श्रनक बारमें भी नहीं याद होता है। यह फके हैं ज्ञानावरणके 
क्षयोपसमका अर्थात्‌ ज्ञानके सेंस्कारोंको । जीवकां स्वरूप ज्ञान है 'इसलिए” जितना ज्ञान-विकाश ग्रभी 
' कर लिया जायगां वंह संस्की रके रूपमें अगले भवमें भो जायगा; किन्तु धतकी एक" दमड़ो भी "साथ न 
जायगी। .. ; + न 


की (१८४) सोडशभावना प्रवचन द्वितीय भाग 


६ ,:. इय् पुस्तकमें विनुयसम्पन्नतासे प्रवचनवत्सलत्व तक, १४ तीर्थक्द्भावत्नाओंपर पृज्य-श्री मनोहर जी. वर्णी 
जानन्द मंहाराजके प्रवचेन'हैं । इसःमावनामें दर्शनवितय, शानवित्य, ,चारित्ृविनय व उचारवितय इत्र ,चुतुविध 
विनयोंपर प्रेकाश डालनेके .प्रसंगमें :द्मनंन॑विनयसे सम्बन्धित: एक प्रवच्ननांशमें .सम्पक्त्वकी भक्ति कीजिये-पु ००१० 
दर्शतविनये>सम्यक्‌ श्रद्धानमें विनय 'होनाःसो दर्शंनविनय है। संसपारमें रुलनंवाले जीवोंकी एक सम्यंवत्व 
का ही सहांरा है। सम्यकक्‍त्वंके'बिना संकटोंसे-मुक्तिका प।ना अन्य कौई-उप्राय नहीं है; भला बतलावा 
।क सव॑ पदार्थ जब अ्रप॑ने ही स्वरूपमय हैं और अपना स्वरूप है ज्ञान और आनन्द, यह क्या आ्राइचर्यंकी 
यात॑ नेंहीं है ।.- यह सेब भ्रमका ही प्रसाद है । कुछ नहां, बनाना है श्रपनेको  बनो हुई है, : सत्तासे बनी 
हुई है । सत्तासे वनी हुई हैं। स्त्रभावनियंत्ति है। किन्तु, कित्तु अत. करके जो: विपदा विड़म्बना बनां हो 
है, उनको तो दूर किये बिना काम तर सरेगा.। जहां सम्पक्त्व हो जाता है, शुद्ध आशय बन जाता है, 
यथार्थ: दर्शन हो जाता है, यह. मैं ज्ञाधानन्द स्वभावमात्र हूं, मैं श्रतनती सत्ता से अपनमें स्वयं बस। हूँ, इस 
बातकां जिन्हें दर्शन ही- जप्ता है ऐसे पुरुषोंको यह बातू ध्यानमें आती है-अरहो सम्यग्दशन ही हमारा 
: शरण -है । इस सम्यवेत्वके बिना अनादि कालसे श्र तक कुयोतियोंमें भ्रमण करते हुए चले आये हैं। यों 
! सम्यकत्वके प्रति विनय-जगना यह है.दर्शंतव्रिवय । ५ मा । 
४ शीलबरतानतिचार भावंत्राका.वर्णत, करनेके पदताच्‌ शीलक़ा महत्व, संक्षेपर्मे क्हा गया. है, . उस्तका अध्ययन 
कीजिये-पृ० -११-१२-शालका महत्व-शोलवान पुरुषोंका सब्र आ्रावर द्वेते. हैं ।. कोई शीलकरि सह्वित हो 
' और रूपसे' रंहित हा, रागग्रस्त हो तो भीजवह! भ्रपने वातावरणसै:अपने संसगंसे स्रमस्त पुरुपोंकी मोहित 
करता है, भर्थात्‌ झीलवान पुरुषपर:सभी.लोगोंका झ्राकषंण रहता है.। . शीलवान पुरुष सभी को सुंखो 
बनाता है।-शील रहित. अर्थात्‌ व्यभिचारी. कोई प्रुदष कामदेवके तुल्य भी रूपवान हो तो भी लोकमें सब 
५: उसे दुदकारा करते हैं। जो कापी- पुरुष है, .पमसे ,चलित हो जाता है, झात्माके स्वभावसे विचलित हो 
* जाता. है, व्यवहार की शुद्धतासे-भो- विश्वलित हो-जाता है, उसकु। ही नाम व्यभिचारी है। व्यंधिचारके 
समान अन्य कोई कुकर्म नहीं है.। ऐसे, इस शोलमें व. शीलसाधंक ब्तमें निर्दोष छूने की भोवना ज्ञानी 
पुरुषके रहती है । ऐसे ज्ञात्ती पुरुष. जब विश्वके प्राणियोंपर पर॒म॒ .करुणाका भाव करते हैं तो उनके 
तोथंकर प्रक्रतिकाः बन्ध्र: होता. है । 
अभीक्ष्णज्ञानोपयोगसे मानवजत्मकी सफलता है, इसका विचार कीजिये इस प्रवचनांगमे, पु०७ १२-१३- 
अभीदण - शानोपयोगसे- सानवजन्मकी -सफवता-भंया, कितना दुलेभ यह जन्म है, फिर भी ऐसे कठिन 
सनुष्यभवकी पाकर सप्पोंमें लगाना, सोहियोंपें दो अधिक सुधय विताना और असार भिंन्न जड़ पीदू- 
-“नगलिक घन :वेभवके संचयमें, उनकी कल्पनामें समय मुजारना और जो अपना परमार्थ शरण है, सारभूत 
ऐसे ज्ञान. के लिए समय न देना,,इ .से बढ़कर खेद की और वब।त क्या हो सकती है ? आत्मन्‌, ऐसा 


दब 
भर 


दम पा हे हि ः 
( 35 ४. पे 'धहेजानेन्द साहित्य 'ज्योति प्रथम भाग' 
सुभवसर पाकर, जहां श्रेष्ठ मन मिला है, जहां इन्द्रियां व्यवस्थित हैं, बुद्धि भी काम करती है, ज्ञांनका 
सुयोग भी मिला है, ऐसे भ्रवेसरका पाकर है आत्मन, तुम ज्ञानाभ्यासं ही करो । शांनेके ग्रम्यास बिना 

एक क्षण:भी व्यतीत मत करो ॥ ऐसी भावना भभीक्षण ज्ञानोपयोगमें होती है।...... . 

:.. ५; ;., संवेग भावनाके एक प्रवचनांशमें संवेणध और सुंवेगका फल परे. यह प्रंवचनांश . पू० ३ १-संवेग और, संवेग 
: का फ्ल-इस सम्बेगभावनाके .फलमें अपत्ते:अ।पके शुद्ध आनन्दका/बारबार अनुभव होता है और जब 
जब सधर्मीजन होते हैं तो उनको देखकर प्रमोदभाव होता है। धन्य हैं सधर्मोीजन भिलेनेकी 'घंड़ो । वे 
उस क्षणको धन्य मानते.हैं, जिस क्षण र॒त्नत्रयके धारी मोक्षमार्गके रचिया जन मिलते हैं। संथ ही वे 

. भोगोंसे सहज ही विरक्त रहा करते हैं, ऐसे पवित्र ज्ञानके उपवासी संन्त पुरुष जब श्रन्य जी>ंपर दृष्टि 
देते'हैं तो कुछ विषाद भरा अंनुराम. होता है।* और, जरा हो तो:अपने .उन्मुख, होना है कि सारे संकट 

इसके टल जाघे हैं । केबल एक मुखके मोड़में:ही संसार.पौर मुक्तिकाःअ्रन्तर.है । जहां इस समय पीठ 

“ “है वहां मुंख करना है और-जिन बाह्य पदार्थों को ओो रः मुख किए हैं. वहां-पीठ' करना है। इतनाही करने 

- के पश्चात्‌ कल्योणके लिएं जो संम्बेगभावना 'हो जाती है.उत्त-भावना ग.अश्र.दर करें ।. अपने ,चित्तसे. यह 

' श्रद्धा हठावों कि धन वैभव ही मेरे सब कुछ हैं। अरे वे ता घूलकी तरह हैं ! वया तत्त्व:उनमें.रक्खा है । 

बे सब बोह्य हैं, भिन्न हैं, पुद्गल हैं, भ्रहिंतरूप हैं, जिनका विषय करनेसे तृ«्णाका रोग .उत्पन्न होता है । 

यों भोगोंसे विरक्त होकर, निज स्वष्पमें अनुरक्त होकर संवेगभावनाको धारण करें जिससे #नकंट काल 
में ही इंस संप्तारके सारे संकटोंसे मुक्ति मिल सकेगी ।... :. ०४ यम 
हि 'शक्तितस्तय भावनामें 'समताकी भ्रमुंखता होती है, इसका प्रयोग करें, पढ़ें यह प्रवचनांश पृ० ,४३-शक्तित: 

'शप्रमें संमतांकी प्रमुखंता-तपस्थको मूंति, भाभ्यंतर और बाह्य परिग्रहोंसे रहित साधु पुरुष होते हैं । इस 


“जप भावनामें' झपनी ऐसी भावना होनी चाहिए कि कब वह' दिन आये, कब वह क्षण. श्राये कि सर्वे 
वरिग्रहोंसे विकल्प त्योगंकर शुद्ध निविकल्प निज ज्ञायकस्वेरूपमें रत रहा करें और ऐसे दशनः करते हुए 
में कैसा भी उपद्रव झाये, बड़ें उपसर्ग आये, फिर भो उनसे विंचलित न हाना,- अपना आत्मबल बनाये 
' रहना, ऐसी भावना करनां सो शक्तित:-तप भावना है। अनुकूल प्रतिकूल कुछ घटतायें श्रायें उन घट- 
माशों में अपना समता परिणाम रख सकेना; घैयंभाव बना. सकना यह. भी तप है । इस समतारूप तपई- 
चरणमें कितना ज्ञॉनवल लगानो होता- है, किंतनी उपेक्षावृत्ति रखनी* पड़ती है वह श्ज्ञानीजनोंके द्वारा 
/ नक्षया जानो ग्रंसम्भव है | ईस ज्ञानंवेलको जो सभाले वह ज्ञानी-ही है.। कक 
है ह साधुसमाधिस/वनाके बंर्णलंकें पदंचास्‌ सै पमें समाधिकी अस्त: मुद्राका संक्षेपमें दिंग्दर्शन कीजिये, पु०-५२- 
५३-प्रन्त: समाधि व॑ बोह्मसमायि -समाधिभावके प्र मो ज्ञानी संत जब कभी दूसरे धर्मात्माजनों पर 
संकट आया देखते हैं तो उन संब संकटोंकों दूर करने का उनका यत्न' चेला करता है। अपनेझापको 
“अमाधिर्म बनाने का येत्न करें, समाधि का प रणीम रखें यह साधुसमेाधि:भावना है। : भावना के 
प्रताप से यह ज्ञानी पुरुंष ऐसी' विशिषं८ट पुण्य प्रकृति का बन्ध कर लेता है'जिसके  उदयमें यह त्रिलोका- 
घिपति क्वीर्थंकर महापुरुष होता है। यही तीर्थंकर प्रकृति का बन्ध करने वाले जीवकी समाधिभावना | 
इज कज नह कम £ के हु ४ 2505४: ६ $ जो पु ; 
8] अन्तिम भावना: प्रवचतव॑त्सलंत्वका संक्षिष्त परिचय देखिये-३० ६३-प्रवेचनंवत्सलत्वे-तीर्थंकर 'प्रकृति 
7 मी बल करने वाली, भांवनोश्रोंमें आजयंह श्रेन्तिम मावने। आ रही है । इसका नामः हैप्रवचनवत्सलत । 
० यका अंथ है देव, गुर भौर धमम । इनमें प्रीति भावका होता सो प्रवचनवंत्सलत्व है ।: जिसमें सम्य- 
“ उदेर्शन, सम्येग्शान और सम्यकंचारित्र की अमेद एकता हो चुकी है। ऐसे ज्ञानपुज देवमें प्रीति उत्पन्न 


(१६५-१८५) परीक्षामुखसूत्रे प्रवचन १, २, ३, ४ भाग | ह ( इं८७ ) 


होना और जी इस- स्थितिके उत्सुक हैं तथा. जिनकी दृष्टि इस शुद्ध परिणमनतके साधनभ्रृत शुद्ध सहज 
स्वरूपकी ओर रहा करती है ऐसे साधनोंकी भावना करना यह है प्रवचनवत्सलत्व । 


: (१८५-१८८) परीक्षा मुखसन्न. प्रवचन (प्रमेयकमलमात्तंगडप्रदचन)) १, २, ३, ४ भाग 


इस पुस्तकमें, प्रसिद्ध दाशनिक सूत्र ग्रन्थ परीक्षामुखसूत्रकीं प्रमेयकमलमातंण्ड टीकाके अनुसार विस्तृत स्पष्ट 
व सरल प्रवचन हैं। पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराजका यहें' बहुत' उच्च प्रयासें है जिपमें' दाशंनिक 
देखिये+पृष्ट-१०- परीक्षापद्धतिका महत्व-भैया-परीक्षाकी पद्धतिको कितना बड़ा महत्व होता है। जंसे 
सोना कंसने बालो परीक्षाशिला होती है तो उसका महत्व उस कसौटीसे है उसके रूप ओर श्रांकारसे 
नहीं है। कोई कहे कि वाह, इससे भी सुन्दर कोई शिला रख लें, यह तो छोटी शिला है, कोई बड़ी 'सी 
शिला रखले तो बड़ी श्रच्छी सोने की परीक्षा हो जायगी, तो उसका यह सोचना मिथ्या है । थर्मामीटर 
बुल्लार नांपनेके काम ग्रातां है । कोई कहे" कि यंह तो बहुंत” छोटा $, एक बिजलो।व डंडा लगादें ता 
ठीक रहेगा, छोटी मोटी चीजसे क्या फांयदा ?:तो उसकाशयह सोचना मिथ्या है . क्योंकि उस बिजलीके 
बड़े भारो डंडेसे वुश्वार की परीक्षा तो-न हो जोयगी । तो -उसकाः महत्व परीक्षासे है । यह परीक्षामुख- 
सूत्र ज्ञानकी परीक्षा बतावेगा कि-यंह ज्ञॉने सहो है, इसमें अ्रमुक- दोष नहीं है,, अमुकःग्रुण है, इसलिए 
यह यथार्थ ज्ञान है और यहं ज्ञान” भूठा है, इसमें इतने दोष हैं, यह यथार्थ ज्ञान नहीं. है । . तो ज्ञानकी 
परीक्षा करा देने वाले इंस भ्रन्थंकों बहुत बड़ा महत्व है।- यों समभिये कि. न्‍्यायशास्त्रमें और-प्रतिमाके 
विकासमें ऐसे ग्रन्थके समझे बिना प्रबत्ति-ही नहीं हो सकती ॥: तो इस ग्रन्थमें सम्बन्ध और भ्भिषेव 
बराबर ठोक है। , ह (४ ते 
५ » परीक्षाका सर्वेतस्मत:उपाये क्या है; .उसका,हीः.वर्णव इस ग्रन्थमें है, इस, सम्बन्ध -को..पुष्टि, पढ़िये एक 
प्रवचनांशमें; प्रष्ट -१५-परीक्षाके- सर्वेसम्मतः . उपायकी ... वक्‍तव्यता-इस परीक्षा. मुखसूत्र जंसे वक्‍तव्यकों 
समझे बिता कभी ..वस्तुके निर्णयमें.सफल नहीं हो सकते । -यों छोटी-छोटी जानकारी रखकर अथवा 
ग्रंथोंमें' जो कुछसीधा:: सादा लिखा है; उसे जानकर कोई .सनन्‍्तोष मान: ले-मैंने खूब अध्ययन किया है 
मैने तो सब कुछ, ग्रध्ययन,कर लिया, वहां अधुरापन हो- है। देखो,-एक तो होती हैँ. कहने को जानकारी 
श्रौर एक . होती है “प्रतिभा + न्यायशास्त्रका. प्रतिभासे सम्बन्ध है ।. किसी दूसरे. पुरुषको हम अपने 
आागमशणास्त्रकी कूछु बात कहकर,.उसे चुप-करना : चाहें-तो वह-चुप होगा कया ? अ्जी साहब हम; 
अमुक.ग्रत्थमें तो यों. लिखां-है । लिखा होगा; तुम्हारे ग्रथ कपोलकल्पित हैं, जो चाहे लिख दिया है, हर 
एक.कोई दूसरोंके:लिए यही.-उत्तर दे सकता है । 'वहांःतो युक्ति ऐसे प्िद्ध करना होगा और युक्तियां 
वादी और प्रतिवादो दोनों के लिए मॉन्य हुआ करती. हैं। शास्त्र, आगम दोनों के. लिए मान्य नहीं हआे 
करते | तो-उन्हों: युक्तियोंसे प्रमाणोंसे इस अ्रंथमें बताया ज:येगा कि किस शेलीसे युक्तियां. निर्दोष होती 
हैं भर किस शैलो से युक्तियां सदोषः-होतो हैं। सदोष ज्ञानअप्रमाण है:और निदांप ज्ञान प्रमाण, है .। 
प्रमाणसे भ्र्थ की ध्षिद्धि होती है और प्रमाणाभाससे अ्रथ की सिद्धि नहीं होती, अर्थात्‌ सच्चे ज्ञानसे 
पदार्थ की सिद्धि होती;है, सन््चे;ज्ञानसे हितके प्राप्ति की,सिद्धि होती है और सच्चे ज्ञानसे. ही अहित 
को छोड़ने की: दृष्टि होती है, और.सच्चे . ज्ञानसे ही उपेक्षा करके .विश्वाम से स्थित होने की हृष्टि 
होती है-। तो समस्त कल्याण तो - सच्चे ज्ञानपर निभर हैं और मिथ्याज्ञानसे सब भअनर्थ शो अन्य होता 


92. 2. | 


प्रथ ,सूतमें | प्रमाण का लक्ष्् किया है,..उसके सम्बन्धमें संक्षित्त स्वष्दीकृरण इसे एक प्रयवचतांयर्मे 


( इंब८ ) ह “7 -- : : सहजाननदं साहित्य- ज्योति प्रममे भाई 


ढ़िये-पृ० २६-प्रें मार्णमें स्वव्यवंसायात्मकंता-इंस प्रसंगमें जो स्व झब्द दिया है: इंसका अ्रय॑ नः लेना कि 
ऐसा श्रर्थ करने लगो कि जो आ्रोत्माका और परपदार्थों का निश्चय करने वाला ज्ञान हो वह प्रमाण है । 
दांशनिंक शेलीमें, प्रौर प्रसाणके इन लंक्षज्ोंमें अभो मह वात नहीं कहो गदी!। - यहां पर :पर'' दब्द :हीं 
नहीं दिय। गया-।..स्व श्र श्रपूर्व अर्थंका. निश्चय करने. वाला ज्ञान प्रमाण है। चाहे आत्माका निइचय 
करने वाला हो चाहे परप॒दार्षों का निश्चय करनेवाला हो सब श्रपूर्व अ्रथमें सम्मिलित हैं, उनका शान 
प्रमाण है-।. तब स्वशृब्दसे ,श्ानका स्व लेना ।. जो जानने वाला ज्ञान है वह ज्ञान अपने आपका भी 
तिवचय-रखता है.।.. मैं सत्य. हुँ श्र पदोथ की-जानकारी को भो निरईंचय करता हूं कि. यह पदार्थ 
इस, प्रकार, है.। : श्रथवा ज्ञान व आत्ममें झभेद है'.इस कारण'स्वूं शब्दसे श्रात्मांका ग्रहणं हों ही जाता 
है पक या कल हक ० ! ] 

"प्याज कुछ दा निके कः रंकसाकल्यको प्रमाण ,मातते हैं, इसः मन्तृव्यके निराकरणमें विस्तृत प्रवनभ हूँ, सक्षेप्मे 
उसका (दिग्दर्शन करना हो, तो; एक इस ही प्रवचत्तांशकों, देख लीजिये-प०, ३१-प्रमाणमें ज्ञानकी ही -साधकता-- 
थंहां एक चर्चा यह .उपंस्थित हुई हैं कि साथकृतमंको, तुम ; प्रमाण,मानते ,हो तो कोई धुरुष-कुल्हाड़ीसे 
लकड़ीःकांठ रहा है तो-लकड़ी काटततेका साधनः है कुल्हाड़ी +. जिसके द्वारा. लकड़ी. काटी जाय वही तो 
साधकतम है काटतेका ।. साधकत्म-कहते हैं करणको । जो साधकतम्र- हो वह प्रमाण .है इस पर कोई कहे 
कि वाह, जानने में:साधकतेम तोःएक प्रकाश भी है तो .फिर प्रकाश: आदि प्रमाण हो ही जायगा. क्या ? 
कहते हँ-नहीं | प्रकाश जानने में साधकतंम नहीं है ।जाननेमें साधकत॒म तो ज्ञान ही है,.पर क्ारकसमृह 
मिमित्त है'इसलिए उप्चारसें:कारकसाकल्यको साधकतम कहते बह 2 के, 


कुछ: छ्दुनिक स्तिकर्पफो अर्थात्‌ इन्द्रिय व पदार्थके, सम्बन्धको प्रमाण मानते हैं, किन्तु जैसे कारकसाकल्य 
शेप्तिमें (जाननक्रियामें) साधकतंम नहीं, इसी प्रकार सन्निकर्ष भी साधकंतम नहीं; शञानस्वरूप योग्यता ही साधकतम 
है; अत: ज्ञान ही प्रमाण है ।.. १० ६८-स्वार्थपरिंच्छितियोग्यताकी, साधकतमता-देखों जिप्के न होने पर 
ओऔर अन्य पदार्थों के होने पर भी जो बात 'उत्पन्न नहीं होती है वह: उसके कारणसे 3त्पन्न हुई सानता 
चाहिएं । जैसे कुल्हाड़ो के न होन पर श्रौर और पदार्थ" कितने-ही हों; मिट्टी है; पत्थर है, लोग खंड़े हैं 
कुछ भी अनेक पदाय॑ हों पुर एक: कुल्हांड़ीके.न होने पर काठ नहीं छेदा जा -सकता,.तो काठके टुक डे 
करनेमें साधक म-तो कुल्हाड़ी हो रहो । इसी प्रकार भावेन्द्रियरूप योग्यत|के. न होने पर. चाहे सन्निक्॑ 
भी हो, चाहे कोरकस।कल्य भी हो,< लेकित: पदार्थका ज्ञान नहीं होता, .इससे यह . सिद्ध है कि पदार्थका 
ज्ञान, पदार्थका :-प्रमाण यहां -भावेन्द्रियके द्वारा चलत। है । तो :मांवेन्द्रिय 'कहं। भ्रथवा योग्यता,कहो या 
ज्ञान कहो सब उसके' निक्रट की बातें हैं ।.अपना और परप्दार्यो का आभःस होने वाले ज्ञानरूप प्रमाण 
को सामग्री तो वह योग्यता हैं, इंस कारख प्रमाण'की. उत्तत्ति में योग्यता सांघकतम है। वह योग्यता 
झॉनस्वरूप हैं क्योंकि यह: ग्रत्त:- स्वरूप योग्यता! किसी अन्य पदार्थ के परिणमनको लेंकर!ः प्रमाण्ररूप 
नहीं बनती अतएव वह स्वतन्त्रहाकर ज्ञानहूप बनती है। तो ज्ञान.ही प्रमाण है, ; सन्‍्नकर्ष प्रमाण नहीं 

्ि ४. ५ ्दक07 हल 3. 28६ ५ ! हे 

हे *.. प्रथम सूत्रके प्रवचममें चर्चायें हुई, कारकसाकैलय' (पदार्थसमुह) सन्निकर्ष (इन्द्रिय वः पर्दोर्थका सम्बन्ध) 
इस्द्रियश्ुत्ति) इन्द्रियका प्याप्रार, ज्ञातृग्पापार ज्ञानसे भिन्न आतमाका व्यापार) व..ज्ञानान्तरवेय. ज्ञाने प्रमाणः नहीं 
है, इंस सम्वन्धमें उपसंहारात्मक एक प्रवचनांश देखिये-'पृ० १० एं-इन्द्रियवृत्ति और ज्ञातृव्यापारकाः सिद्धन्त- 
सन्निकर्य के बाद रखा इन्द्रियवृत्ति | इन्द्रिय श्रौर पदार्थका सम्बन्ध तो नहीं, किन्तु, ४न्द्रियका खुलना 
बढ़ना अ'दि यह प्रमाण है। ये कुंछ भीतर की ओर आते जा रहे हैं। कारक साकल्थमें तो एकदम 


((८ं५-१८ं८) पेरीक्षामुखसूत प्रवचतत १, २, ३, ४ भागे गा ( ३८७६ ) 


बाहर बाहर उनका बोलता था इन्द्रियसन्रिकर्षमें कुछ उसंके भीतर झाये और इन्द्ियवृत्तिमें पदार्थको 
भी छोड़ दिया, केवल इन्द्रियके व्यापार तकआा गये और अ्रव इन चार प्रमाणोंमें इन्द्रियको भी छोड़कर 
आत्माके व्यापार तक श्राये । यहां ओर भीतर आ्राये । लेकिन सवके आ्राशयमें अज्ञानरूपता बन रहीं है । 
ज्ञानकों प्रमाण महीं. माना और अब पांचवें प्रमाणमें ज्ञानको भी - प्रमाण माना, जो परोक्षरूप ज्ञान है 
बह है प्रमाण, ऐसे ज्ञानको प्रमाण कहा है | वह ज्ञान -खुदका ज्ञन नही कर सकता । ज्ञानका ज्ञान करने 
के लिए और ज्ञानकी जरूरत होती है ऐंसे ज्ञानान्तरबेद्य-ज्ञानस्वभावीं आत्माके व्यापारको प्रमाण कहा 
है। वह भी युक्त नहीं कहा |. किस 

द्वितीय पूत्रमं बताया गया है कि ज्ञान, ही प्रमाण हो सकता. है, क्योंकि ज्ञाच ही दितकी प्राप्तिमें अद्वितके 
. परिहारमें समर्थ है । इसमें हितप्राध्ति,समथंतासे सम्बन्धित एक; प्रवचनांश देखिये-पृ० १०५४-शानकी हिलप्राप्ति- 
समर्थताका समर्थत-प्रमाणका स्वरूप पहिले सूत्रमें कहा गया था । स्व -अपूर्व अथेका व्यवसायात्मक जो 
ज्ञान है वह प्रमाण द्वे। ता प्रताण शब्दका तो -खूब विवेचन किया गया. था । इस सूत्र ज्ञानका विवेचन 
किया जा रहा है कि ज्ञानहों प्रमाण है। श्रज्ञान क्‍यों नहीं प्रमाण .बनता /  ग्ज्ञानमें हितकी प्राप्ति करा 
देता भर अहितका परित्याग-कराः देना यह सामर्थ्य नहीं है। .जानकर हो तो हम हितकार्य को करते 
हैं और श्रहितकारय को छाड़ते-हैं। ओर, एक दृष्टिसे देखो तो जाननेमें ही हिंतऊ प्राप्ति और भ्रहितका 
परिहार हो जाता है.। लोकिक बातोंमें तो समयभेद मातम होता -है। जाना हमने अभो और हितको 
प्राप्ति करेंगे थोड़ो देरमें, लेकित- परमाथसे, अ्रध्यात्महष्दसे ज्ञानके ही कालमें हितकी प्राप्ति होतो है 
शीर श्रहितका परिहार होता: है | .भसे अन्तज्ञान होता है, यह ग्ात्मा भात्र ज्ञानज्यातिस्वरूप है, ऐसा 
उपयोग गया, ऐसी ही. मान्यता बनी, ऐसा ही अनुभव, जगा तो उस कालमें हितरूप जो अआआत्मतत्त्व है 
उसको प्राप्ति हो गयी । कहीं आत्मतत्त्वका पाने के लिए दौड़ नहीं लगानी पड़ती, कोई क्रिया नहीं 
करनी पड़ती, किया रंच नहीं होती, हलन चलन रंच नहीं होती । उस ही क्षेत्रमें विश्चल होकर ज्ञान 
किया जाता है गअंतस्तत्त्वका । तो जिस क्षणमें जान लिया कि यह मैं आत्मा ज्ञानस्वभावमान्र हूं तो ज्ञान 
ही इसका सर्वेस्व है, सो उस ज्ञानने जब जब कपायोंओो त्याग दिया श्रर्थात-कपायोंका ग्रहण न किया 
कपायोंकोी पररूप जानकर ज्ञान ने त्याग दिया। यद्यपि आ्रात्मक्षेत्रसे कपायें हटी भी नहीं हैं, लेकिन ज्ञांत 
ने तो कपायको छोड़ दिया और अन्तः आत्मस्वरूपका ज्ञानने ग्रहणः किया तो उस ज्ञानमें तो तत्काल 

ते की प्राप्तिऔर अहितका परिहार बन गया । ह 


- प्रमाणके' समीचीन लक्षणके विरुद्ध क्षण्रिकवादी अतिश्रयात्मक निविकल्प ज्ञानकों प्रमाण मानते हैं, इसके 
निराकरणके प्रवचनोंके प्रसंगर्म देखिये निविकत्प व सविकल्प ज्ञानमें क्षणिकवादाभिसत परत्पर अब्यारोप की 
असिद्धिका एक प्रवचनाक्ष-१० १२८-दोनों ज्ञानोंमें परस्पर अध्यारोप को असिद्धि-यहां इस प्रकरणवी चर्चा 
यों आ गया कि आचाय॑ देवन इस सिद्धान्तमें यह वात रखी. है कि प्रम-ण वहा ज्ञान होता होता है कि 
सत्र एवं अउर्व अव॑ंका व्यवतायात्मक हो .अर्यात्‌ जो निजका और पदांवंका निशयय करेंव 
ज्ञान प्रमाण है। इस पर -क्षणिकवादीने यह बात कहो कि निश्चय करनवाले ज्ञात तो सभी अप्रमाण 
होते हूं, क्योंकि जिसका विश्चय कर रहे दों वे सब मिथ्या हैं और जो वास्तविक है. उम्रका प्रत्यक्ष तो 
होता है.पर निश्चय नहीं होता | यह क्षणकवादका सिद्धान्त है । इस पर निविकल्प ज्ञानमें प्रमाणता 
नहों वात अनेक विकल्प उठाकर कहो जां रही है तो पव पक्षमें यह बताया है कि निबि-- 
कल्यज्ञान भर सविकरप ज्ञानमें एकत्व अ्म हो। गया है, इस कारण निविकल्प ज्ञानकी, लोगोंको प्रतीति 
नहीं है, एक का दूसरे में अध्यारोप हो गया। तो यह वतलाओो विकल्पन्ञानमें निविवल्पका झारोप 


( ३६० ) 0. ; - पहँजानन्द सांहित्य ज्योति प्रथम भाग! 


किया जा रहा है या निविकल्प ज्ञानमें विकल्पंज्ञानका आरोप किया जा रहा है? श्र्थात्‌ विकल्प ज्ञान 
को तनिविकल्परूपसे बताना यही है विकल्पमें निविकेल्पंका आरोप । और निविवल्प ज्ञानको- विकल्पा- 
त्मक बना डालना यंही है निविकल्पमें विकल्पंकाः झारोप-॥ः यदि. विकल्‍प ज्ञानमें - निविकह्पका आरोप 
करते हो तो विकल्प तो सब" खँंत॑म हों गेये, फिर व्यवहार कुछ रहना- ही न चांहिए.। : सारे के: सारे 
ज्ञान निविकल्प हो जाना चाहिए। सों निविकल्प ज्ञानसें कुछ लोगोंमें भीः व्याल्या चलती है क्या: 
भर, यदि निरविकल्पमें विकल्प डाले दिया तो निविकल्पंकी बांत ही मंत- कर। । सब. ज्ञान सविकल्पः हो 
जायेंगे । 2 मम किज 2220 
सम]रोप' (संशय; विययंय,- अन॑ध्यवक्षाय)- के विरोधी ज्ञातको प्रमाण: कहते हैं, इस पर: कुछ दाशंतिक 
समारोपका स्वरूप ही सिद्ध होने-नहीं- दे रहे थे; उसे असद्ख्याति, स्मृतिप्रमोप,- प्रसिद्धार्थस्याति आदि जाम .घर;घर 
'के टाल रहे थे सो संधारापका:संवेरूप' सिद्ध “करने के प्रश्॑ग्मेंः,निष्कृप्रत्मिक .एक प्रवचनांश., -देखिये,-तृर्त।य भागमें 
पुष्ठ २५४-संम्यग्शानमें >समारोपः का अभाव-संच्ची: ज्ञान :वहः कहलाता है जो अपना। और पदार्थो[का 
यथा निर्णय करे। सच्चे-ज्ञानमेंः संशय; विपर्यय/ और>»अनध्यवसाय नहीं होता | अर्थात्‌ न; तो सम्यश्जान 
में संशय बसा रहता हैं'किं अमुंक  पद।थ्थ, यों:है संशयज्ञानः है; .जहां. संशयज्ञान न होः, वह: यथार्थ ज्ञान 
कहलाता है। संम्यग्ज्ञानमें-विपरयय ज्ञान-भीः नहीं होता ।> जेसे पड़ी-तो रस्सी है और.-जाऩ रहे हैं।साप, 
तो यह उल्टा ' ज्ञानः हु्ना ।'विपर्ययज्ञानः भी; सम्पस्ज़ानमें: नहीं है, और: ध्रतध्यवसाय ; ज्ञान, कहते; है ' 
झनिईंचयको। जहां कुछ भी निरंचेय की भावता तकः भी नहीं है और कुछ कलक जरूर हुई है.।; - जैसे 
चलें जा रहे है; पैर॑में तिनका लेंगे: गये। तो उसमें और कुछ ध्यान'न होना, अरे,! लगा होगा कुछः।.उस 
के निर्णय की भावना तक भी नहीं हो, यथार्थ ज्ञानमें यह अनध्यवसाय भी “नहीं होंता।: यह है सिद्धान्त - 
की बात 5. /हह हक खक हा । ॥ एक शा जा जिद 
| चतुर्थ भागमें जयतत्त्वकी अपलाप करने वाले अद्ठ तवादकी मीमांसा करके अन्तमें निष्कर्पात्मिक निर्णय दिया 
है, उस प्रवचनांशको पढ़िये-पृ० रे८८-ज्ञानकी प्रमांणता और जैयोंकां संदृभाव-भंया, सीधे मानो कि ज्ञान- 
मात्र आत्मा है, वह प्रदार्थका:ज्ञान, करनेमें समर्थ,है गौर ज्ञानकी कुछ न कुछे विषयस्ृत्त पदार्थ चाहिए 
ही । तो. जो पद्ाथ जाननका- विषय झ्रायोा वह पदार्थ अपनी संत्ता अलग रखता है । जाननहार ये चेतन 
पदार्थ अपनो सत्ता अलग रखते हैं, सब अपना अपन। _कोम कर रहे हैं। इन जड़ पदार्थों का काम 
उत्पादव्यय करते रहना है , सो अपने स्वरूयसे अपने ही अनुरूप वे उत्पाद व्यय' करते हैं । इस चेतन्य 
आात्माका भी काम उत्पाद व्यय करता रहना. है; सो चू कि. यह चेतन है .इसलिए .जानते,के. ढंगसे यह 
अपना उत्पांद व्यय करता रहता है, ज्ञानकां मात्र तवोन नवोन परिणान होता. रहता है.।:ज्ञान भी. तत्त्व 
है और ये समस्त ज्ञेयतत्त्व हैं। “इनमें: से किसी का भो अ्पलाप नहीं किया जा सकता है।. इन सबका 
जाननहारं जो एक' ज्ञान है वह हों सब व्यवस्था बनाता है ओर.वह ज्ञान" प्रमाण है। .इस:अकार यहाँ 
तक यह सिद्ध किया गया कि ज्ञानका स्वरूप ऐसा ही” मानना चाहिए जो भ्रपने श्रापके स्वछपका प्रति- 
भास करे और समस्त पदार्थों का प्रतिभास कराये । और प्रकार.से ज्ञानका स्वरूप मानोगे तो न,स्वरूप 


५६ ६ 


बन सकेगा और न-प्रमोणता थ्रा सकती-है । 7 व का आई न का 7 या, 
(१८६-१४६१) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन .(प्रमेयकमलमातुगढप्रवचन) ५, ६, ७ भाग 


| ४ »इस पुस्तकके पष्ठ व सप्तम भागमें परीक्षाभुजसूत्रके प्रथमः अध्यायके छठे सूत्रते-अन्तिम. १२, वें सूत्र. तकके 
पूज्य: श्री मनोहर जी वे्णी सहजातन्द महाराज़के प्रवचन हैं! ५ ज्ञानकी अर्थव्यवसायात्मकता .की'भांति 


(१९-१६ १) परीक्षामुखयून्र प्रवचन ५, ६, ७ भाग... (..रे६१ ) 


, सवव्यवसायात्वकता सिद्ध करते: हुएं एक प्रवचनांशमें .निंगंय दियी है, पढ़ियें पु० १४-पअब -जरा ग्रनुभव से भी 


विचार लो कि हम॑ जितना जो कुछ भी जानते हैं उस सबके जानतेके साथ साथ स्वयं में भी सन्तोष 


होना, प्रतिभांस होना, उजेंला रहना, निर्णय रहना ये सब ब्रार्ते चलती हैं ना। चांहे कोई इसका 
: विश्लेषण न करंता हो, उसे उस प्रयोंगरूपमें बचनोंमें न लेता हो, लेकिन प्रत्येक ज्ञानकी यह तारीफ है 


कि वह अपने आप को. चेंबरता रहता है, तभी वह बाह्य पदार्थों का जाननहार होते। है । ज्ञान स्वव्यव--. 


 सायात्मक ही है क्योंकि वह अन्य इन्द्रिय आदिकंकी अपेक्षा त रखकर पदार्थ की व्यवस्था करता 


है । । 
कोई दाशंभिक प्र तिसे ज्ञानकरी-उत्पत्ति होती .है, उससे सम्बन्धित एक प्रवचनांश देखिये, प्रकृति क्या चीज 


है, तब विदित होगा कि:ज्ञान प्रकृतिसे-निराला है, प्ृ० २१-जन शासनतें प्रकृतिकां स्थान-प्रकृतिक्े सम्बन्धमें 
' इसका समस्वय - करनेके लिए थोड़ा जततशासनके अनुसार सोच्िये-जेसे कभी बहुत .सुरम्य स्थान पर 
, अपन पहुंचें। शिमला, मंसूरी, काइमीर किसी भी ज़गह जायें और रंमंणीक फल वृक्ष पत्ते वर्गरह हो, 
:: नदी भी बह!रही हो,:नाला भी बहता: हो, कलकलाहटके शब्द भी झा रहे हों, कुछ ,चिड़ियां भा चहक 
< रहीं हों.तो ऐंसे ..हश्यको देखकर कोई लोग कहने- लगते हैँ-वाह .कंसा .रमणीक दृश्य है, देखो प्रकृति 
“7कितनी सुहावनी है | भला बतलावो तो सही कि: वह प्रकृति क्या चींज,है ? किसका नाम प्रकृति है ? 
श्र किसकी खूबी है जो :इतता सुंहावना दृश्य लगता.है ? क्‍्या.है वह प्रकृति ? इसका जनदर्शनसे 
:> लिफ्य करें। वह प्रकृति है कर्म की । करमंमें नाना प्रक्ृतियां पायी जाती हैँ भौर जिस जोब्के साथ जिस 
5. प्रकार.की प्रकृति बंधी हुई है उसके उदयमें उसका उस प्रकारसे परिणमन होता है,! श्रब देख लीजिये- 


फूलोंकी विचित्रता । कोई एक फूल ऐसा होता है जिसमें श्राप ७ रंग पायेंगे और विचित्र ढंगसे और 
उसके पेड़में किसी जगह और ढंग़से फूलोंके रंग पायेगे । इतनी प्रकार की फूलोंमें जो विचित्रता है बह 


. कया स्वाभाविक विचित्रता है ? वह तो प्राकृतिक विचित्रता है,स्वाभाविक विचित्रता नहीं है । स्वभाव 
. में और प्रक्ृतिमें श्रन्तर है। प्रकृति तो एक कृत्रिम चोज' है, आदिम'हैं और स्वभाव आदिम -नहींसहै। 
तो इतनी प्रकार की विचित्रतामें उस रमणीक स्थानमें मालुम-पड़' रही है वह है क्या”? -उन..उन-जीवों 
; के साथ जिन ज़ीवोंने फूलका शरीर लिया है, पत्तीका शरीर लिया है उन उनजीवोंके उस :उम्र! प्रकार 

की विचित्र कर्मप्रंक तियां लगी हुईहेँ औरं उनके उदयमें उनका ऐसविचित्र परिगमन-चलरहा है ।-यह है 

. प्रकतिकी चीज । जब कहा कि कितने प्राकतिक हृश्य हैं?” तो उसका श्रर्थ यह :है.कि कर्म प्रकतिके:उदय 


से उत्पन्न हुई. शरीरकी शोभा । उस प्रकतिसे ज्ञान उत्पन्न नहीं होता, ज्ञानस्वरूप तो यह स्वयं आत्मा 


.है। 


. भौतिकवादी आत्माक़ी सत्ता नहीं मानते हैं, आत्माका सत्त्व है, यह :सममक लेना कितना सुगमःहै, पढ़िये 


.. एक अ्ंबचनांगमें, पृ० ६१-ओत्मांकी अहंर्रत्ययवेद्यंतता-चारवाक जंनोंकी अविचारितरम्य शिक्षा सुन 
.. तुरन्त तो अच्छी लगती है पर इस पर विचार करें तो यह ठोक संगत नही बंठ सकता, क्योंकि आत्मा 


की प्रतीति तो श्रहूं प्रत्ययसे ही हं। रही है । प्रत्येक जोव-अपने-आपमें अनुभव कर. रहे हैं, मैं सुवी:हे, मैं" + 
दुःखो हूं, मैं ऐसी पौजोशन का हूं, यों जिसमें अहं प्रत्यय बन रहा है वही तो झात्मा है और ऐसा बह 
अरहंका अनुभव प्रत्येक प्राणोमें हो रहा है । -मैं.यों होऊ, मैं ऐसा न होंऊं, मैं -दुःखी होऊ गा, मैं सुखी 


के , होऊ गा, यह किसमें मैं मैं की श्रावाज अन्दंरमें उठ रही हैं ? हाथमें कि-पेरमें कि शिरमें !... जिसमें. ग्रह 
_ प्रत्यय हो रहा है वहो तो आत्मा है और यह बातः मिथ्या: है नहीं, क्योंकि .कोई बाघा नहीं ञ्रा रही... 
_ अपने अंपने में सेब लोग  अ्रहं अहंका अनुभव 'किए-जा रहेःहैं । :यह हूं प्रत्यय किस आधार से उठा, . -. 


इसंका उपांदान' कया' है ? बस वही आत्मा है।यह. श्रह. बोधःशरी रके:ज्ाश्षयसे -नहीं होता,. क्योंकि ४ 


रद 7: - - सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम नगेः 


प्रहंका अनुभव इन्द्रियंके व्यापांर विना हो रेहा है। शरीर तो- इन्द्रियके व्यापारसे जन लिया जाता है । 
इन्द्रियके व्यापार बिना शरीरका बोध तो 'नहीं होता [7 हे - | व कहे, "। , 2४४ ४: 

2 : जान स्का भी संवेदन करता ही है, इससे सम्बन्धित एक प्रवचचनांद पढ़िये-पु० १३२-स्वका ज्ञान स्व 
से हो-प्रकरण यह हैकि, सिद्ध थों किया जा रहः कि ज्ञान स्वसवेद्रक है. जान परंका भी और ग्रपेनें 
आपका भी ज्ञान करता. रहता है. । परोक्ष ज्ञॉनंवादियोंने यह तो मान' लिया कि: ज्ञान पर पदार्थका 
प्रकाश "करता है, पर यह नहीं माना कि ज्ञान स्वकां भरे प्रकाश करता है | जैसे हृष्टान्तमें कहो जाय 
कि दीपक, बिजली खुदका भो प्रकाश करता है और परपदार्यक्रा भी प्रकाश करता है। कमरे में'जों 
चीज रंखी हुई है रोकी है उसका भी प्रकाश करता और अपना 'भी प्रकाश करता है। अब इसमें सें 
कोई इतनी बात तो मान ले कि दीपके पर पदार्थका भी'तो प्रकाश करता है' मगर खुदका प्रकाश नहीं 
करता, तो यह बात काई मारने लेगा क्या ? जो दोपके खुदका' प्रकाशेंनहींकरुसकता, तो वह पदार्थका 
भी प्रकाश नहीं कर.संकता। क्या-किसो जलते हुए 'लट्॒/को' देखनेके लिए कोई और: रोशनी: तलाश 

>करता है ? नहीं करता ना? कोई यह तो नहीं: 'कहता कि हमें: बंट्री थां लालटेन लावो : उस कमरे से 

: प्रकाशक लालटेन उठा लावे । अरे जो लालंटेन जल' रही है. वहू-तो श्रपेनें:गप /मालुम'.पड़ज|विपी ४ कि 

: महेँ. जल रही हैं ।. ऐसे ही ज्ञान खुदमें प्रकाश करता है 'यां नहीं करती: हम' जिस ज्ञानसे | पदार्थको 
ज़ानंतें हैं वह ज्ञानं भी हमको एक निर्णय बताता हुआ जग रहा: हैं या“नहीं जंग -रहां. है ? “इस बातको 

#पूछनेके लिए .हम किसी दुसरेके पास जायें क्या ?' हम चौकीको ज़ांन रहे हैं ऐसा. ज्ञान मेरे में है या 

“यह बात मैं किसी दूसरे से पूछने जाऊं: क्या ? अरे, जिस ज्ञानसे'जान' रहे- हैं वह ज्ञान उसी में अपने 


हा “कं 


श्राप स्पष्ट है । कि है ० । न 2, . 
2 ॥ ' ज्ञानकी स्वपर.प्रकाशकृताका चरम विशुद्ध रूप. देखिये एक. प्रव्नांशमें, पु० १७४- प्रभुपरिचय- प्रभुका 
कुछ और परिचय सुनो ।. ये परमात्मा ज्ञान उपयोग द्वारा भी अपने आत्मामें रहा करते हैं। ठीक है 
-परःकुछ-वाहरी:बात समभमें नहीं आयी कि. कहां रहतें.हैं? उनका बाहरमें स्थान कुछ नहीं है| वे 
अपने परमौदारिक .शरीरंमें रहते हैं.। और; ये वया. किया करते, हैं / यह तो नाम और स्थान्‌का पंरि- 
चंय हैं| ये परमात्मा. अपने ज्ञान और. आनन्दस्वभावका न्रिन्तर शुद्ध विलास किया करते हैं.। यही 
उनका रोजिगार दैं।:-. न उनके . भूख प्यास है, न. कोई रोग है, न कोई ग्रन्य द्वद पंद है, सयोग मोह 
ममता झ्रांदिक कोई धिडम्बनायें भी - वहां नहीं हैं, केवल श्र!त्मा . आत्माका स्वरूप है। यह श्ञानं हारा 
समस्त विश्वको जानते रहते हैं । यों स्व और पर प्रकाशक भानुकी तरह उनका ज्ञानभीं स्वपरप्रकाशक 
है। तो इसकामके करनेसे उन्हें नफा क्या हाता. है ! वेनिरशतर ज्ञानके हरा भ्रपन स्वरूपको और समस्त 
विश्व को जानते रहते हैं ।. ऐसे.पुरुपाथंका, रोजिग़्ारका,.१रिणमनका फल.कक्‍्या मिलता है उन्हें ? फल 
उन्हें मिलता. है.अनस्तः श्रानत्द ।. जहां केवल ज्ञाता;छू्टा.रूप परिणभन है ( सेव विश्वके ज्ञ ता हैं 
र किसी भो बाह्य पदार्थ में :उन्के मोहनहीं, रागद्व प नहीं ।:झतएव वे प्रभु अनेन्त आनन्दको भोगते 
४“ शहते है ।6 78 का के 8300 8 "हा 2 अर ग 
८४ / « प्रम्मोणं स्वरूपकी विविध मीमांसाके वाद कितने संक्षेप ओर सरलतामें ज्ञान॒के प्रमाणत्व का वर्णन है देखिये 
| पु» २०७-२०८-ज्ञोनमें ही प्रमाणत्वकी सिद्धि-इस परिच्छेद अ्व:तक. यह: सिद्ध किया गया है क प्रमाण 
:..बया होती: है, कैसा होता है. ?. उसका लंक्षण बताया है. कि जो स्तर भौ- अपूर्व श्रथंका निश्चय क्राये 
चहें ज्ञान प्रमाण होता है +' वाक्य कितना छोटा है। -स्वअपुर्व अरथका अकारा करेज्वह जान प्रश्ाण है 
जे ५ शब्द हैं प्रंमाणके स्वरूपमें॥:: उन: ५,विशेषणोंको सिद्ध: करने के लिए अब तक-इसको क़थत्‌ हुआ 


(६६२-१६४): परीक्षा मुखसुत्र, प्ंवच्नसः ८, ६, १० भेंपग | ३६३ ।) 


है. प्रतिलोम पद्धतिसे विचार करो, ये. ५ शब्द मान लीज़िये, -जिसंका स्वहुप:कहा-जा . रहा है उसको 
भी मान लोजिये प्रभाण:ज्ञान ही होता है अज्ञानः नहीं: । श्राप सोचते होंगे कि क्या कोई लोग भ्रज्ञानकों 
भी प्रमाण कहते हैं.जिससे यह जोर दिया जा रहा- है कि प्रमाण ज्ञान ही होता: है, अज्ञार्न नहीं होता, 
हां मानते हैं बहुत से लोग:। ब्यवहारी जन भी इतना तो मानते: हैं। कोई जज पूछता है कि यह मकान 
(रा है; इसका प्रमाण कया है. वो कट रजिष्ट्री किया:हुआ कागज भगे:रख देते हैं: श्रौर:कहतेः: हैं 
कि यहू.गवाह ; प्रमाण: है श्रथवा द्वार से जाकर कोई गवाह. बुला लाते हैं और कहते हैं कि यह गवाह 
प्रमाण, है । भरे ये. कागज: और- ये गवाह दोतों प्रमाण हैं ? हां कागजः श्रौ २. गवाह को देखकर जजमें जो 
ज्ञान बना.वह प्रमाण है।।: ग़वाहके द्वारा;कहे हुए वे वचन -भी प्रमाण नहीं हैं; ये-वचन भी अज्ञान हैं । 
ब्ररे-वह. प्रमाण नहीं है ।[ । 5 ०. कक, ६ + 5 
सप्तम. भागमें प्रमाणसिद्ध प्रमाणताका साघंन निर्णीत किया हैं कि! प्रंमाणका प्रामाण्य स्वेत्त: 'भी होता है 
“और परत: भी. होता. है, इससे सम्बन्धित एक प्रवचनांश देखिये-पु० २१०-प्रामाण्यकोः उत्पेत्ति' और ज्ञप्तिंका 
: बिश्लेषण-प्रामाण्यके सम्बन्धम यह सिद्धान्त बना कि ज्ञानसे कुछ जाना उसको प्रमाणबा पक्‍कायत्त, हां 
यही ठीक है, मेरा ज्ञान सहीः है,, इस प्रकारको प्रमाणता होना. श्रभ्यास दशोामें तो' खुद-बखुद है भौर 
प्रभमभ्यास -दक्षामें, -पपरिचयकी ,जगहमें परसे हुआ करती है । लेकिन,,..भोतर जो-किसी शानको, यह 
प्रमाण है, क्या-ऐसी; उ को प्रमाणता ठीक करनेके लिए. जो बृत्ति जगतो है वह एक भिन्न ज्ञान: है याने 
श्रन्‍्य ज्ञानसे प्रमाणता बनी अ्रथवा चक्षु श्रादिक इन्द्रिय निर्दोष हैं,उन परसे उत्पन्न हुई: है। इस प्रसंड्भधमें 
यह बताया. जा रहा कि ज्ञान जानता: है।; पर ज्ञाव ठीक जान रहा है उसकी :प्रमाण्ता जिस निभित्तसे 
ज्ञान होता है उस परसे उत्पन्न होती है, मगर ज्ञप्तिकी क्रियामें जाननकायेमें . ग्रौर जाननकाःफल है 
अनिष्टसे हट जाता; इष्ट पदार्थमें लग जाना, इस प्रकारकी प्रवृत्ति और इन्द्रियके अथे छोते वाला ज्ञान 
थे परिचयकी :स्थित्तिमें स्थत: होते. हैं. और अपरिचयकी स्थितिमें परत: होते हैं । .. : 
प्राम्नाप्यकी ज्ञप्ति जो र्वतः होती है, किल्तु उत्पत्ति निमिल् इष्टिसे परत: भी होती है ।।लेकिन जब उपा-- 
पान इष्ठिसे देखा जाय तब प्रामाण्यकी उत्पत्ति भी स्वतः होती है-देखिये प्रवचन्धंश-१ ० .२ ३ २-छपादानहं प्ट्सि 
ज्ञान और प्रामपण्यकी -उत्पत्तिका-स्वत्ः ही विधानउक्त उदाहरुणकी भांति; ज्ञाव की 'भीःबातः है । ज्ञान 
पयद्यपि' आत्माके ज्ञानस्वभावसे ही उत्पन्न “होता है पर॒पदार्थो केः स्वभावसे चहीं ।ज्ञाभमय -म्रात्माकी 
परिणति हो ज्ञान है; लेकिन आज जो संसार अबस्थामें जीवोंकी 'अवस्थ।यें है| उच्त अवस्थाओंमें | झञान 
आवृत है, ज्ञान अविकसित है, उसका विकास इन्द्रिय और मवका निर्मित्तः. पाकर बनपाया है तो निमित्त 
इष्टिसे उत्पत्ति परसे हुई, उपादान दृष्टिसे उत्पत्ति स्वयंसे हुई। एक बालक स्कूलमें पढ़ता है, उसके 
अध्ययनके लिए, उसके ज्ञ।ननविक्रासके लिए गुरूका शिक्षण लेना चाहिए, पुस्तक चाहिए, कापी,:पेक्सिल 
कलम आदि चाहिए, सब साधनोंकोी वह जुटाता है, पर बालकमें जो ज्ञानका विकास हुआ'वह क्या 
कागज, पेन्सिल, कलम, दुवात श्रादिक चीज़ोंसे निकलकर हुआ । .ये सब तो. अजीव हैं, जड़ है, जड़से 
ज्ञान भ्राता ही. नहीं है और ग्रुरुका ज्ञान कोई आनेकों चीज द्वै.?. गुरका ज्ञान शु॒रुके आत्मामें, ही परि- 
समाप्त होता है। गुएका ज्ञान. यदि ग्रुर्से निकलकर लड़कोंमें जानें लगे सो कुछ ही दिनोमें वह गुरु तो 
ज्ञानशुन्य हो जायगा, क्योंकि ४०--४० लड़कोंको ज्ञान दिया बहां ज्ञान खतम्न । प्रत्येक पदार्थकी अवस्था 
उस ही पदार्थमें उत्पन्न: होती है, पर तो निमित्त मात्र है । ह 


(१६६२-१४) परीक्षा मुखसूत्र. प्रवचव (प्रमेयकमलमातंणइप्रवन्नन) ८, , १०: भाग 
' ४ +« /”इस पुस्तक द्वितीय परिच्छेंदके प्रथम ११" मृत्रों यर*.-पुज्ञ-श्री मनोहर जी वर्णी सहजाननद भदांग्राज़के 


(३६४ .) ३ 'सैहंजानन्द साहित्य न्‍्योति प्रथम भंग 


प्रवचन: हैं). दाशनिक पद्धंतिसें “प्रत्यक्षेके जो- मेंद -किंये: गये हैं उनका सिद्धान्त से-सपन्वय देखिये एक: प्रंवचनांशभें 
पृ० १४, १५-शानकां भेदविस्तार-जेन शासनंमें ज्ञानका भेद विस्तार इस प्रकार किया गया:है कि सूलमें 
ज्ञात एक है। जो जाने सो शान जाननमात्र स्वरूपकों लक्ष्यंमें लेकर सभी जितनेभी भाव किये-जोयेंगे 
वे सब- ज्ञानरूप हैं, फिर- उसे ज्ञानके ढ्रो- भेद हैं; प्रत्यक्ष और परोक्ष ।* प्रत्यक्ष)ओऔर -परोक्षकी वास्तविक 
»व्याज्या तो यह है"कि जो इन्द्रिय मतकी सहांयताके बिना केवंल-आत्मीयेः शक्तिसे जाने वह तो है प्रत्यक्ष 
शान और जो ।इन्द्रि4 मनःअआादिकका निमित्तें' पाकर जाने उसको नाम है परोक्षज्ञान-। फिर भी प्रंत्यक्ष 
शानमेंःचू कि स्पण्टदा आती हैअवेधिज्ञानसे जो जानो जायगा वह स्पष्ट ज्ञात होगा, और मन: पर्यय 
 झर केवलज्ञानसे जो जाना जाता: हैं: वह स्पष्ट जाना जाता है; तो उस स्पष्टताकी नकल. कुछ कुछ 
इन इन्द्रिय प्रत्यक्षोंमें पायी जाती है । जैसे कि हम श्राप लोग कहा करते हैं कि हमने आंखले प्रत्यक्ष 
' देखा, आंखसे -क्रिसो! बाठक़ोः देख लेने: पर फिरं- संन्देह /नहीं रहता 4-स्पष्टता रहतो है तो यह इन्द्रिय 
भअत्यक्षकी स्पष्टता कुछःर्पष्टवा: जेसी: है अतएव. प्रत्यक्षके दार्श निक शास्त्रोंमें दो भेद किएः गये-सांव्यव- 
:हारिक्रअत्यक्षतऔर पा रमाशिकप्रत्यक्ष:। इन्द्रिय. और|मनसे सीधाःजी-जाना जाता, -है-वहू सव्यवहा रिक 
: प्त्वक्ष: है और भवधिज्ञान, मनःवर्यय,ःकेवलज्ञानः ये:पारमारथिक प्रत्यक्ष हैं)... ,+बद  ., 
परोक्षज्ञोवके स्मृति, प्रत्यभिग्ञान, तके, अनुमान और-आगमः ये: प्रकार हैं। जो दाह्ंंविकों इंनमें:से किसी को 
" कैम कौरके था इनसे 'अतिरिक्त उपभान अभाव आदि-जोड़कर प्रमाण प्रंकारोंकी 'संस्या कयूलः करते हैँ उनके मन्तव्य 
: की: विस्तृत मीजांसा: की गई है। जरा अभाव प्रमाणविषयक *चर्ता देखिये एक प्रवचनांशमें, ' पृ० ६५४५, €६-अभाव 
' की. वस्‍्वन्त रुसदभावरूंपता-जेन -शासनमें प्रभाव को. किसी अन्य वस्तुके सदंभावरूप॑: म॒न्ता'है | जेसे . 
” रोटी बंनाते'हैं तों जिस संम्य लोई' बनायें हुए हैं उस समय लोईमें रोटीका अमाव-है कि नहीं ? - अभी 
: लई है, रोटीकहों हैं ?तो रोटीका जो-अभाव है वह लोईके संदर्भावरूपें है; श्रभावबिना भावनहीं होता। 
श्रभाव किसी सदमावरूप होता है; तो जोलोग अभावका कुछ नहीं माने ते अवस्तु मानते अचस्तुकां जञाव 
उत्पन्न नहीं हो संकता; अवस्तु ज्ञानजनक नहीं हो सकता वसंतु ही कार्यको उत्पन्त कर सकती, अधस्तु 
“नहीं, क्योंकि जो श्रवस्तु हैउसमें द्वव्य, क्षेत्र; काल, भावकाभी अभाव है और जो भी - वस्तु है उसमें 
, द्रव्य, क्षेत्र, काल; भावका सदुभाव: है: जैसे यह घड़ी: है तो घड़ौका'जो!: पिण्ड है वह इसका द्रव्य है । 
. यह घड़ी जितनेमें फीली है-वह उसका ज्षेत्रःहै/ जो रूप रंग- नई पुरानी आदि अवस्थायें हैं यह उस घड़ी 
'का कोल हैःऔर घड़ोका-जो स्वभाव -है, गुण हैं:वह घड़ीका- भाव- है.।' तो जा वस्पु हैः उससे द्रव्य, क्षेत्र 
; काल, भाव हांते हैं, उसमें शक्तियां होती-हैँ, उसमें :सामथ्य होता है *' 20 न्‍० 


अभावप्रैमाणको स्वतध प्रमाण सिं करनेका यत्न करने वाले दाहंनिक प्रागभाव, प्रब्वंताभाव का कारण 
'  अस्प है, अंध्वंसाभावका कारण अन्य हैं, तंच उनका जा समाधाम दियां गया उसका एक प्रवचनांशमें दिग्दशशन 
' * कीजिये, पू०-१४२-प्रध्वंस श्रोर उत्पादके कारणभेदकी मी मांत्त-शिन्‍्न काख्णप्रभवताका हेतु देकर अभाव 
को भिन्‍ते पदार्थ माननेको शल्यकां निराकरण प्रतीतिके बंलपर हो हो जाता है। घटंके विनाक्षका 
वज्कार और कारण जुदा हो और:कपालोंके ' उत्पांद का प्रकार और कारण जुदा हो ऐसी किसी की भी 
! प्रतीति नहीं होती । जो प्रक्रिया कपालके उत्पाद और घटके विनाशकी _बंताई गई है उप्तमें एक ही 
बांतं हुए बलवान पुरुषके द्वारा प्रे रि्व मुंदगरादिके व्यापारसे घटाकारर॑हित कपालोकार मृत द्रव्यकी 
उत्पत्ति हुई है। लोकोंको जो सही सुगम प्रतीति होती है. उसका अपलाप करके शब्दश[स्त्रके पाण्डित्य 
का प्रयोग करनेमें- कोई: हित वहीं है । घटकी अभार्व और केपालका-. सदृभाव एक ही समयमें हुआ्ना/है 

. 'और उस ही समयका जो परिणमन है वही -घटका अ्रभाव. कहलाता है शौर[क्ही कपालका उत्पाद है । 


लता 


4१६२-१६४)परीक्षामुखसुक्र प्रवश्ननू. ८, ६, १० भाग ,( १६५ ,) 
लोग कहते हैं कि यह ,ज्ञान स्पष्ट है और यह स्पृष्टे:नहीं, - स्पष्टताका; सही: अर्थ-क्या है. उसे पढ़िये पृ० 
२७० पर एक प्रवचनांशर्ें-ज्ञातान्तरकी आड़; विना होने वाले प्रतिभ्ासमें बंशचरूपता-इस सूत्रमें स्पष्टता 
का लक्षण कहा गया है। इस यूत्रकरा- भाव-जो भी आगे.कहेंगे वह कंठित नहीं है। साथ. हो उसमें .बहुत्त 
से तत्व अपने आ्रात्माक्ा प्रासाद वढ़ाने वाले मिलेंगे | वेशयके लक्षण में कहते हैं कि. अन्य ज्ञानके घ्यव-- 
धान बिना नो प्रतिभ्नास होता है उसे ब्रैज्ुद्य, कहते हैं ।. वैशय कहो,या स्पष्टत्य -कहों, एक ही बात है । 
विशद शब्दसे बनता है वैंशय और स्पष्ट शब्दसे बनता है स्पष्टता। तो स्पष्टताका: लक्षण बताया-है 
कि जिस ज्ञानसे जाना.जा. रहा है उस ज्ञानका अन्य ज्ञानके व्यवधानसे न हो तो स्पष्टता है। और इसी 
समंय थोड़ा दृष्टान्त देकर बता दें, आंखोंस देखा, फट जात गये, इसमें किसो दूसरे ज्ञान+ प्रतीक्षा नहीं 
; प्रतीक्षा.नहीं करनी पड़ी, किसो ज्ञानके हाथ नहीं जोड़ने पड़े कि कोई अन्य ज्ञान बने तब हम सामनेकी 
चोजको जान पायें । ज्यों हो आंखें खोली कि पदार्थ जान गये । इसके बीचमें किसी अन्य ज्ञानका उदय 
हीं है और. जव॑ अनु पान; जान करते. हैं, घृम: देखकर अग्निका ज्ञान किया तो अग्निका ज्ञान करना 
श्रनुमान कहलाता है, मगर उम्र अग्तिका ज्ञान करनेमें घुमका,ज्ञान् कस्ता पड़ा । तो थुमूके ज्ञानका उस 
में व्यवधान आरा गया । सीधा ही अग्निका ज्ञान नहीं बना वहां पहिले घृमका ज्ञान किया और फिर तके 
याने व्याप्तिका ज्ञान किया | .ज़हां जहां धुवां छोता है. वहां वहां अ्रग्ति होतो है, . इस प्रकार का ज्ञान 
हुआ: तब जाकर अग्निका बोध हुआ। तो झ्राप जज ज़ये होंगे कि अग्तिका ज्ञान कझुने वाले अनुमान 
: शानके कनभेकै. लिए अ्न्य-ज्ञ।नोंको जरूरत पड़ी, उनकी बाद जोही, उनका व्यवधान्त बना । तो अनुमान 
, शेक्तः परोक्षज्ञान हुआ, <ुप्रष्ट ज्ञान हुआ । तो.इसी हृष्टिको लेकर इस लक्षणका भेद समभियेगा । 


१ कुछ दाशनिकोने सर्निकर्प माननेकी क्‍यों कस्पना की, इसका .दिग्दर्शन कीजिये-पु० १८८-प्रत्यक्षके 
! लक्षणका मुल विवाद- यहाँ मूल प्रकरण तो प्रत्यक्षके लक्षणका था, उसमें- प्रसंगवश न्‍्यह: बात चल"रही 
“है और'यहम्बहुत लम्बे समय तक. चलेगी कि आंखें पदार्थ से भिड़करू नहीं: जानती भर - नेयायिक यह 
सिद्ध करेंगे कि आंखें पदार्थको छुकर ही जानती -हैं ।५इनः दो वात्रोंपर अभी बहुत विवाद #चलेगा;। किस 
' बात पर विवाद छिंड गंया'? म्ुुल बात यह है कि प्रत्यक्षका:लक्षण यह किया न्‍गया था कि जो विद्यद 
' ज्ञान हो सो प्रतत्यक्ष-है। विशदका अर्थ 'बताया/ था कि जो अन्य ज्ञानोंकी अपेक्षा किये बिना प्रकृत ज्ञानसे 
ही सीधा जान लिया जाय उसे विशद कहते हैं। इस लक्षणको मेटनेके लिए नेयामिकोंने:यह-लक्षण 
# उपस्थत:किया था दि; इन्द्रियू और पदार्थ. के भिड़ने से ज्ञान उत्पन्न होता है. वह प्रत्यक्ष है। 
पदार्थों से भिड़कर नहीं जानता इसलिए स्मरण आदिक जो कुछ होते हैं उनमें प्रत्यक्षका लक्षण नहीं 
जाना । इसे प्रकार मुकाबलेमें प्रत्यक्षके लक्षणमें सन्निकर्पकोी देनेके कारण सन्निकर्षका' खण्डन किया जा 
रहा है कि इन्द्रिय और पंदायंके सम्बन्धसे उत्पन्न ज्ञानको प्रत्यक्ष मानना युक्त नहीं है। “ज्ञान तो अपनी 
स्पृष्टताके कारण प्रत्यक्ष है। | दर घ्- के इ 


ई रे $. #*» ४ 

: कुछ दार्शत्रिक मानते हैं ज्ञान पदायंसे उत्पन्त होता है, और ऐसा सिद्धान्त वनाकर ही व्यवस्था बना पाते 
कि जो ज्ञान घट़से पंद्रा हुआ: वह ज्ञान घटज्ञाव कहलाता है । इस मन्तव्यका विस्तृत लिराकरण वरतनेके बष्द एक 
निराकरण इस संक्षिप्त प्रवचनांशमें देखिये-पूु० २१६-जशञानकी अश्न हारयताका संशयशानके साथ वगा भिचार- 

“ झ्रब दसरी वात यह . देखिये.कि संशयज्ञानमें भो संज्यका कल्पित पदार्थ नहीं है. औरं ज्ञान हो रहो 

सम्यग्तानम अनेक-कोटि वाले ज्ञान होते हैं, यह सोष है या चांदी है, इस प्रकार का जो ज्ञान हो रह 
हैं, ऐप्ता जान होने के लिए चहां दानों पृदाव मीजूर्‌ निचाहिए। यदि पदार्थप्त ज्ञान उंत्पंत्त होता है 
. बढ्ध माना जाय।| हीं दोनों फदार्थ तो फिर उसे संशय क्यों कहते ? अन्त क्‍यों कहते ? सदी जान 


( ३६९६ ) 'सहजागन्द साहित्य ज्योति प्रथम भांगे' 


' कहलाना चाहिए और, संशयज्ञान तो तभो होता है जेंब॑ वहां पदार्थ तो श्रवेक नहीं हैँ, पदार्थ तो कोई 
एक है और कोटियां अनेक बन रही हैं। यह सीप द्वै, या चांदी है, या कांच है श्रनेंक कोटियाँ बन 
सकती हें । एक जगह स्थारणु और पुरुष ये दोनोंके सिद्ध हो सकते हैँ, पंदाय तो कोई एक पड़ा है श्रीर 
शान यहां संशय चल रहा है तो जब दो पदार्थ वहां नहीं हैं तो संशय ज्ञानकी उत्पत्ति कंसे हो गई ? 
इससे सिद्ध है कि ज्ञान पदाथथं से उत्पन्न नहीं होता । वह तो श्रपनी योग्यतास अपनी ही विधिसे उत्पन्न 
हुआ करता है । 

॥ सकलप्रत्यक्षज्ञान होता हैं आवरण कर्मक्षयसे, यह बात समकनेके लिए परीदगलिक कर्मकी सिद्धि करना - 
 भावश्यक है सो कम का अनुमापक द्वीनस्वान शरीरका सम्पर्क है । इस्र प्रसंगर्भ शरीर की होनस्थानता सिद्ध की है 
, एक प्रवचनांशमें, देखिये पृ० २६०-शरोरकी हीनस्थानताको सिद्धि-पह शरीर हीनस्थान है क्योंकि शरीर 

श्रात्माके दुःखका कारण है। ज॑से कारागार, जेलखाना यह हीनस्थान है या उच्चस्थान है ? हीनस्थान 

है, ऐसे ही यह शरीर हीनस्थान है, सारे दुःख इस शरीरके कारण लगते हैं । क्षतरा, तृपा आदिक रोग 
ये तो शरीरके कारण स्पष्ट हैं, नामवरी के रोग भी शरीरके कारण हैं, इस जीवने अपने प्राप्त शरीर 
फे ढांचिेको माना कि यह मैं हूँ, तो शव इसकी अभिलापा हुई कि मेरा-न/म होता चाहिए। मेरेके मायने 
यहां उस सहज चैंतन्यस्वरूपका नहीं, यहां मेरे के मायने है यह शरीर। उस चैतन्यस्वरूपकी किसे 

' खबर है ? अगर उसकी खबर हो तो नामवरीकी चाहभो नहीं होसकऊत्ती, क्योंकि यह तो निविकल्प एक 
ज्ञानप्रकाशमात्र तत्व है। नामवरो होना चाहिए, किसकी ? जो शरीर मिला है, ढाचा, सकलसूरत 
मिली है, वस इसकी नामवरी होना चाहिए | झब्र नामवरी की ग्राश्ञामें कितने क्लेश सहने पड़ रहे हैं । 
कैसे कंसे गन्दे कलेकित मलिन पुरुषोंकों भी प्रसन्‍न करनेका मनमें विकल्प करना पड़ रह है, कितना 
कठिन परिश्रम करना पड़ता दहै। आत्माके शुद्ध दर्शन से भो हाथ धो देना पड़ता है। तो नामवरी 
फैलानका रोग भी इस शरी रके कारण है। बड़े छोटे कष्टों करा नाम तो लो, कुछ भी नाम लो-परिवार 
में नहीं बनती अ्रथवा पुत्रादिकका बलेश है, सुपृत कुपत की वेदन है तो यह् क्यों हैगा ? अमुक रिहते- 
दारन धोखा दिया है, अ्रमुकका व्यवहार ठीक नहीं है, जितन भी दुःख हो रहे हों मानसिक दृःख भी 
हो रहे हों तो उन सबका कारण यह शरीर है । तो गरीर समस्त दु:खोंका कारण है इस कारण शरीर 
हीनस्थान है । 

( ४५-१४ ८) परीक्षा मुखसूत्र प्रवचन (प्रमेयकमलमातंगणडप्रवचन) ११, १२, १३, १४ भाग 

इस पुस्तकमें सृष्टिकतृ त्व, प्रकृति पुएप»३, सत्कायंत्राद, प्रभुक कबलाह.र, मुक्तिस्वरूप, अद्व तवाद आदि 
अनेक दाशनिक विपषयोंपर समीक्षणात्मक प्रवचन हैं.। यूष्टिकतृ त्वके तम्बन्धके प्रवचनोंके बीच एक प्रवचनांश पढ़िये- 
पृ० ५६-सभरी रताके विना प्रयोवतृत्वका अभाव-खंर किसी तरह म न भी लिया जाय कि जो कर्ता है, 
प्रयोक्ता है उप्तका पदार्थों के परिज्ञान के साथ अपजनाभाव है, किन्तु जो शर्रररहित ईश्वर है उसमें तो 
प्रयोक्तापन बन ही नहीं सकता । अमृत 6 शरीर नहीं है तो ब्रयोक्ता केसे वन सकेगा ? यहां हम ग्राप 
जितने मनुथ्य हैं ये प्रयोक्ता बन रहे हैं। तो शरीररहित है तव ना । शरीर रहित कोई एक ईश्वर कंसे 
उसके कार्यों का प्रयोग कर सकता है ?. कार्य व हेतु देकर शंक्राकारने ईश्वरको कर्ता कहा और उसमें 

'-. हृष्टान्त दिया कुम्हारका, जैसे घट कार्यक्रा करने वाला कुम्हार है इसो प्रकार समस्त विश्वका करने 

वाला ईश्वर है । लेकिन  दृष्डान्तमें जो कहा गया कुम्हार, वह तो असवंज्ञ है, कृत्रिम ज्ञान वाला है। 
तो कर्तानना, ऐसे पुरुंपोंके साथ ही रह सकता है जो भ्रनीश्वर हो, असवंज्ञ हो, ऋत्रिम ज्ञान वाला है तो , 
' जब हृष्टान्तक! कार्यपना एक अनीश्वर, अपवंज्ञ कृत्रिम ज्ञान वाले के साथ व्याप्त है तो सारे काम ऐसे 


(१६५-१६५) परीक्षोमुखसूत्र प्रवचन ११, १९, १३, १४ भागे ( ६४७ ) 


के के सांथ व्याप्त होंगे जो अनीश्वर हो, असर्वज्ञ हो , कृत्रिम ज्ञानंत्रालां हो । तंब तुम्हं।रा जी अनुमान 
है उसमें हेतु विशिष्ट हो बया । कार्यत्व हेतु देकर यहां सर्वज्न॑ ईश्वरको कर्ता सिद्ध करना चाह. रहे थे 
मगर उसके द्वारा असर्वज्ञत्व ही सिद्ध होता है । ै | 


ु सुष्टिकतृ त्वकी समीक्षाकें बाद देखिये इस प्रवचंनांशर्में यह सिद्ध किया गया है कि चेतन की परिणत्तिमें 
अन्य चेतन निम्चित्त तक भी नहीं हों सकता, पृ० ६३-चेततकी परिणतिमें अचेतत की निर्मित्तता-एक बात 
' और जान लेने को है कि चेतनको तो कोई अन्य चेतना निमित्त भी नहीं बनती किसी काममें। 
_चैंतन विभावमें सुधार बिगाड़ भ्रचेततत निमित्त हुआ करते हैं, चेंतनके किसी भी सुधार बिगाड़ आादिकमें 
चेतन निमित्त नहीं है. इस बातको कुछ विशेषतासे सोचते जाइये । कदाचितु यह शंका कर सकें कि एक 
' जीवको दूसरा ज्ञानो पुरुष उपदेश देता है और उसके सुधारमें कारण बनता है. तो देखो ना कि एक 
चेतेनके सुधारमें .दूसंरा चेतन निर्मित्त हो गया, किन्तु आ्राशंका कार यहां यह भूल जाता है कि उस 
चेतनको जो सन्मार्ग प्राप्त हुआ है उसमें अंतरंग निमित्त कारण तो कर्मों का उपशम क्षयोपशम है और 
बाह्य कारण निरंक्षा जाय तो वे वचन वर्गंगायें, वे सब अचेतन चीजें बाह्य कारण है। किसी चेतन 
का चेतन्यस्वरूप इस चेतनको चिन्तनमें विषयश्वृत तो हो सकता है, आश्रयभूत तो हो सकता है, इसका 
ख्याल करके लक्ष्य. करके स्वन्तत्रतया वह अपन आपकमें परिणमन्र करे यह बात तो हो सकती है, पर 
काई चेतन. इसका निभित्त बने अभ्रथवा चंतन्यस्वरूप अन्य इसके सुध।र का निभित्त बन यह बात कहां 
- श्रायीं ? । 
| | सत्कारयवादमें बन्ध व मोक्ष दोनों की ही सिद्धि नहीं हो सकती, इस सम्बन्धित प्रवचनांशकों पढ़िये-पु ० 
१४०-सत्कायंवादमें बन्ध और मोक्षके अभावका प्रसंग-अब जरा औरकुछ अन्य बात देखा इस मान्यता 
में कि कारण अधदिक पल्लर्थो में कार्य सदा सत्‌ रहता है,.बन्ध और मोक्ष बन ही नहीं सकता है, क्योंकि 
बन्ध दोता है मिथ्याज्ञानसे और मिथ्याज्ञान सदा है सो बन्ध भी सदा है तब उनको मोक्ष कंसे होगा ? 
यदि यह कहो कि प्रद्धत्ति और पुरुषमें उतकी अपने अपने स्वरूपको उपलब्धिका तत्त्वज्ञान बनता है 
: उससे मोक्ष होता है। बात तो सही बतायी जा रही है कि यथार्थ ज्ञानसे मोक्ष होता है। आ्रात्माका 
क्या स्वरूप है ? केबलका और प्रकृतिका क्‍या स्वरूप है ? उनके उश्ष कंवल्यस्वरूपका ज्ञान होने से 
मोक्ष होता है। जिसे एछ उदाहरणके रूपमें यों समभ्रिये कि जैसे प्रकृति और आत्मा । आात्माका 
निश वयछूप क्‍या है आ« कर्मका प्रकृतिका इनका निजी स्वरूप क्‍या है ? अथवा स्वभाव और विभावमें 
रवभाव का. लक्षण क्या है, इन दोनों का बोध होने पर उन उनके कवल्यकी, उन उनके अपने आपके 
क्षणकी उपलब्बि करे, वहां ही उपयोग रखे, इससे मोक्ष ८ोता है । समाधानमें कहते हैं कि भाई क/ 
: तो है भेदविज्ञानकी बात लेकिन सत्य यों नहीं हो पाता कि बह तत्त्वज्ञान भो सदा अवस्थित है । 
सत्कार्यवादमें सब चीजें सत्‌ रहतो हैं तो फिर सब चीजें सदा हैं, तब फिर बन्ध कंसे सिद्ध हो सकता 
हु ? फिर न बन्ध सिद्ध हो सका और न मोक्ष । 


कुछ लोग परमात्माके अ'हार की भी कल्पना करते हैं, इस सम्बन्धमें विस्तृत चर्चा करने के पश्चात्‌ एक 
प्रवचनांश प्रमुके अतिशयोंका दिग्दशंन कराया है, पढ़िये प्ृ० १७७-१५ ८-प्रभ्ुताके कारण प्रश्ञमें श्रमेक भ्रति- 
शय-घधर्मके प्रतापसे जो घातिवा कर्मो का नाश कर प्रभु हुए हैं उनमें ऐसा अलौकिक श्रतिशय हे कि वे 
'ग्रासाहार नहीं करते हैं और विशुद्ध शरीरवर्गंणायें जो उनके द्यरोरमें चारों तरफसे श्राती हैं, उनके बल 
' पर हो वे बड़े सुन्दर जोवनसे जीत हैं। जब तक उनकी आ्ायु है और आयु समाप्त होने पर भी शरीर-- 
'रहित सिद्ध भगवान हो जाते हैं ।.उतके भ्राह्मर की अभिनाषा श्र दिक की बातें करना यह: तो. उत्का 


( ३६६ . ) | 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भांग 


कहलाना चाहिए और, संशयन्नान तो तभी होता है गँव वहां पदार्थ तो अनेक नहीं हैं, पदा्थ तो कोई 
एक है और कोटियां अ्रनेक बन रही हैं। यह सीप है, या चांदी है, या कांच है श्रनेंक कोटियां बन 
सकती हैं । एक जगह स्थाणु ओर पुरुष ये दोनोंके सिद्ध हो सकते हैं, पंदाथ तो कोई एक पड़ा है श्र 
ज्ञान यहां संशय चल रहा है तो जब दो पदार्थ वहां नहीं हैं तो संशय जानकी उत्पत्ति कंसे हो गई ? 
इससे सिद्ध है कि ज्ञान पदार्थ से उत्पन्न नहीं होता । वह तो अपनी योग्यतास अपनी ही चिघिसे उत्पन्न 
हुआ करता है । ;ल्‍ 
| सकतलप्रत्यक्षज्ञान होता है आवरण कर्मक्षतसे, यह वात समझने लिए पौरगलिफ करमंकी सिद्धि करना 
आवश्यक है सो कम का अनुमापक द्वीनस्वान शरीरका सम्पर्क है। इस प्रसंगर्म शरीर की होनस्थानता सिद्ध की है 
हक प्रवचनांशमें, देखिये प० २६०-शरो रकी हौनस्थानताको सिद्धि-यह शरीर द्वीनस्थान है क्योंकि शरीर 
श्रात्माके दुःखका कारण है । ज॑से कारागार, जेलखाना यह हीनस्थान है या उच्चस्थान है ? हीनस्थान 
. है, ऐसे ही यह शरीर हीनस्थान है, सारे दुःख इस शरीरके कारण लगते हैं । क्ष॒ब्रा, तृपा श्रादिक रोग 
ये तो शरी रके कारण स्पष्ट हैं, नामवरी के रोग भी शरोरके कारण हैं, इस जीवने अपने प्राप्त क्षरीर 
के ढांचेको माना कि यह में हूं, तो अब इसकी अभिलापा हुई कि मेरा न/म होना चाहिए । मेरेके मायने 
' यहां उस सहज चैतमन्यस्वरूपका नहीं, यहां मेरे के मायने है यह शरीर। उस चैतन्यस्वरूपकी किसे 
खबर है ? अगर उसकी खबर हो तो नामवरीकी चाहभो नहीं होसकत्ती, क्योंकि यह तो निरविकल्प एक 
ज्ञानप्रकाशमात्र तत्व है। नामवरी होना चाहिए, किसकी ? जो शरीर मिला है, ढाचा, सकलसूरत 
मिली है, बस इसकी नामवरी होना चाहिए । अब नामवरी की आश्ामें कितने क्लेश सहने पड़ रहे हैं । 
कैसे कंसे गन्दे कलेकित मलिन पुरुषोंकी भी प्रसन्‍न करनेका मनमें विवलप करना पड़ रह है, कितना 
कठिन परिश्रम करना पड़ता है। श्रात्माके शुद्ध दर्शन से भो हाथ घो देना पड़ता है। तो नामवरी 
फैलानका रोग भी इस शरी रके ऋरण है। बड़े छोटे कष्डीं का नाम तो लो, कुछ भी नाम लो-परिवार 
में नहीं बनती अ्रथवा पुत्रादिकका बलेश है, सुपृत कृपूत की वेदन है तो यह क्यों हैमा ? अम्ुक रिहते- 
दारन धोखा दिया है, अ्रमुकका व्यवहार ठीक नहीं है, जितन भी दुःख हो रहे हों मानसिक दू:ख भी 
हो रहे हों तो उन सवका कारण यह शरीर है । तो शरीर समस्त दुःखोंका कारण है इस कारण शरीर 
हीनस्थान है । 
'( ६५-१४८) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन (प्रमेयषकमलमातेगडप्रवचन) ११, १२, १३, १४ भाग 
इस पुस्तकमें सृष्टिकतृ त्व,- प्रकृति पुर्षद्वाद, सत्कायंवाद, प्रमुके कबलाह.र, मुक्तिस्वरूप, अद् तवाद आदि 
अनेक दार्शनिक विपयोपर समीक्षणात्मक प्रवचन हैं. यूष्टिकत त्वके सम्बन्धके प्रवचनोंके बीच एक प्रवचनांश पढ़िये- 
पृ० ५६-सगरीरताके विना प्रयोवतृत्वका अभाव-खंर किसी तरह म न भी लिया जाय कि जो कर्ता है, 
प्रयोक्ता है उत्तका पदार्थों के परिज्ञान के साथ अपजनाभाव है, किन्‍्त्रु जो शर््सररहित ईश्वर है उसमें तो 
प्रयोक्तापन बन ही नहीं सकता । अमृत 5 शरीर नहीं है तो प्रयोक्ता कैसे बन सकेगा ? यहाँ हम आप 
जितने मनुध्य हैं ये प्रयोक्ता बन रहे हैं। तो शरीररहित है तव ना। शरीर रहित कोई एक ईइवर केसे 
उसके कार्यों का, प्रयोग कर सकता है ? कार्य व हेतु देकर शंक्राकारने ईश्वरको कर्ता कहा और उसमें 
'- हृष्टान्त दिया कुम्हारका, जैसे घट कार्यका करने वाला कुम्हार है इसो प्रकार समस्त विश्वका करने 
वाला ईइब्रर है.। लेकिन  हृष्डान्तमें जो कहा गया कुम्हार, वह तो असवज्ञ है, कृत्रिम ज्ञान वाला है। 
तो काना, ऐसे पुरुषोंके साथ ही रह सकता है जो अनीह्वर हो, असवंज्ञ हो, कृत्रिम ज्ञान वाला है तो 
' “जब दृष्टान्तका कार्यपता एक अनीश्वर, असवंज्ञ कृतिम ज्ञान वाले के साथ व्याप्त है तो सारे काम ऐसे 


(१६५-१६५) परीक्षोमुखसूत्र प्रवचन १६, १२, १३ १४ भागे । 


के ही साथ व्याप्त होंगे जो अ्नीश्वर हो, असव्वेज्ञ हो, कृत्रिम ज्ञानवाला हो | तंब तुरुंहं।रा जी अनुमाच 
है उसमें हेतु विशिष्ट हो मया । कार्य॑त्व हेतु देकर यहां सर्जन ईश्वरको कर्ता सिद्ध करना चाह रहे थे 
मगर उसके द्वारा असवेज्ञत्व ही सिद्ध होता 


सृष्टिकतृ त्वकी समीक्षाके बाद देखिये इस प्रवचनांदमें यह सिद्ध किया गया है कि चेतन की परिणत्तिमें 
अन्य चेतन निमित्त तक भी नहीं हों सकता, १० &३-चेतनकी परिणतिमें अचेतन की निर्मित्तता-एक बात्त 
“और जान लेने को है कि चेतनको तो कोई अन्य चेतना निमित्त भी नहीं बनती किसी काममें। 
चेतन विभावमें सुधार विगाड़ श्रचेतन निमित्त हुआ करते हैं, चेतनके किसी भी सुधार विगाड़ आदिकमं 
'चेंतन निमित्त नहीं है. इस बातको कुछ विशेषतासे सोचते जाइये । कदाचित्‌ यह शंका कर सकें कि एक 
जीवको दूसरा! ज्ञानो पुरुष उपदेश देता है और उसके सुधारमें कारण बनता है. तो देखो ना कि एक 
 चेतनके सुधारमें दूसरा चेतन निमित्त हो गया, किन्तु श्राशंका कार यहां यह भ्रूल जाता है कि उस 
चैतनको जो सन्मार्ग प्राप्त हुआ है उसमें श्ंत्रंग निमित्त कारण तो कर्मों का उपश्वम क्षयोपशम है और 
बाह्य कारण निरक्षा जाय तो वे वचन वर्गगायें, वे सब अचेतन चीजें बाह्य कारण है। किसी चेतन 
का चेतन्यस्वरूप इस चेतनको चिन्तनमें विषयभ्रुत तो हो सकता है, आश्रयभ्रूतत तो हो सकता है, इसका 
ख्याल करके लक्ष्य करके स्वन्तत्रतया वह अपन आपमें परिणमन करे यह बात तो हो सकती है, पर 
काई चेतन श्सका निर्भित्त बने अथवा चतन्यस्वरूप अ्रन्य इसके सुधार का निभित्त बने यह बात कहां 
आ्रायीं ? 
सत्कार्यवादमें वन्‍्ध व मोक्ष दोनों की ही सिद्धि नहीं हो सकती, इस सम्बन्धित प्रवचनांशको पढ़िये-पू ० 
१४०-सत्कायंवादमें बन्ध और मोक्षके अभावका प्रसंग-अब जरा औरकुछ अश्रन्य बात देखा इस मान्यता 
में कि कारण अःदिक पत्लर्थो में काय॑ सदा सत्‌ रहता है,.बन्ध और मोक्ष बन ही नहीं सकता है, क्योंकि 
बन्ध होता है मिथ्याज्ञानसे और मिथ्याज्ञान सदा है सो बन्ध भी सदा है तब उनको मोक्ष कैसे होगा ? 
यदि यह कहो कि प्रद्नत्ति और पुरुषमें उतकी अपने अ्रपने स्वरूपका उपलब्धिका तत्त्वज्ञान बनता है 
उससे मोक्ष होता है। बात तो सहो बतायी जा रही है कि यथार्थ ज्ञानसे मोक्ष होता है। श्रात्माका 
क्या स्वरूप है ? केवलका और प्रकृतिका क्‍या स्वरूप है ? उनके उत्त कंवल्यस्वरूपका ज्ञान होने से 
मोक्ष होता है। जिसे उछ उदाहरणके झूपमें यों समभिये कि जेसे प्रकृति और आत्मा। आत्माका 
निश््रयछ॒प क्‍या है झा कमंका प्रकृतिका इनका निजी स्वरूप क्‍या है ? अथवा स्वभाव और विभावमें 
स्वभाव का लक्षग क्या है, इन दोनों का बोध होने पर उन उनके कवल्यकी, उन उनके अपने आपके 
क्षणकी उपलब्बि करे, वहां हो उपयोग रखे, इससे मोक्ष वोता है । समाधानमें कहते हैं कि भाई कही 
तो है भेदविज्ञानकी वात लेकिन सत्य यों नहीं हो पाता कि वह तत्त्वज्ञान भो सदा अ्रवस्थित है 
सत्कार्यवादमें सब चीजें सत्‌ रहतो हैं तो फिर सब चीजें सदा हैं, तब फिर बन्ध कंसे सिद्ध हो सकता 
हु ? फिर न वन्ध सिद्ध हो सका और न मोक्ष | 


कुछ लोग परमात्माके अ'हार को भो कल्पना करते हैं, इस सम्बन्धर्में विस्तृत चर्चा करने के परचात्‌ एक 


प्रवचनांश प्रभुके अतिशयोंका दिग्दर्शन कराया है, पढ़िये प्र० १५७७-११ प-प्रभुताके कारण प्रभुमें श्रनेक भ्रति- - 


दाय-धर्मके प्रतापसे जो घातिया कर्मो का नाश कर प्रभु हुए हैं उनमें ऐसा अलौकिक अतिश॒य है कि वे 
ग्रासाहार नहीं करते हैं मौर विशुद्ध शरीरवगणायें जो उनके शरोरमें चारों तरफसे श्राती हैं, उनके बल 
: पर हो वे बड़े सुन्दर जोवनसे जीत हैं । जब तक उनकी आयु है और आयु समाप्त होने पर भी शरीर- 
रहित सिद्ध भगवान हो जाते हैँ । उतके आहार की अभिवापा ब्र दिक की बात करना यह. तो- उनका 


( इ६८ ) + ज : 'सहजांननन्‍्द साहित्य ज्योति श्रपम भाग 


द 


' अपमान करता'हैं,! उनके स्वंखूपकों विगाड़नां है। यदि यह कहो कि भगवानके अ्भिलापा।तो नहीं है 
तिस पर भी आहोर ग्रहण करते हैं, क्योंकि प्रभु इस ही प्रकार का महान अ्रतिशय है!कि , उनके इच्छा 
नहीं है फिर भी खाते हूँ, यह तो कोई भली बात नहीं है । यहां भी यदि कित्ी के खानेकी इच्छा नहों 
शोर जबरदस्ती खिला दिया जाय तो ूस, पर क्या बीतती,है ? .तो यही अतिश्ञय मान लो कि प्रभु 
ग्रासाहा रके बिना ही: शुद्ध पवित्र, ब्राशाद्योके बलसे शरीरमें स्थित रहा,करते हूँ। ऐसे मतिश्यशाली 
प्रभृपें अनत्त्‌ गुणु हैं ॥ एक यह भी गुण है कि वे प्रभु शाकाशसमें गमन करते ढे । जो भगवान हो जा4 हे, 

+ जिलमें प्रभुद्ा झ्द्भुन, हो ज़ाती है वे हूम :आ्राव, लोगोंकी, तरह ज़मीनपर चुलते फिरते.वोलते चालते 

, तुजर न; पग्रायेंगे । प्रयु सभी को दर्शन में तो आ सकते हैं पर उनसे वातज्ञोत करने आदिका सम्पर्क कोई 
बना नहीं सकता दू । वे प्रभु तो ! अपने सनत्तज्ञान, गम्न्त दर्शन, पृल॒ल्त बताओ प्रमन्त मम | 
सम्पन्न रहा; करते हैं। उनके दश्शंन, और; भव्यजीवों के भाग्य, से और, उनके वचनयोग़ से जो दिव्य- 
इबति प्रकट द्वोती है उसका .श्वण; सभी लोग करते हुँ | तो प्रभुका दर्शन एवं उन्तको ,दिव्यध्वनिका 

"अवण ये दो लाभ जोवोंकों प्राष्ण हा सकते हैं, पर उनसे कोई भपनी प्राइवेशों नहीं बना सकता 

' विश्ेपवादी गुणोंके विनाश हो'जाने का तोमा मोक्ष 'कहते हैं, इससे सम्बन्धित प्रवचनों में से एक प्रवचनांश 

£ - शैखिये-प५ २४३-ग्रुणच्छेदर और संतानत्वा दोनोंको श्रस्नद्धि-इस प्रसंगमें 'मूलःवात इतनी कही जा रही 
थी कि अनस्तज्ञान, श्रनन्त दर्शव, अनन्त शक्ति और अनन्त आनन्द इसकी प्राप्ति हो जल्लेका नाममोक्ष 

है +ओ आत्मामें गुण हैं उनका पूरा विकास हो जाने: का,नाम मोक्ष-है, किन्तु एक वंश्ेषिक सिद्धान्तमें 
भ्रात्मा और ग्रुणको भिन्न माना-है। और, सिद्धान्त,है उनद्य, क्रि वें सब गरुग, जब आत्मामें नष्ट हो 

“ज्ञायेंगे-तव आत्माका मोक्ष कहलाता है । तो आत्माके ज्ञानादिकःगुणोंके उच्छेरमें ही मोक्ष मानने वाले 
वेशेपिक यहां अपना पक्ष रख रहे.ये कि बुद्धि, सुख, झादिक,गरुणोंका उच्छेद हो जानेक्ा नाम मोक्ष. है, 

- तकि ज्ञानकी प्राप्तिका नाम मोक्ष है;-उसके'निराकरणमें, कह. रहे, हैं कि न तोझ्षानकी सनन्‍्तान सिद्ध 
होती है न स्वरूप, फिर उच्छेद्की वात-कहां लगाई जायः? आत्मा. स्वयं ज्ञनस्वर्प है। ज्ञानके अति- 

: रिक्त आ्रात्मा अन्य कुछ चोज नहीं: है । ज्ञानपरु अभी आवरण- है; रागद प। भ्रिपक कपाय कर्म आदिकक़ा 
“आवरण पड़ा हैं, जिंसके कारण ज्ञान प्रकट/नहीं हो पाता । जब अंतरंग और बहिरंग समस्त प्रक्तार क 

- झॉवरण दूर हो जाते'हैं तो ज्ञानका परिदृण जिकास- होता है. वे गुथ. असीम है; उनके विकास़से 
त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थों का स्पष्ट: ज्ञान दवा जात है ।-देखो कहां तो मोक्षका ऐसा समृद्धिशाली स्व- 
रूप क अनन्त ज्ञान है, भ्रनन्‍्त आनन्द है, बहुत-ही प्रावन' स्वरूप हैं और कहां मोक्षका;यह स्वरूप 
शंक्राक सके हारा कहां जा रहा है कि भरे, मोक्ष !तो उसका नाम. है-जहां-ने ज्ञान रहता-न आनन्द 
रहता, न सुख दुःख रहते, न' धर्म! श्रधमं रहते ।' कुछ भीजहाँ: गुण नहीं रहते । झात्वा कोस रह ज़ाय, 
इस# नाम मोक्ष हे । हे लि पदध तकाक प 

» . /. मोक्ष स्वरूपके सम्बन्धमें दो दाशनिकोंक़ी वर्चायेंचलीं जिनकी चर्चा के पहकत्‌ कुछ, उपूसंहा रस्वरूप एक 

“ प्रंबंचर्नांश देखिये, १०३६ २-भेदभाद और क्षणक्षयवादद्तें मुक्ति क़पको प्रकल्पता-इस. प्रक्रणमें मुलः ह्ृात 
तो मोक्षकी चल रही-दै ॥ मोक्षका स्वरूप क्या है, इस प्र चन्नायें चल रहीं.हैं... जैन लोग तो मातते हैं 

- कि अनंन्तेशान, अनन्तदर्शन, अनन्तशक्ति/ ग्रतन्‍्त आननन्‍्दके अकुद होने का. नाम मोक्ष, है.। इसके विशोध 

- में अनी तह दो -मन्‍्तव्य ग्रये-एकःतो :वैशेषिक का, जिनका यह कथन है कि ज्ञनिके 5कासका ताम 

* मोक्ष है जप तक अरत्मामें ज्ञान रहा है तव-तक यह _संक्षारमें घुझता है, ज़ब इसके,जान [खुसू;इुःख 


६ (६६-२० १) परीक्षामु सूत्र प्रवचेच १५, १ ६, १७ भागे .. (३६६ ) 


' आदिक शंण अवगुण सब खत्म हो जायें, केवल एक चित्स्वरूपमात्र रहे जाय उसका नाम मोक्ष है। ये 
-झोकषमें ज्ञानकी भी नहीं मानते। बूसर्ं मन्तब्य आया था क्षणिकवादियोंका । उनका कथन है कि 
विशुद्ध ज्ञोनके उत्पन्न होनका नाम मोक्ष है । बात -तो यद्यपि सही है, लेकित इस कथित-विद्युद्ध ज्ञानकी 
परिभाषा व्या है, जब यह जानते. हैं तब विदित होता. है कि यह भी तो मोक्षका स्वरूप नहीं बन 
सकता | क्षणिकवादियोंका विशुद्धप्नान यह है कि एक समृयमें एक ज्ञान पदार्थ रहता है, उसकाझ्राधार-- 
भूत कोई ,आ्रात्मा त्हों है। जो एक समयमें ज्ञान ही, उस. ही को नाम आत्मा कहलो; उप्त ही का. नाम 
ज्ञान कहलो । दूसरे समयमें वह ज्ञाव नहीं रहा प्रत्येक समय्में नये नये: ज्ञान प्रद।भं प्रकढ होते रहने के 
सिलसिलेमें बह जो-. भ्रम बच गमा है कि मैं वह हूँ .जो पहिले मे था, बस इस भ्रमसे संघारमें भ्रमण 
करना पड़ता है।॥ जब यह ज्ञान हो जायगा कि मैं तो क्षणिक हूं, -एक समयसे है और मिट गया, झ्रागे 
पीछे रहता ही नी हूं, तो ऐस्ग जब एक क्षणिक अात्माका बोध होता है तो इस अमभ्याससे एक ज्ञान 
ऐसा नया आायगा कि जिसके बाद फिर भीर ज्ञान,पैदा ने होगा, इस ही का-नाम मोक्ष है । इस मन्त- 
व्योंके सम्बन्धर्म कब तेक ये चर्चायें चलीं श्रौर यह सिद्ध हुआ कि आत्माके ज्ञान और श्रानन्दके बविश्वुद्ध 
अनन्त विकास होनका नाम मोक्ष है । . .. 


...... चतुर्देश भागके अन्तमें द्वितीय परिच्छेदकशण्ित प्रम.णमेद में से- उसंहारात्मक रूपमें प्रत्यक्ष शौनस्वरूपकी 
, चुर्चा की. गई है; उसके एक अवचनांशको देखिये; पृ० ४३2-४३६:-प्रत्यक्षज्ञानके स्वरूपकी: चर्चा-प्रत्यक्षके 
भेदको कुछ - श्रालोचना करके अब : प्रत्यक्षके. स्वरूपके निर्णयपर , उतरें । प्रत्यक्ष उसे कहते हैं. कि जो 
निर्मलज्ञानं हो; विश्वद ज्ञान ही प्रत्यक्ष है ।. इन्द्रिय और पदार्थके आंख और पदार्थके सम्बन्धसे प्रत्यक्ष 
नहीं कह सकते यह ज्ञान भात्मासे ही उत्पन्न होता है.। . कहीं पदार्थों से उत्पन्न नहीं होता; कहीं 
प्रकाद्म श्रादिक कारणोप्े उत्तत्न तहीं होता.। :श्रौर, यह ज्ञान जब एक देश स्पष्ट रहता है तब तो कहते 
हैं तांव्यवहारिक प्रत्यक्ष । और, उसके ज्ञानका-श्रावरण करन वाले कर्मोका सर्वथा क्षय हो जाता है 

उस समय जो :सर्वक्रा,ज्ञान होता है वह कहलात् है पूर्ण प्रत्यक्षत्षात । उस ज्ञानको कर्मो मैं ढका है 

अर्थात्‌ कर्मा के. आवरणका निमित्त पाकर ज्ञानस्वरूप निर्मल व पूर्ण. अवस्थामैं नही रहता आया है। 

संयमसे, सम्यवत्वसे, तत्त्वशाचसे, सपायींसे उन कर्मो का सम्बर होता और निर्जरा होती । तब अझाविरण 
का अपाय होता और यह ज्ञात सबको जानने वाला होता है। । 


(१ ८5-२० १) परी ज्ञामुब्सूत्र प्रवचन (प्रमेयकमलमातेंगडप्रवचव) १५, १६, १७ भाग 


इत्त पुस्तकमे परीक्षामुखके' तृतीय परिच्छेदके : सूत्रोपर पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराजके 
प्रवचन हैं:। इनमें परोक्षज्ञात्रोंके स्वरूप पर विस्तृत विवेचन हैं। कुछ दार्शनिक स्मृतिज्ञानकी - प्रमाण नहीं मानते, 
उनके प्रतिबोधके प्रमाणछझूपता युक्तियोंसे भ्रिद्ध की- है, उनमें से एक प्रवचनांशको पढ़िये-पु० १०-श्रविसंवादकत्व 
होनसे स्मृतिज्ञानको प्रमांणहपता-यह अनुमान बिल्कुल युक्त है कि स्मरणज्ञान प्रमाण है श्रेलिसिम्वाद 
होसेसे । स्मरण 'ज्ञान करते हुए पुरुष उसमें दिवाद वहीं क्या करते। जिस पदाथका स्मरण हो गया 
वह तो पदार्थमें कुछ भी स्मरण नहीं रखता | जैसे स्वयं कोई चीज घरमें किस्ती जगह रख दो, अश्रव' कुछ 
दिन बाद उसका रूमाज कर रहा छू, किसी ने उस वस्तुको मांगा.तो वह उसका झ्याल क-ने छगा । तो 
जिस जगह उसेने वह चीज रखी थी उसी जगह जाकर-उस वस्तुको वह पा लेता है, तो शिवाद वो वहीं 
रहा स्मरणमें । अविसम्वादी ज्ञान रहा। जंसा जंसा स्याल किया कैशा ही पदाथ था लिया गया तो 
उसमें भ्रव विवाद्र क्या रहा ? इस कारण स्मृति ज्ञान वरावर प्रमाणमुतर है । हां किसी किसी स्मरणमें 
यदि विवाद प्रत्यक्ष त्रा जाय तो कह स्मृत्याभास है, स्पृति नहीं ह। योतो कोई कोई प्रत्यक्ष ” 


(लक) । -.. . : 'सहजांतत्द साहित्य ज्योति अभमे भय 


: विवाद वाल्ना,होतां,है 'त्तो वह प्रत्यक्षेभार्स. कलाता है, प्रर कोई ,स्म्रण ध्रयर .विसम्वाव, जाला हो 
. गया तो इसका-अर्थ यह नहीं कि सब स्मरण विसम्बादी. कहलाते हैं.।. अन्यथा. यदि एक भो. प्रत्यक्ष 
. विसम्बादी दी गया, प्रत्यक्षाभास हो गंया तो-गब त्यक्षी को भी प्रत्यक्षाभ्रास मान लेना-चाहिए। 
पत्यंभिज्ञान प्रमोणको स्मृति और श्रत्यक्षसे 'विलक्षण सिद्ध किये। है, इस सम्बन्ध एक -प्रवचनांश पढ़िये, 
“पु० १८-प्रत्यक्ष-धोरस्मरणसे भिन्न ही प्त्यैभिजञान माननेकी' अतिवायतां यह' भी कहना अयुक्त है कि 
“अनेक देंश अनेक कोलंकी-अंवस्थासे युक्त से मीन्य बव्यं आदिके:बस्तु इस प्रत्यभिज्ञोतिका' प्रमेय'है, क्‍यों 
>अ्रयुक्त है यह बात-कि देश अपदिकके मेइसे भी कोई अध्यक्ष होते# है तो वह थी आंखोंसे सम्बंद्ध अर्थका 
“ही प्रका्म-कैरता हुग्रा श्रत्वीत होता है। झनेके भेद पड़े जाने से प्रेयक्षकी विधिमें अन्तर न झा जोयगा । 
ःयंह यों अयुक्त है कि प्रत्यभिज्ञान इन्द्रिय और पंदार्थसे सम्बद्ध बालकों नहीँ जानता, इसकां - विषय ही 
: अंत्य। ज्ञानके-विषय से विलक्षण है। इंसको' विषय क्या'है कि पूर्व पर्याय और उत्तर पर्याय, इन दोनों 
“में जो एकता है वह प्रत्यभिज्ञानका विषय है। ज़से यह वही देवदत्त है तो यह कहकर देवदत्तकी'जो 
>अवस्थों जानी और “बह” कहकर जो 'वर्ष भर पहिले के देवदत्तंकी जो अवस्था जानी इसे बोचके झम्दे 
समयमें बह एक ही रहा भ्राया, ऐसा जो पुव॑ उत्तर पर्यायमें' रहने बाला जो एकत्व' है वढ़ 
: प्रत्यभिज्ञानका विषय है प्रथवां साहश्य ग्रं।दिकमें देखिये-यह रोक गौः के सहश है!) ता वर्तमान है रोक 
' और पूर्वः विज्ञांत है गो, हम दोनोंके प्रेसंगर्में सम्बन्धमें जो सहशता “5 वह सहशता प्रत्यभिज्ञानका विषय 
: है प्रत्यभिज्ञानका विषय इन्द्रिय और पंदार्थसें सम्बद्ध पदाय नहीं है।। प्रत्यक्ष.तो वतंमानको ही ग्रहण 
करता है। भोर, जो यह कहे कि' स्मरण केरंने-वाले'पुरुष के भी पहिले देखे हुए पदार्थ के प्रतिभासंसे 
“उत्पन्न हुई जो मंति है वह चक्षृ से सम्बंद्ध होने पर प्रत्यक्ष बन-जांती है। यह भी कहना गलत है, 
“ क्योंकि इख्दियजन्य ज्ञान स्मृति के विंषय के पूर्व रूष'सें ग्रहण' करने वाले होते हैं, यह नियम नहीं है । 
' प्रत्यक्ष से तो' जबे चाहे हो, तंव भी भ्रभिंमुंख भ्रोरं नियमित्र पदांथ क। बोध हुआ है तब वह प्रत्यक्ष 
“है।' प्रत्यभिज्ञांन मैं न तो प्रत्यक्ष का विषयश्वुत 'पंदार्थे झाया: किन्तु दोनों. ज्ञात्रों से जाने हुए में 
जो एक नई बात जानो जा रही है वह सम्बेन्धित सांहेश्ये मादि विषय होता है प्रत्यभिज्ञानमें |... - - 
गम 2 स्प्ृृतिज्ञान और प्रत्यभिज्ञान प्रमाण कौ तरह तृकशांनमें भी प्रमाणत।का निर्देश किया है, इससे सम्बन्धित 
एक प्रवचनांश पढ़िये पृ० ६४५-तकज्ञानमें विसंवादित्व॒का ग्रभाव होने से प्रम्नंणता-अब दूसरा विंकेल्प यदि 
“कहते हो कि तक शानंको 'अंग्रमाणं हैं, वित्तम्वादी हांने.से । अरश्न क्यों तंके ज्ञान इंसः कारण" अंप्रमांग है 
कि वह विप्तम्वरादों है अथवा क्या इस का रण :अद्माण है फि.वह विश्षम्वादा, है. अंथवा कया इस कारण 
, अप्रमाण है कि.वह प्रमाण के विषय का परिशोधक है-। ,अर्थातृअमाणन -किसी.को -जो जाना, उसका 
, ह्वी समर्थक है । इन विकल्पां,में से: प्रहिले: विकल्वका तो खण्डव कर दिया गया-अ्रत कुसरे 'विक्पकी 
चर्च की जा रही है कि विसम्वादी होते से ,वर्क-शानःअअ्रमाण:-नहीं।होता, . क्योंकि तक, ज्ञान, अपने 
, विषयमें तो विधांदरहित है। साध्य और साधनका: अ्वित्ताभाव > सम्बन्ध करना,.यह. दै तकज्ञावका 
| विषय | और, उस बिषय 'में तक॑ ज्ञान. विंसम्वादरहिंत प्रसिद्ध ही है, वग्नोंकि यदि तब्कशान . अविसम्वादी 
; न ही, सही न हो तो अनुमान . कभी सही नहीं: हो सकता ।5ऐस। कभी न. हो सकेगा कि तक ज्ञान वो | 
. सम्बाद न रखता छी. श्र्थात्‌ मिथ्या हो.और:अनुमान ज्ञान सही. वन ज़ाय । क्‍्यों,न ऐसा हो सकेगा कि 
। अनुमान. की उत्पत्ति में-तो तक ज्ञानं कारण होता, है । 'जब- साह्ष्पसाफ्तके अविनाभाव., कह 
* ; परिज्ञाक हो तंब तो अनुमात अप्ताण बत' सकेवा । 'इस कारण “विसम्बादी होने से तकनज्ञान अक्षमाएठ, 
यह बात युक्त नहीं होकी हु 489 [ क ८ 5 8४८7 ७2% दै * «३ हक 5 2 


हे हि 


((६९-२०१) परीक्षामुबसूत्र प्रवचन १५; १६५ १० भाग ( ४०१: ) 


.. -तृतीय-परिच्छेस्के ६६ वैं:सूतमें.आगम प्रमाणका लक्षण कहा ग्रया. है, इसके स्वरूपमें जी -विशेष्षण द्विये हूँ 
_उनते कई भूलोंका निराकरण हो जाता है। उनमें से एक अर्थज्ञान विशेषणकी एक साथंकता एक पवचनांशमें 
देखिये, पु० १५ ४-१७६-श्रर्थज्ञानसे श्रन्यापोह व शब्दसंदभकी प्रमाणताका परिहार-इस सूत्रमें अर्थ ज्ञान 
शब्द देने से एक यह भी परिज्ञान होता है कि अर्थ ज्ञान प्रमाण होता है, अन्यापोह ज्ञान प्रमाण नहों 
'होता | क्षेणिकवादी लोग अन्यापोह मानते हैं, अर्थात्‌ जेसे गाय कहा तो गाय शब्दके सुनते से सीधा 
'अयेका ज्ञान नहीं होता, उनके सिद्धान्तसे किन्तु गाय सुनकर यह ज्ञान होता है कि घोंड़ा बकरी भ्रादि 
दुनिया भरके बाकी अन्य कोई पदार्थ न होना इसको कहते हैं अन्यापो 


४७४ ७ -थागरमर्मे: प्रमाणता आगममूल आप्तकी, गुणवत्तापर निर्मर है, अपीरुषेय बताने का-और;:भपोरुपेयको सिद्ध 
“करने; के ,लिए शब्दनित्यत्वको सिद्ध करते का प्रयास: करना अवस्तुकों ,सिद्ध/ करनेके प्रयासकी: तरहः है, इसमें: संबंधित 
अवचनांओंमिं से एक प्रवचनाशः देखिये-प० २५६-शव्दके कार्यत्वकाः विकरण-शब्द एक. है, नित्य- है, व्यापक 
है और फिर उसको व्यंज्ञक प्रकट-करदे यह बात नहीं बनती, ॥ :स्रीघी बात! श्ौर सबके अनुभवमें आते 
वाली :स्पष्ट बात है कि तालू श्रादिकक़े व्यापारके अनन्तर भाप ज़र्गणा;ज़ातिके पृदुगल स्कघसे :शब्दक 
उत्पत्ति होती |है - औऔर-तभी;:जिस प्रकार के; तालू; कठ;: झोंठ; सुर्वा,. आदिक, चलें .भ्रौ र, उन स्थानोंमें 
ऊपर के भाग़से, नीचेके भागसे शब्द चलें: तो: उन झब्दोंमें अल्प्र,,महान,उदात्त अनुदात्त ,ग्रादिक भेद, बन 
जाते हैं॥ ता यों शब्द कोई नित्य व्यापक.नहीं है. जिससे. नित्य व्यापक उब्दसे भरे होतेके कारण आगस 
को, तित्य माना; जाय: अ्रपीरुषेंध मान्यता करके. आागम्मे .प्रमाणः,क रार, किया. जाय, भागम तो वचन- 
रूप, है। वचन ज़ितने होते हैं. वे किसी न. किसी के द्वारा:किए गए, होते हैं,। ता उन बचनोंका कर्ता यदि 
गुण वात्त-पुरुप हैं, : प्रभुसतज्ञ हैं. तो वहग्रागम वाक्य: प्रमाण; है;। युदि उन्र झ्रागमः वाव्योंका कर्ता दोपवान 
तोःफिर उससे उनको प्रभाणता नहीं भ्रा सकती है| तो-आगममें प्रमाणताका श्राता व आना, गुण - 
वान श्र दोपवान वक्त/के आधार पर है वचनोंकोी नित्य सिद्ध करके फिर उसमें प्रमाणताकी- सिद्धि 
करनका व्यथ कष्ट, न करना चाई 


“. ” “ एऐक सांकेतिक प्रवचनांश देखिये जिसमें कुछःपूर्वापर चर्चाओंकी स्थिति का:अत्दाज कराया है, पृ० २५६- 
 चचकि आधारभूत मूल प्रकरणका स्मरण-यह प्रकरण. मूलमें चल रहा. हैं आगमप्रमाणपरा॥ आागम 
! का लक्षण क्रिया था कि सर्वनदेवके वचन आदिके' कारण उत्पन्त हुआ जो अथंज्ञन है सो गम, है; । 
इस आगपके : लक्ष णपर- पहिले तो यह “शंका की गई थी. कि आप्त . कोई होता ही नहीं है.। उसका 
“निराकरण किया गया, फिर यह शंका उत्पन्न को कि अश्राप्त कोई होता ही नहीं: है । उसका निराकरण 
किया गया, फिर यह शंका - उत्पन्न की किःआ्राप्तकी वजह से झ्ागमकी प्रमाणता नहीं होती, किन्तु 
आगम ग्रपौस्पेफ होता है इसकारण प्रमाणता होती- है, इसका. सिराकरण ., किया | ,ग्रागममको अपौस्पेयता 
सिद्द-करने के लिंए शब्दोंफी नित्यता मानना अ-वश्यकः है.। शब्द नित्य हो तो वह।5,व्द अपोध्णेय कह 
लाये । आममर्में शब्द ही तो लिखे गये हैं । यदि ये<व्दः अतित्य :टहरते हैं.ती आगम :फ़िर नित्य तो. 
ठहरेगा, इस कारण  जब्दको नित्य “सिद्ध करने को शंक का रको गझ्रावश्यकता एड़ी, तब शब्द ,नित्य-- 
त्वका निराकरण किया ॥ फिर यह शंका हुई.कि शठ्र और - अर्थका' सम्बन्ध कंसे है! ? . जिस कारण 
पब्द श्र्थका वाचक बन भाय तो शब्दे और अर्थ में सम्बन्धकी सिद्धिको-। ज्षव्द वाचक, है और:,प 
बाच्य है, इस प्रसंगपर-क्ष णिकवादी यह शंका रख. रहे हैँ. कि शब्द तो वाचक- हैं, पर शब्द पदार्थेका 
परचक नहीं, किल्तु अवोहका वाचक है। जेंसे गो शब्द दोला तो उससे माय अर्थका बान न. होगा, किस्तु 
जो भाय नदीं हे ऐसे सारे पदार्थों का निपेष मात होगा । : 


.( ४०२. ) ' ५ सहजानन्द साहित्य ज्योति पंथम- भागा 
(२०२-२०४) परीक्षा मुश्षसूर्य प्रवचन. (प्रमेयकमलमातेयणडंप्रवंचन) १८, १८, २० भाग 


, इस 'पुस्तकमें परीक्षामुखसूत्रके चतु्थ परिच्छेदके १० सूत्रोपर वृज्य श्रीं मनोहर जी वर्णी महाराजके प्रवचन 
हैं। प्रमाणका विषय सामान्य विशेषात्मक प॒दार्य है। सामान्यविश्ेष सिद्ध होते हैं। कमान असमान प्रत्यत्न (बुद्धि) 
हीने से और समान असभान प्रत्यय होता है सहंश विसेद्य परिणाम होने से, इसका संकेत देखिये एक प्रवचनांगर्में 
पृ० ५४-समान झोर असमान अ्रत्यय के होने में सहश विसदश परिणामकी हेतुरूपता-शंकबंकार कहता 
हैं कि भाई विसहंश व्यक्तियों में अथवा सभो पदार्थो में विसहशताका स्वभाव पड़ा है इस कारण अपने 
कारण कलापसे उत्पन्न हुए सारे पदार्थ स्वभावसें हो समान प्रत्ययं के विषय हुआ करते हैं, और यह 
बात तो बिल्कुल स्पष्ट है कि जैसे घट घट पट आदिक के प्रकाश के. लिए दोपकका झालम्बन लेना 
पड़ा, पर' स्पष्ट. है'कि जेसे घटःपट: झ्रादिक के प्रकाश' के लिए दोपक का - आलम्बन लेना ' पड़ा, पर 
दीपक का प्रकांश जानने के लिए अन्य-दीपश्रोंका आलम्बन तो नहीं लेना' पड़ता ।॥ इसी तरह पदार्थ में 
समानताका ज्ञान केरने के लिए समान परिणांमरूप धर्मका आालम्बन लेना पड़ते है। जैसे गाय गाय 
'अहुत सी ख़ड़ो हैं तो उनमें समानताका ज्ञान करने के लिए स।सना - आकार स्तन झादिक एक. से जो हैं 
'उनके ज्ञानका 'आलम्बन लेना पड़ता है, किन्तु इन सहश धर्मो में सहशता समभने के लिए. हमें प्रन्य 
समान परिणामांका श्रालम्बन नहीं लेना पड़ता । वह स्वयं: समान घमम के लिए हुए है तो पदार्थ सामा- 
न्‍्यविशेषात्मक होते हैं उनमें अनेक धर्म ऐसे हैं जो एक दूसरे से ।बक्षण हैं, यह बात हम परीक्षासे, 
प्रमाणसे जान जाते हैं. तब उन पदार्थो'में यह उसके समान है; ऐसा जो ज्ञान होता है: उस ज्ञानका 
कारण उन पदार्थों में रहने वाला सहश धंम॑ है, अ्र्थातुं सहशः धर्म के ज्ञानके द्वारा हम उन पदार्थों की 
समानता का प्रत्यय' करते हैं, न कि सामान्य नाम का कोई अलग पद!र्थ हो, और उसके सम्बन्धसे फिर 
' पदार्थ में-यह उसके समान है ऐसा ज्ञान किया जाता हो । अतः सामान्य पदाय की कल्पना करना युक्त 


नहीं है । 
सामान्यविद्येषात्मक पदार्थमें साम/न्यका ही जो आग्रह करते हैं वे इसके पोषपमें नित्यत्वका आग्रह कर 
लैते हैं ॥ और, जो विशेषका: आग्रह: करते हैं वें इतके पोषणमें क्षणिकवादी बन-जाते हैं.।, दोनों ही एकान्‍्तोंमें अथ- 
क्रिया नहीं बत सकती । सामान्यविश्येपात्मक पदार्थ-में ही अर्थक्रिया सम्भव है; पढ़िये एक प्रवचनांशमें, 9० ११६० 
सामान्यविशेषात्मकपदार्थमें अ्रथेक्रियाकीसंभवत--जैसेतियंक साभान्‍्यओौ रतियकविशेषमेंभी अरथक्रियासम्भवहै। 
' ज़ब जान लिया कि ये गाय. गाय सबएक किस्म की होती. है, ये दूध दिया करती हैं, इस तरह से तो एक 
सामान्य धर्म जाना और फिर उनमें व्यक्तित्व विशेष जाना तभी तो किसी भो ग्रायके पास पहुँवकर 
उससे ही दूध लेनेका यत्न होता है। तो [तयकरूपमें सामान्यविश्वेषात्मक पदार्थ जब जाना जाता है तब 
उम्तमें अथंक्तिया' सम्भव है । यह वही मनुष्य है जिसकी कल ,अमुक वस्तु:-उधार दी थी, तो,जान लिया 
ना उद्ध ताप्तामान्य । अब कल की स्थिति इसको उधार देने की थी, आज स्थिति इससे वसूल करने की 
' है। भ्राज इसको देना चाहिए, ऐधाहो वायदा है । कलका परिणमन इसका अन्य था, आजका. परिणमन्र 
- इसका श्रन्य होना चाहिए । ऐपथी ऊद्ध ताविशेषको भी ' बात जब ध्यानमें है तब ना - उसमें लेव देवकी 
प्रबत्ति सम्भव हो रहो है.। यह तो लोकव्यवहारकी बात कहीं है। अब: मोक्षतार्ग की भी बात देखो- 
साथान्‍्य है, ऐसेहो जीव जातिकेः पदार्थ, मुक्त हुआ. करते हैं। यह तो एक्‌ सामान्यपना जाना, भर अमुक 
अमुक व्यक्ति देखो आत्मसाधना करके मुक्त हुए, यह उनका विशेष जाना । इसी तरह ऊद्ध ता सामान्‍य 
और ऊर्द्धाता- विद्येष भो.परखा जाता । : मैं वही -जीव हूं, हा एक रूप हूँ, चेतन्यस्वरूप हैं, यही स्व- 
भाव प्रकट हो गया, उसका नाम मुक्ति है। और, झभमे. यह विशेषता , है. आज परिणति संसाद 


(१०२-२०:४) परीक्षामुखसूचे प्रवचन १८, १९, २० भाँगे . “४ ( ४०३-) 


अवस्थामें है, यह हटकर मुक्त अवस्थाकी परिणति- हमारी हो सकती है । उद्ध ता सामान्य और ऊद्ध ता 
विशेषका बो१ हो तो मोक्षमार्ग में: उद्यम हो सकता है-। . तो यहां ऊद्ध:ती सामान्यका प्रंकरंण चले रहा 
है कि द्रव्यःकालान्तर स्थायी है।। यदि: सर्वथा क्षणिक माना जाय पदार्थों तो मोक्ष मार्ग ग्रेथवा लोक- 
व्यवहार कुर्ख भी सिद्ध ने हो सकेगे।। 0 57 2 
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२८ वें भांगमें सामान्यकां वंर्णने करके १६ वे भागमें . विज्वेषके विर्षयमें प्रवचन किये गये है | ,निरपेक्ष 
सामान्य मांननेकों मन्तव्य औरं निरपेक्षविंशेष माननेंका मन्तव्य युक्त नहीं. है । इसका विस्तृत विचार करने के प३- 


विशेषात्मक है, वस्तुमें भेद और अभेद दोनों अविरोध रूप. से-रहते हैं यह तो मिथ्या. प्रंतीति हो रही 
हैं। उत्तर देते हैं कि यह बात -असंगृत है; क्योंकि इसमें कोई बाधंक है ही नंहीं । 'स्पृष्ट 4त्यक्षसें जान 
>रहे, युक्ति अ्रनुमनिसे भी समम रहें, भेद और पंमेदसे एक वस्तुमें बरावर समावेश है | शंकाकार कहता 
है कि,विरोध तो बाधक हैं| भेद और अंभेंद जो एक दूंसरे के तिपेवात्मक है; बिल्कुल विरुद्ध है तो यह 
विरोंध बांवक है। उत्तर देते हैं कि यह बात युक्त नहीं। इसमें इतरेतराश्रय दोष आंता है। जब विरोध 
सिद्ध होने लगे तब तो इस ज्ञानके वाधित होने' से मिथ्य॑त्वि की सिद्धि हो और जंब ज्ञानंमें' मिथ्थापनको 
सिंद्धि हो तंबगविसेधंकीः सिद्धि: हो- । तो देखिंयें-विरोध: नो मे. है. क्रिसकाः (| :विराधका- निश्चय. बनता कसे 
: है ? सम्पूर्ण.कारण: वाला काई एक पदार्थ हो रहा है.।.जसे [क ठंडाबातावरण है, वहां, पर ठंड हो रही 
“है तब-ह्ितीय: चीज झा, ज़ाय अर्थात्‌ उष्ण वस्तु भरा जाय तो ठंडका अभाव .हो,जाता है.।. इससे, सम भा 
गया है:कि शीत: स्पशे,में: भर, उष्ण स्पशणमें , विरोध; है.परन्तु यहां, ऐसा.नहीं देखा, जा..र॒हा ,क़ि भेदके 
सन्निधांन-होने- पर अभेद का भ्रभाव हो जाय अथवा, अ्रभेद के सूस्निध्न, होने.पर भी ;,पर्यायत्व., बराबर 
ले रहा, है... पर्याग्नत्व;होने.पर ,मी द्रव्यत्त,-भो;बराबर, वन रहा; है.।. हां तो कुछ भो/..विरोब 
फपनहीं;॥ सी वीलि पापइश केक जून 2 छतीपिईष +. फ्न फछफ 77, 555 7 90 0 ]0 % 560 
* कुछ दार्शनिक शब्दों की ' आकाश द्रंव्यका गुण मानते हैं, किस्तु शब्द्र भी, द्रव्य पर्याय है, 2उ्तंमें द्वव्यत्वे हैं, 
“इससे सम्बन्धित एंक'प्रेव्नांश देखिये, पृ ७ २८१७ २८२-क्रियावत्त्र-होंनेसे शब्दमें दृव्यत्वको सिद्धि-और प्री 
"देखिये-शेंब्द द्रंव्य है;-क्योंकिं फ्रियावान होने से । 'जो जो क्रियावान- होते हैं वे द्रव्य होते हैं.) जेंसे-बा।ण, 
गोली आदि | ये क्रिया करते: हैं तो ये द्रंग्यः कहलाते हैं । यदि शब्दका निष्किय मानोगे तो शब्दंका फिर 
“खोत्रें इन्द्रियके' द्वारा-ग्रहणं सम्भवः*नहीं.हो सकता, क्योंकि स्रोत्रइन्द्रियमें ' शब्दका' सन्न्धेः ही. ने हो 
पायगे:। कहीं शब्द उत्पन्न हों, बोले जायेंऔर शब्दका जब तक स्रोत्रके' साथ सम्बन्ध नहों होता तब 
* तक उसका' ग्रहण कैसे हो? यदि निष्क्रिय मे।नाः जाने पर भी शब्दकाः -स्रौत्रके साथ! अहणः मान लियः 
जाये तो सोते भी: श्रप्राप्यकाी री बन! जाय॑ग्राश्ग्रथाँत्‌ जैसे चक्षरिन्द्रिवके' वतिवाय' बाकी: अन्य !इन्द्रिया 
अ्रप्राप्यंकारी हैं, स्पर्श, रसंता; प्रांण: जैसे अ्रप्राप्यकारी हैं, :चक्षः हो: एक अध्राप्यका री :' माना है| बंयोंकि 
चक्षू पदार्थ के पास फिरते नहीं हैं और दूर से ही ठहरे हुए जान लेते हैं:तो श्रब यहां:स्रोजकौः भी ऐसा 
ही मान लिया-गया है: किस्रोत्र के पास:शठद आते नहीं. हैं). शब्दका:श्ौर स्रोनका, सम्बन्ध नहीं होता 
है फिर भी शब्दको खोन जान: लेता: है,.तो इसकाः अर्थ, यह : हुआ कि. ख्रोत्र अप्राप्यकारी हो : गया और 
“जब स्रोत्रको श्रप्नाप्यकारी मात्र लिया-ग़या तो यहं:हेतु देना कि-चक्ष्‌ प्राप्यरकारी-है बाह्य इन्द्रिय होनेसे 
स्पर्शवइन्द्रियकी तरह.। तो:देखो. स्रोत्र भी बाह्य इन्द्रिय-है लेकिन-ख्रोत्र तो प्रात्यक्वारी:न रहा:।. तो इस 
हेतु में अनेकान्तिक दोष -आता- है. । 


( ४०२. ) ..... ._ 'सहजानन्द साहित्य ज्योति ईथम भाग 
(२०२-२० ४) परीक्षा मुखसूत्र प्रंवचन- (प्रमेयकमलमातंयडप्रवंचन) १५, १५, २० भाग 


इस पुस्तकमें परीक्षामुखसूभके चतुर्थ परिच्छेदके १० सूत्रोरपर पूज्य श्रीं मनोहंर जी वर्णी महाराजके प्रवचन 
हैं । प्रमाणका विपय सामान्य विशेषात्मक पदार्थ है । सामान्यविशेष सिद्ध होते हैं । धमान असमान प्रत्यप्र (बुद्धि) 
होने से और समान असभान प्रत्यय होता है सर्द विसदथ परिणाम होने से, इसका संकेत देखिये एक प्रवचनांझमें, 
पृ० ५४-समानत और असमान प्रत्येय के होने में सहश विसहश परिणामंक्री हेतुरूपता-शंकबंकार कहता 
है कि भाई विसहश व्यक्तियों में अ्रथवा सभी पदार्थों में विसहशताका स्वभाव पड़ा है इस कारण अपने 
कारण कलापसे उत्पन्न हुए सारे पदार्थ स्वभावसे ही समान प्रत्यय के विषय हुआ करते हैं, और यह 
बात तो बिल्कुल स्पष्ठ है कि जेसे घड घट पट आदिक के प्रकाश के लिए दोगकका आलम्बन लेना 
पड़ा, पर स्पष्ट है कि ज॑से घट पट आदिक के प्रकाश के लिए दोपक का आ्रालम्बन लेना पड़ा, पर 
दीपक का प्रकाश जानने के लिए अ्रन्य दीपश्नोंका आलम्बन तो नहीं लेना पड़ता । इसी तरह पदाथ्थ में 
समानताका ज्ञान करने के लिए समान परिणामरूप ध्ंका श्रालम्बन लेना पड़ता है। जेसे गाय गाय 
बहुत सी खड़ी हैँ तो उनमें समानताका ज्ञान करने के लिए स।सना: श्राकार स्तन झ्रादिक एक से जो हैं 
उनके ज्ञानका आझ्आालम्बन लेता पड़ता है,' किन्तु इन सहृश धर्मो'में सहशता समभने के लिए हमें  झन्य 
समान परिणार्माका श्रालम्बन नहीं लेना पड़ता । वह स्वयं समान घमर्मं के लिए हुए है तो पदार्थ सामा- 
न्यविशेषात्मक होते हैं उनमें अनेक धर्म ऐसे हैं जो . एक दूसरे से ।बक्षण हैं, यह. बात हम परीक्षासे, 
प्रमाणसे जान जाते हैं तब उन पदार्थो में यह उसके समान है, ऐसा जो ज्ञान होता है. उस ज्ञानका 
कारण उन पदार्थों में रहने वाला सहश घंमं:है, श्र्थात्‌ सहश धर्म के ज्ञानके द्वारा हम उन पदार्थों की 
समानता का प्रत्यय करते हैं, न कि सामान्य नाम का कोई अलग पद!थ्थे हो, और उसके सम्बन्धसे फिर 
'चैदार्थ में यह उसके समान है ऐसा ज्ञान किया जाता हो | अतः सामान्‍य पदाम की कल्पना करना युक्त 
नहीं है । का 5 डक कं 
सामानन्‍्यविशेषात्मक पदार्थमें साम/न्‍्यका ही जो आग्रह करते है वे इसके पोषभमें नित्यत्वका आग्रह कर 
लेते हैं। और, जो विशेषका आग्रह-करते हैं वें इसके पोषणमें क्षणिकवादी वन-जाते हैं। दोनों ही एकान्‍्तोंमें अथे- 
क्रिया नहीं बन सकती । सामास्यविज्येपात्मक पदार्य-में ही अर्थक्रिया सम्भव्र है, पढ़िये एक प्रवचनांशमें, पृ० ११६- 
सामान्यविशेषात्मकपदार्थमें अ्रथेक्रियाकीसंभवत -जैसे तियंक सामान्यओऔ रतियंकविशेषमेंभी अथेक्रियासम्भवहै। 
* ज़ब जान लिया कि ये गाय- गाय सबएक बिस्म की होती. है, ये दूध दि4ा करती हैं, इस तरह से तो एक 
सामान्य धर्म जाना और फिर उनमें व्यक्तित्व विशेष जाना तभी तो किसी भो ग्रायके पास पहुंवकर 
उससे ही दूध लेनेका यत्न होता है। तो [तयकरूपमें सामान्‍्यविश्येषात्मक पदार्थ-जब जाना जाता है तब 
उम्रमें भ्रथेक्रिया सम्भव है । यह वही मनुष्य है. जिसकी कल अमुक वस्तु- उधार दी थी, तो 6०५ लिया 
ना उद्ध तासामान्य । श्रब कल की स्थिति इसको उधार देने की थी, आज स्थिति इससे. वसूल करने की 
' है। श्राज इसको देना चाहिए, ऐताहा वायदा है । कलका परिणमन इसका अन्य था, आजका, परिणमन 
इसका श्रन्य होना चाहिए। ऐसी ऊद्ध ताविशेषकों भो बात जब ध्यानमें है तब ना . उसमें लेन देनकी 
प्रबत्ति सम्भव हो रहो है.। यह तो लोकव्यवहारको बात कहीं है। अ्रव मोक्षमार्ग की भी बात देखो- 
'सामान्य-है, ऐसेहो जीव जातिके-पदार्थ मुक्त हुआ करते हैं। यह तो एक सामान्‍्यपना जाना. औौर अमुक 
अ्मक व्यक्ति देखो आत्मसाधना करके मुक्त हुए, यह उनका विशेष जाना । इसी तरह ऊद्धं ता सामान्य 
और ऊर्द्धाताः विशेष भी परखा जाता। मैं वही जीव हैँ, हे एक रूप हूं, चेतन्यस्वरूप हूं; यही स्व- 
भाव प्रकट हो गया, उसका नाम मुक्ति है।' और, इभमें. यह विशेषता . है.। -श्राज परिणति संसद 


7.(३०२-२०४) परीक्षामुखसूत्रे प्रवचन १८, १९, २० भागे. .  ( ४०३.)- 


: अ्रवस्थामें- है, यह- हटकर मुक्त श्रवस्थाकी परिणति हमारी 'हो' सकती है । उद्ध ता सामान्य और ऊद्ध ता 
विशेषक बोध हो तो मोक्षमार्ग में उद्यम हो सकता'हैः। . तो यहां ऊद्ध'वी सामान्यका' प्रकरण चले रहा 
है कि द्रव्य 'कालान्तर स्थायी है:। यदि सर्वथा क्षणिक माना जाय पदार्थकों तो मोम्षमार्ग गेथंतथा लोक-- 

| व्यवहार कुछे भी: सिद्ध ने. हो सकेगेए।। «४ तशे व | कल - का 75 डालते सजी 7 शहर 


 ए८ वे भागमें सामान्‍्यका वंर्णन करके १६ वें भागमें : विशेषके विंपयंमें प्रवचन किये गये है । निरपेक्ष 
: सामान्य माननेका मन्तव्य और निरपेक्षविशेष माननेका मन्तव्य युक्त नहीं. है। इसका विस्तृत विचार, करने के प३ई- 
। ध चात्‌ १० २११ पर यह बताया है कि सामान्य और विशेष इंच दोनोंक। वस्तुमें रहने में विरो नहीं है-पढ़िये १० 
“२११ पर-सामान्य ओर विंशेषके एक पदार्थमें रहनेका अश्रविरोध- शैंके।कां र कहंतां. है कि वस्तु सामान्य-- 
विशेषात्मक है, वस्तुमें . भेद झर अंभेद, दोनों अविरोध रूप से रहते हैं यह तो मिथ्या प्रंतीति हों रही 
हैं। उत्तर देते हैं कि यह बात॑ -अ्रसंगृत है, क्योंकिं इसमें कोई बाधंक है ही नहीं । स्पष्ट ५त्यक्षसे जान 
रहे, युक्ति अनुमानसे भी समभ रहे, भेद भर अंभेदसे ऐक वस्तुमें बराबर समावेश है। शंकाकार कहता 
' हैकि विरोध तो बाधक हैं। भेद और अभेद जो एक दूसरे के तिपेंधात्मक है; बिल्कुल विरुद्ध हैं तो यह 
विरोध बावके है। उतर देते हैं कि यह बात युक्त नहीं। इसमें इतरेतराश्रय दोष आता है। जब॑ विरोध 
सिद्ध होने लगे तब तो इस ज्ञानके वाधित होने से मिथ्योत्वि की सिद्धि हो और जंब ज्ञानमें  मिथ्यांपनको 
सिंद्धि हो तंबविरोधकी: सिद्धि: हो-। तो देखियें- विरोध; नोस-है. क्रिसका: ?..विराधका- निश्चय: बनता कैसे 
5« हैं: सम्पूर्ण-का रण: वाला काई एक पदार्थ; हो रहा है.॥,जेसे कि ठंडावातावरण है, वहां,पर ठंड हो रही 
+; है तब. द्वितीय:चीज़ ग्रा,ज़ाय अर्थात्‌ उष्ण वस्तु श्रा जाय तो ठंड़का,अश्रभाव हो,जाता. है.। :इससे समभा 
» गया है.कि:शीत: स्पर्श में: और उष्ण.स्पश में .विरोध्र: है परूतु यहां, ऐसा.नहीं देखा, जा.र॒हा ,क्ि भेदके 
सन्निधान होने: पर अभेद का अभाव हो-जाय. भ्रथवा: अभेद के स॒न्निधग्न, होने.पर भी ,, पर्यायत्व , बराबर 
चूंज +रहे ,;है;।., पर्यायत्व;होने.पुर भी (्रत्यत्त,भो; बराबर, वत, रहा. है ।. वहाँ तो कुछ भो: -विरोच 
मीनहीं;॥/ मे किए २ चक 3 है 7 छत 5), 4 7७४ [6 कह हक हा 800४० कद, 5 


आपके कुछ दार्शनिक इंब्दोंकी' आकाश द्रव्यंकी ग्रु्ण मानते हैँ, किन्तु शब्द्र भी' द्रव्य पययि है, /उसमें :्रव्यत्व हैं 

“इससे सम्बन्धित एक अंवबंगांश- देखिये, पृ७ २८१-०२८२-क्रियावक्त्व*हनिसे शब्दमें द्रव्यत्वको सिद्धि-और भ्री 

'. देखिये-शंब्द द्रव्य है; क्योंकि (क्रियावान होने से । जो जो- क्रियावान होते हैं वे द्रव्य होते हैं.। जेसे--बाण 
गोली आदि । ये क्रिया-करंते-हैं तो ये द्रंग्यः कहंलते हैं ॥ः यदि शब्दका निष्किय मानीगेःतो शब्दंकां फिर 
स्रोत्र इन्द्रियके' द्वांराग्रहंण सम्मंव' :नहीं:हो सकता, क्योंकि स्रोत्रईन्द्रियंमें 'शब्दका' सब्ज॑न्ध ही न हो : 
पायगोी-। केहीं शब्द-उत्पन्न हों/ बोले जायें और शब्दका.जब॑- तक॑ स्रोतकेः साथ सम्बन्ध-नहों होता तब 
तक उसका ग्रहण कैसे हो ? येदि निष्क्रिय मेन: जाने पर भी शाब्दरका- स्रोत्रके साथ *भ्रहण: मेन लिया 
जाये तो स्रोत्र भोः श्रेप्राप्यकारी बन! जायगा' अर्थात्‌ जेसे चक्ष्‌ रिन्द्रिवके' सिवायः बाकी' अन्य !इन्द्रिया 
अप्राप्यकारी हैं। स्पर्श, रसनी; प्राण: जैसे अप्राप्यकारी हैं; पक्ष होः एक अ्रप्राप्यका री माना . है/* क्योंकि 
चक्ष पदार्थ के पास फिरते नहीं हैं और दूर से ही ठहरे हुए जान लेते हैँ!तो अब यहां :ख्ोजकौ' भी ऐसा 
हीं मान लियाःगया है किःखोत्र के पास:शब्द आते नहों- हैँ । .शब्दका:भ्ौर स्रोत्रका सम्बन्ध नहीं होता 
है फिर' भी: दाब्दको, स्रोत्र जान: लेता है, तो इसका, अर्थ यह ; हुआ- कि जख्ोत्र अप्राप्पकारी. हो गया और 
जब खोत्रको अप्राप्यकारी मान -लियातगया-तो यह.हेतु देना कि:चक्ष प्राप्यकारीः है बाह्य इन्द्रियः होनेसे 

:५०5स्पर्शनइन्द्रियकी तरह:। तो देखो. ख्रोत्र भी बाह्य इच्द्रियः है लेकिन स्रोत्र तो प्रात्यकारी-न रहा:। तो इस 
हेतुमें श्रनेकान्तिक दोब-्ञंता है । क / ०. ५ दा 5 का हाह १, ; 
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सामात्यविपात्मक पद'थे .६..णातिमें- विभक्त हैं-णीत पुद्गण, घमं, अधर्म, आकाश और काल, किन्‍्तुं 
विशेषवादमें पृथ्वी, पुल, अग्नि, वायु, भाकाश, दिशा, काल, आत्मा और मंन, इतसे. सम्बन्धित विस्तृत प्रवचन हैं । 
: ज़रा उनमें से; कल्प्रित विशा - द्रव्यकी विवेचन:: तो . देख्विये-पृ० ३३६-सूर्योदयादिवश आकाश्मप्रदेश'श्रे णियोंमें 
पूर्वादि दिशाकी कल्फा- श्रव उक्त ब्ंकाशोंके समाधानमें कहते हैं, दिशाओं को द्रव्य सिद्ध करने के लिए 
जो कुच्ध भी शंकाकारने कहा है कि वह सब॒ विपरीत कथन है। देखिये पूर्व दक्षिण पदिचम आदिक जो 
ज्ञान होते हैं ने सब ज्ञोन आकाशहैतुक हैं। कहीं दिशा नामका-एक द्रव्य अलग हो और उसके कारणसे 
ज्ञान चलता हो सो बात नहीं । वे स्व ज्ञान आकांश  हेतुक होने से झ्लाकाशसे भिन्न दिशा तामक कोई 
_ द्रब्पे सिद्ध नहीं होता । भ्राकाशके प्रदेश श्रेणियोंमें पूर्व आदिक दिशाओंके व्यवहा रकी उत्पत्ति क्त्त जाती 
है इसी. कारण दिशाश्रोंको :निहे-तुक भी नहीं कह सकेते। और, न यह कहं सकते कि किसी-सामान्य 
पदार्थके निभित्तसे पूर्व श्रादिंक दिशांओ्ोंका,ज्ांन होता है। जिन झ्राकाश प्रदेशोंमें सूर्यका उंदेय होता है 
वह तो है पूर्व दिशा । जिन आकाश प्रदेशोंमें सूर्य का अस्त होता है वह है. पश्चिम दिश्ला। अब सूर्यो- 
दूयावलो, पूर्व दिशाको श्र मु ह-करके खड़े हों तो उसका दक्षिण हाथ जिंस शरीर हों वह है दक्षिण 
, दिशा, शेष बचे हुए .वायें हाथंकी ओर है उत्तर दिशां। तो ये झाकाश प्रंदेश श्रंणियोंमें ही सूर्यविय 
श्रांदिकके व॒शुसे पूत् श्रादिक दि्ाओंका अत्यय होता है। .... .- + ... .. .. 


(२०५-०२०७) परीक्षा बुखसत्रप्रवन्नन (प्रमेंयकमलम्तातंगइप्रवचत ). २१, १२२, २३ मांग 
* “ इसः पुस्तकें परीक्षाशुखसूत्रके चतुर्थ परिच्छेदके अन्तिम सूत्रेपर पृज्य श्रीं मनोहंर जी' वर्णी सेहजानन्द 
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कैवल विशेष रहे यह भी:नेहीं हो सकता'।' सामान्य विशेष परस्पर अविनाभावी हैं'। इसी 'कें विस्तार में: यह भी 
' समभलें कि सामान्‍य यु और' विशेषेगुणोंमे भी अविनांभाविती है; इसे ' क॑ प्रवचनांशमें पंढ़िये- पृ० २-साधारण 
'ईणीको अंत्ाधारण गुणके साथ अजिनाभांविता“ उपरोक्त प्रकारसे संवे पदार्थों में सामान्य गुण बराबर 
मौजूद हैं । इतना होने के बाद काम क्‍या चला ? अर्थक्रिया कुछ नहीं हुई । प्यास लगी है, पानी पीना 
है, तो इन ६ साधारण. ग्रुणौंसे: क्‍या काम' हो जायगा - श्रश्चवा ज्रय्नप़ार रोजियार आदिके कार्य करना दे 
तो .केवल।६ साधारण गुणोंसे अथ्थक्रिया-न बनेगी-। यूयपि. इन. ६ साधारणःगरुणोंके.. माने बिना. असाधा- 
, रणगुण कुछ महंत्व. त रखेगा, न. काम . बन;सक्रेगा ।: लेकिक प्राज़ :६ साधारण गुणों से:भी ...बात: नहीं 
बन॒तों। प्रत्येक.प्रदार्थमें,' प्रत्येक. सपतु में, अपत्ा: ग्रयत्ता;को ई असाध्ारुणपन) अवस्य है। साधारण मायने 
,विशेषगुण +- तो देखो, पदाशमें सामान्‍्यगरुणः भो है, विशेष गुग।भी:है. और .फिर;जब ये,पद्रर्थ, परिणमते 
हैं तो जो.परिणमन है' वहःउसका विशेष. है ॥,तो।यों: प्मस्त,पदार्थ सामान्‍्यविशेषात्मक हैं, 'इस दृष्टि से 
सभी प्रदार्थों में सामान्यग्रुण भी है.।-साम्रात्यग्रुण:न] मानें तो. काम तःज़लेगा;। सामान्य विशैक्षत्मक, सब 
 प्रदार्थ: हैं.। भ्षब उससे, श्र मोटे: खूपमें;निरखें:ता/ग्रनेक पदार्श जिस घर्मकी दृष्टिमें!समान्‌-जन्च रहे हैं तो 
, है.सामास्यग्रुण और-जिन धर्मो-से| यह. इससे न्यारा हैऐसा जच्ने, उसे: कहते-हैं विशेषगुण ।; तो यो प्रदाय 
- सभो सामान्‍्यविधैधात4क' होते हैं.। मा आम चिकत ।5 आ आ 
सामान्यविशेषात्मकः पदार्थ को. छित्त (भिन्न .करवे/+काः पिशेष्वादमें कैसा प्रश्रोत्त किया। गया; इसका - दिखेशव 
, कीजिये एक प्रवचनांदर्मे/ पृ०।३-सामान्यविशेषांत्मक : पदार्थ को छिन्न कर करके छिन्तरक रते का प्रयास- 
-मुल प्रकरण.इस ' प्रसेंगमें-यह चल रहां है प्रदार्थ को. सामान्य: विशेषात्मकतउन मानकर विशेषवादी 


आपना यह सिद्धान्त: रख रहे हैं कि।सामेफुंय स्वयं एक +पदार्थ है; विशेष स्वयं एक पदार्थ है, फिर वहां 
रहा क्‍या ? वहां द्रव्य रहा, ग्रंण रहा, क्रिया रही । फिर यह सामुत्य विशेष: अथवो कोई गण क़िया 


१२०५-२०७) परीक्षामुखसुत्र अरवेचम २१,२२, २-२ भाग . (४०४ ) 


द्वव्यमें कैसे: लग बैठेगी.? तो एक संम्बन्ध है; जिंसकारनामे संमेवाय है। इस तरह ६परदार्थार्की ब्यवस्था 
करते हुए वे द्रव्यकोः € प्रकार का बता रंहे-जिसमें पुथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, काल, दिशा इन 
७पदार्थो'के:सम्बन्धमें विवेचन हुआ, जो' उसमें तथ्ये था उसकी पुष्टिं की और जो उनमें: तिथ्य था 
उसका निराकरण किया। दिशा:ना|मिका कोई द्रव्य हैहीं नहीं । इसलिए उसका संचप्रकांर निराकरण 
'हुआ ।उसके बाद अब  आत्मद्रव्यका' वर्णन झा रहा हैं। विशेंषवादमें बताया गया हैं कि. एक आत्मा 
सर्वेग्यापीः नित्य निरंश चेतन्यमान्रः है, उसमें गुंण नहीं; क्रिया नहीं, सामान्य नहीं, विशेष नहीं। ये तो 
उप्तमें समवाया सम्बन्धसे थोपे जाते हैं। “चैतन्य मात्र भी यों कहती पड़ता कि कंदांचित्‌ ऐसा प्रंडन हो 
उठें/कि जबः श्रात्मा ! बिल्कुल: निराला हैं, गुण केमे सामान्य विशेष ये बिल्कुल निराले हैं तो ज्ञानंगुण 

न्सुखगुणः ये आ।त्मामेंःहो क्‍्यों!चिपकते हैं; भ्रेन्य पंदार्थो में 'क्यों नहीं चिपक ' जाते 7: निरांले की यही 

स्थिति होती है । ःतोः उसका कुँछ थोड़ा बंहुत उत्तर बनाने के लिए चिन्मोत्रे ' मानना पड़ा है। आत्मा 
के:चिस्वेरूप होने से यहःज्ञानस्वरूप आत्मा में ही' चिपकेगे: अन्यथा इसके भी मानने की जरूरते नहीं 
है । 8 «8 ः >;म पता 5 


विशेषवाद सम्मृत अत्मद्रव्यकी मीमांसा करके १४, १५ दिलोंके प्रेवचनोंके पश्चात्‌ निष्कर्षरूपमें. जो निउ- 
चय॑ किया गया उसका दिग्दशन कीजिये एक प्रवचमाशमें, पृ० घ८-८ं६-देहप्रमाण झात्मोका निवर्विबोध प्रति- 
भास-यहां प्रकरण यह चल रहा है कि भात्मा सर्वव्यापक है, या नहीं। वैशेषिक सिद्धान्तके अनुसार 
अ्रीत्मंद्रव्य सर्वगते है; पर प्रत्यक्ष अनुमान श्रोंगम युक्ति भनुभवके भशोधार पर येह पिद्ध होता है कि 
आंत्मा देहप्रमार्ण है। औरं! ऐसे ऐसे आत्मा अनन्त हैं | तो बं।तिं जिस तरह से सत्य व्यवहारमें, पाती 
हैं। जैसे अपने भ्रपने श्रापकें रचने वाले तंतुवीं में'सूत्ोंमें एक - निरिचित' देश कौलके ' आकाररूपसे प्रति- 
मासमे।न है कपंड, ब.' ऐसा ही है, इतनाहीः बँड़ा लम्बा चौड़ा है, इसी तरह शरीरमें हो एंक' नियमित 
देशकालेके अंक रसें प्रतिभासमन हुआ श्रात्मे।उंतर्नीः ही प्रतिभासमें श्र रहा जितेतो कि शरीर पर-- 
मांणुं फैले हुए हैं, संबको अपना अंपना अनु मेव हो रहा होंगे कि मैं बंस इतने में' ही सब कुछ हैँ। कभी 
शिरंमें चोट लग जाये तो ' लगते कि दर्द तो सिर्फ 'उंसी! जगह हीरहां।'पर' ऐसी बांत नहीं है । जितने 
इरीरप्रमार्ण आत्मा: हैं उस पूरे भात्मामें सर्वेत उस देंदे- का -अ्रंनु भव हो रहा हैं, पर हों उस देदंका जो 
निमित्त कारण हैं उस कारणर्परें हृष्टि होने से ऐसी प्रतीत होता हैं कि देखो दरई यहाँ हो' रहे। हैं।। ते 
जैसे निर्वोवि ज्ञानमें प्रेतिमांस हो उत्त तरह से हीं व्यवहार बना 'करिता है; और वह संभीचीन व्यवहार 
है। यह हेतु असिद्ध नहीं हैं। शरीर से बाहर ग्रे त्मा के प्रदेशों का अभाव है । सुख 'ुं:खे “विंचार 
कल्पना संब कुंछ शरोर के अन्दर आत्मा में ही हुआ करता है। बीहर॑ कुंछे नहीं होता । लैब आत्माको 
मानो, पंरन्तु मानो कि यह चेतन्यस्वरूंपे है ज्ञनादिक' गुणमयें है, देह *प्रंमे।णें हैं? और ऐसे! ऐसे श्रनन्त 
आत्मा हैं । इसके विरुद्ध जो 'विशेंषवादंमें आत्मेंस्वरूप मीना है एंके निंत्य॑ सर्वव्यापक' निरंश गरंगरहित 
प्रदेश रहित, क्रियारहिते जेपा माना है वसा ग्रेत्मद्रव्य सिद्ध नहीं होंता | + सफफ 


हे 


,  , द्राह्ननिकृ.गुण, .क्िया, सामास्य, विशेषकों पृथक्‌ पृथक द्रव्य मानते हैं और .गुगोंपें भी संयोग, विभाग 
पृथवत्व, संख्या, आदि ज॑से स्वतुत्र गुण स्व्रीकूर करते हैं उनके यहां वस्तुकी कोई व्यवस्था ही नहीं दन सकती । 
उदाहरणार्थ पृथकत्व॒ गुगके सम्बस्धमें एक प्रंवचनांश देसिये-प० १३४-असांधारंण घंम से ही पुथक्त्वका ज्ञान 
हो जाने से पुयत्त्व गुग पदार्थकी असिद्धि-जब कि अपने अपने पदार्थ से अलग पृथवत्वके श्रनाधार घट 
पद आदिक पदार्थ देंखे जाते हैं याने इन' पदार्थों से' भिन्ने पुर्थकत्व नामक कोई शेंण-थों किसी भिन्न 

* बुअव्त्व नामेके गु्णके आधारमें ये: घट * पृठ नहां देंखें जें।ते; इसेसे!सिद्ध “है कि भिन्न भिन्‍ने स्वभावरूपसे 
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उत्पन्न हुए पदार्थ हो पुथक्‌ इस ज्ञानके विषयक्ूत-है.। तब अ्रलगसे पृथकर्ंव तामऊ गुंणकी. कल्पना करना 
उंग्र्थ है। हि आप गानका भी होना अंसाध[रण/घर्मे-से:ही साना गया है। कोई. यह शंका न करें, मनमें 
न्‌ सोचे कि वस्तुसे भिन्न जब पृथवत्व नामका कोई गुण नहीं है. तो यह पृथक्‌-है, यह पृथक: है, ऐसे ज्ञान 
की उत्पत्ति केसे होगो, ? .पृथरक्‌ है यह, ऐसे ज्ञनकी उत्पत्ति अधाधारण धर्म-सें! ही होगी , जो- पदार्थ 
जिस स्वरूपमें रहता है भ्र्यातू पदार्थ का अपने आपके स्त्रूपसात्रमें. रहनें. का ताम-है श्रसाधांरण धर्म । 
याने वस्तुका जो . चतुष्टय, स्वरूप है. वही:उसका असाधारण'घमः है.।- तो देखिग्रे जब, एक.वस्तु अन्य 
वस्तुप्रोंसे भिन्न देसी जातो है. तो जानते वाला, उस समय .यों जातत, 8 कि यह .एक पृथक है,, विविक्त 
है, अन्य सबसे. , जुदा है, भौंरः जब दो ;पदार्थ अन्य पदार्थो'से, विलक्षण एक- धर्मकेः सम्बन्धसे ,भिन्नेभिन्न 
देखे जाते हैं तो जानने -वाना यों मानता है कि दो पृथक्‌ हैं, और जब, एक देशःरूपसे एक कालकेः रूपसे 
किसी एक पने से जानते तो, जानने पाला यों-माऩत। है,कि;ये:सव्‌ इससे पृथक, है। तो .ये/ज्ञेयभरूत-विषय 
पर,भ्राधारित हैं,कि ज़ानूज़े वाला पृथक्‍त्वका. ज्ञान करले.। देखो ना एक. पुद्गल में रूप. रस, यन्ध, स्पर्श 
आदिक गुण हैं । तो द्रव्यका स्वरूप तो अ्भेद है, गुणका स्वरूप भेद है, तव॑ द्रव्यसे गुण पृथक हुए ना, 
स्वरूप संख्या श्रादिककी अपेक्षसे । तो वहां भी वह व्यवहार चलता है कि रूपादिक गुण द्रव्यसे पृथक 
हैं। तो पृथक हैं, पृथक हैं इस प्रकार का ज्ञान असाधारण धर्म से हो जाता है। इंस प्रकार पृथकत्व नाम 
हो  7+4०3»२ पे ई३ 57०, किए .3० 48 5, ह «८ 
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का गुण कमी सिद्ध न होता 7 2 


ही ४ 8 मम तक 25.0 कर 2 हम ला 
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.. $८:६ विशेष्षवादमें कम (क्रिया) को ,भ्री,अलग स्वतन्तप्नदाथ माना, है,; उसके भेढ्ोंकी विवेचना ;सहित- ,मीमांसा 


करते हुए एक प्रवचुलांतामे -द्विग्दशंत] कराया: है कि (क्रिया, मूल पढ़ा , की परिणति, मात्र हैं, स्व॒तस्त्र पदार्थ नहीं, 
पढ़िये एक प्रवत्षनांज, १० ११६०-कर्म पदाथके असदभावके।कथनका :उपसंहार-यहां, एस, प्रसंगमें :ब।त, कही - 
जा? रही; है.कि नृ-तो स्वेया,नित्व,पदाथमें| करि्रा सम्भव है ओर; न|सर्वेथाः क्षणिक पदार्थ में।क्रिया- सम्भव 
है, इस कारण. परिणमनशील परदा्ुमें भी क्रिया. उत्पन्न हो सकता;है ।: भव क़रम:के. सम्बन्धमें ,विचार 
करिये। .यह, क्रिया; यह... कर्म कोई प्रदार्थ-दैः क्या: ) ; यह कर्म जिस; पदार्थ .में हो रहा. है उस पदार्थ को 
छोड़कर. भिल्‍्नु कोई चीज़.नहीं है. पदार्थ द्रव्य झलग़;हो और १ कुमं अलग, हो फिर:  कंमे का पदार्थ में 
सम्बन्ध,जुटे, तब, उसमें, क्रिया बने, ऐसी, बात नहीं है ।..परिणमनशजोल क्षियाशील. पदार्थको छोड़कर 
अन्यत्र, और कोई कर्म न्ामका: पदार्थ नहीं है. वयोंकि .जो बात |॥यी. जा;सकती है और वहन. पायी 
जाय तो इसको अर्थ .है-कि.वह नहीं :है। ;ज़ेसे टेबिन : पायी जा-सकती. है,. श्रांखों से दिख ,सृकती है । 
यूदि कमरे रें;बह न दिखे; तो इसका अर्थ यहो हुआ:ना कि कमरे में टेबिल; न.ों है। ता.जो चीज-दिख 
सक़ती है, पाग्री: जा सकती. है, फिर पायी त जाय-उसको कह;सकते हैं कि. वह है नहीं।: तो, कर्म पदार्थ 
पाया:जा. सकता है, वशेषिक सिद्धान्त के अनुसार,दिव़् सकता-है, , विशेषवादमें; यहू, सिद्धान्त स्थापित 
किया है कि; संख्या, परिणाम, प्‌थवत्व, संयोग, विमागप्रत्व, अपरत्व, और,कर्म ।-इतनो बातें रूपी 
पदार्थों के समवायसे ंखों दिखने, लगती हैं । तो इसमें कर्म को भी ,चाक्षुस बताया है। कमंभी, उपलब्ध 
हो सकता है। तो जो चीज उपलब्ध हो सकती है वह कभो उपलब्ध न हुई , किसी को आंखों दिखी 
न हो वो इंसके मॉयने है कि वंढ असव्‌ है। तो कर्म नामे का वंदाय असत्‌ है। कोई अलग दिखता हो 
कि यह है क्रियां, उससे हो रहा है पृदार्य का हलन चलन, ऐसा कर्म नाम का कोई पदार्थ अलग से नहीं 
है। १ हर हे ह | है ६ ह हि हर पा हि 0 2 मा [5 + 77: 0 १. तप 8 
. द्रव्य, गुण, कम आदिको,मिन्न भिन्न पदा्ं मानने पर यह समस्या सड़ी.हो जाती है:फि फिर, झत्मदब्यमें 
ज्ञानगुण कौसे आ गया आदि तो उस;विपदा को मेटने.के लिए समवास सम्बन्ध मानना पड़ा । समव्ा4 के सम्बन्धमें 


च्त 
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-विस्तृत सीभांसाकारक प्रवचनोंके घीच एक .प्रवचनांशमें दिग्दर्शन - कीजिये कि द्वव्थमें गुण' तादास्म्य है, समवायी 
"द्रव्य है, उसमें गुंणका सम्बन्ध समवायसे हुआ है, यह घढित नहीं होता; पृ० २४६-समवायियोंसे असम्बद्धत्व व 
-सम्बद्धत््व दोनों विकत्पोंमें समवायत्व की असिद्धि-अच्छा-अब यह बात बतलावो कि समबाय समवा-- 
ध्ियोंसे असम्बद्ध है या सम्बद्ध है.) यदि मानोंगे कि समवायों पदार्थोसे समवाय असम्बद्ध है याते 
'समवायी दो पदार्थों में जैसे द्रव्य, ग्रृंण, आत्मा, बुद्धि, कुछ भी ले लो, उन दो पदार्थों से समवाय सम्बन्ध 
सेहों है तो असम्बन्ध होने पर अर्थात्‌ समवायियोंमें समवाय का स-बन्ध न रहने पर समवायी पदार्थों! 
का समवाय है, इस प्रकार का व्यपदेश नहीं बन सकता है। यदि कहा कि समवायी पदार्थों से. समवाय 
सम्बद्ध है तो. यह. बतलावो कि. उन समवायो पदार्थो'में यह-समवाय स्वतंत्र ही सम्बद्ध हो गया या 
“किंती परसे सम्बद्ध हुआ है ? जेसे घट और रूप, धटमें रूपका समवाय माता जा रहा है तो घट और 
झूपमें समवाय' का जो सम्बन्ध वना है सो क्या यह सम्बन्ध. स्वतः बना है या किसी अन्य समवाय 
आदिकके कारण: बना है ? यदि कहो कि समवाथिग्रोंमें समवायका सम्बन्ध स्व्रत: बना है तो जब संबंध 
हवत: बनते लगा लो संयोग आादिक का भी सम्बन्ध स्वतः हो क्यों म. मान लिया जाय ? विशेषवादमें 
संयोग का - सम्बन्ध पदार्थों में समवाय सम्बन्ध से माना है ।, तो जब समवाय सम्बन्ध समवायियाँमें 
'स्घतः ही बन जाता है तो यों संयोग सम्बन्ध उन :दो द्रव्योंमें स्वत: ही क्यों नही बन जात) ?.वन जाना 
चाहिए । सो विशेषवादमें मानना इष्ट नहीं है । यदि कहो कि समवायी पदार्थों में समवाय का सम्बन्ध 
पर से होता है तो इसमें ्रनवस्था दोष श्राता है । समवायी दो पदार्थो' समुवायका सम्बन्ध हुआ्आ सम- 
वायसे, अब उस दूसरे समवायका उनमें सम्बन्ध हुआ तृतीय समवायसे । तीसरे समवायका उन सबसमें 
सम्बन्ध करनेके लिए चतुर्थ समवायक्ी कल्पना को; जाय, फिर उस सम्वायका जो निकट समवाय श्रौर 
समवायीमें संबंध वनःया जायगा वहू बनेगा अन्य खमपांयसे । तो इस प्रक/र यदि रमवायियोंकी कल्पना 
बनाते जायेंगे, अ्रनवस्था दोष हो जायगा । कहीं निर्णय ही.न हो सकेगा । 


(२० २-२ १०) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन (प्रमेयकमलमातंगण्डप्रवचन) २४, २५, २६ भाग 


इस पुस्तकमें परीक्षामुखपुत्रसे पंचम और पषष्ठ परिच्छेदके सूत्रोंपर प्रववन है । पंचम परिच्छेदके सृत्रोंमें 
यह बताया है. कि प्रमाणका फल अज्ञाननिवृत्ति, हेयका त्याग, उपादेयका ग्रहण व उपेक्षा ये चार फल हैं सो वे 
प्रमाणसे कथंचितु प्िन्च और कदाचित्‌ अभिन्न हैं, इस सिद्धान्तसे उबर दाशंमिकोंके मन्तव्यका निराकरण हो जाता है 
जो फलक। प्रमाणसे भिन्नही कहते है या अभिन्नदी कहते हैं । इस सम्बन्धर्में एक अन्तिम प्रवचनांश पढ़िये, पु० ११- 
प्रमाणफल विवरक 'पंरिच्छेद-इस परिच्छेदमें प्रमाणके फलका घर्णव किया गया है। प्रमाणके फल है 
चार-अज्ञाननिवृत्ति हानि, उपदाव, और उपैक्षा, ये चारोके ही चारो कथचित्‌ प्रमाणसे भिन्‍न हैं, कथ- 
चित प्रमाणसे अभिन्‍न हैं। फिर भी तुलनात्मक दृष्टिसे अज्ञाननियृत्तिमें प्रभागस झमिन्तताका विचार 
विश्व॑ब. चलता है.और हानि उपादान : उपेक्षामें प्रमाणसे भिन्‍नतताका विचार विश्वप चलता है, उसका 
कारण .यह है कि - अज्ञाननिवृत्ति तो है श्रमाणसे तुरन्त साक्षात्‌ होने वाला फल और हानि उपादान 
उपेक्षा-ये होंते हैं अज्ञाननिवृत्तिरूप फल प्राप्त हाने के पश्चात्‌ | इस कारण जो स क्षात्‌ है उसे अभिन्‍न 
कहा है और जो व्यवधानसहित है उसे भिन्‍न कह हैं । .. ५. 35 
'. प्रमाण; विपय, संख्या व फेल इन चार तत्त्वोंका विवेचन इस सूत्र ग्रन्थमें हुआ । इसके बाद पष्ठ परि-- 
च्छेदर्में इन सबके आभासोंका वर्णन होया याने- जो प्रमाण नहीं, प्रमाण से जचे वह प्रमाणाभास इसी तरह विपया- 
 भास, संख्यग्भास व फलाभासोंका वर्णन होगा । प्रमाणामासके प्रकेरणमें:प्रमाणके सब साधनोंके आभास बताये गये 


कप 5 


हे 


रॉ 


( ४०८ ) ; - सहयाननद साहित्य ज्योति श्रथम भांग 


बा ब च है| विषद्षाग्यापक जि प्वानाापक्षका विदद टथराभारसमें अन्ततामक प्रवचनांदध देक्िये पु० '३४५- 
- व रे ५ हक सविद्यपातसवल नामक विदद्धनेदका थि व्याभासमें प्न्तभ वि-अब 
2 ने पर होने वाले विदद्ध भेदमें एक यह अन्सिम भेद है-पत्तेफरशवत्ति विपक्षव्यापक श्रविद्य- 
क्ष काई हो ही नहों. जैसे! कि धनुमान बनाया गया कि वचन श्रौर मन नित्य हैं कार्य होने से । 
तो इस अनुमानमें हेतु तो हुमा कार्यत्त, और पक्ष कया वचन और मन, साध्य हुआ नित्य | तोकार्यपत्रा 
कफ एक देशम रह रहा है अर्वात्‌ वचन तो कार्य है किन्तु मन कार्य-नहों है। दस प्रकार यह हेतु पक्ष 
'के एक देशमें रहा। और, विपदा है अनित्य घट ग्रादिक । जो साच्यसे याने नित्यसे विपरीत .पर्सवाला 
'हो वह सब विपक्ष कद्लाथा। यहां साध्य बनाया गया है. नित्यका, उससे जोः विपरीत हो, अवित्य- हो 
वह सब विपक्ष है । तो विपक्ष जो. नित्य घट अदिक हैं उन सचमें यह कार्यपना रह रहा है याने कार्यत्व 
देतु समस्त विपक्षयनें रहता है-श्रीर सवक्षमें अवृत्ति है इस हेतुको, क्योंकि इसका कोई सपक्ष ही: नहीं 
पक्षके अतिरिक्त वे स्थल जिसमें साध्य- रहता हो उन्हें सपक्ष माना गया है। यहां साध्य है . नित्य सो 
“नित्यमें अन्य किसो में कार्यत्व-पाया हो नहीं जाता सो इस' तरह यह! जिंस्द्धमेद दूपित है- लेकिन इसका 
“भो अन्तर्भाव विरुद्ध हेत्वाभासमें: है, क्योंकि विरुद्ध हेत्वामासेमे जो लक्षण किया गय है- उस लक्षणगसे 
“ही यह-हेतु लक्षित है. इन प्रकार, विरुद्ध हेत्वामासका वर्णन समाप्त हुआ । श्रव अनेकान्तिक हेत्वाभास 
' किस. प्रकार से होता है इसका वर्णन करते हैं। « 7 विद लक | व या क हलक 
4" #छठवें परिच्छेदके ७३ वें सुत्रमें बताया है कि वादी वे प्रतिवादी के जय पराजयकी कंसे व्यवस्था है । इससे 
सम्बन्धित एक प्रवेचनांग पढ़िये, प० ६८-प्रमाण'और' प्रमाणाभासंफे स्वरूप के परिज्ञानकरा ' सावंजनिक 
“प्रयोजन प्रमाण ओर अपाणाभात्त ग्र्थात्‌ वादी' किसी बांतं को सिंद्ध करने के लिए प्रमाण दे और प्रेति-- 
बादोके कहे हए प्रमाणमें दोपे बताये“ तो: वादी के द्वारां जब्र अपने भिद्धाज॑तके. समथते करने वाले प्रमाण 
की बात सिद्ध हुई तो उससे वादीका तो छ्षिद्धान्त लिद्ध होता' है “गे उसकी भूषण है और वह प्रतिवादी 
के,लिए. दूपण. बने ज़ाता है, क्योंकि ज।दोका,जो- समर वन्नन है;प्रमाणरूप:हैःउसकी थुधिठ होने सेःवादी 
के मन्तत़्यकी सिद्धि हुई सो,वादोको भूषण हुप्रा,और प्रतिवादीके .लिए.वही दृषण बन ग़या, अर्थात्‌ 
प्रतिवादोके मन्तव्यका निराकरण हम -। ज़ब प्रत्ििवादीने कोई वचन कह्ठा.और उसको वादोने.प्र॒पाणा-- 
भासके रूपमें उपस्थित, कर दिया, उस;प्रकरणमें दोष बता दिया.तो प्रतिवादी के लिए.तो वह साधना- 
भाग हो गया. और वादोका भूषण बन गया । ग्रथवा वादी. ही कोई बात .ऐसो कह दे फि जो अयुक्त हो 
प्रमाणतिद्ध न हो, प्रमाण[सिद्ध, प्रमाणाभास हो तो वह जद के लिए साधनाभास हो, जाता है। और, 
तब प्रतिवादोके लिए वह भ्रूषण. हो जाता है.।. इसमें प्रतित्रादों प्रसन्न होता है कि वादों के बंतायें हुए 
प्रमाणमें दाप आ जाय । मम मी अर हि के अत न के 220 


वोदविवादर्म -जयकी व्यवस्था ती' यह 'हैं क्रि. अपने पक्षका'प्रमाणं-सर्धिन - पे करे और दूसरे के! पकमें 
ले, निगम्नह / आदि जैसे भी बने 


(लग 
साघनाभास, ' दोष दिखावे, लेकिन ऐके दाशंनिकका मत्त है. फिःजल्प; वितण्डा, 
पब्लिकमें दूससेंको लज्जितकर देगां'ही जय है।'इससे संम्बन्धित एक प्रवचनोंश दे खिये।पृ ० ६१-छल मात्रसे/जय 
मानने वाले दा्श निकके श्रनिष्ट प्रसंगका कथन- दार्शनिक लोग श्रात्महितके लिए तत्त्वकी- संख्या बताते 
हैं| जैसे जैनसिद्धान्तमें तत्त्व ७ माने हैं-जोव, अजीव, ,भ्राश्वव, वन्ध,.सम्बर, ज़िर्ज रा,और- मोक्ष । किच्तु 
योगके यहां १६ तत्त्व माने.जा. रहे हैं जिसमें छल, जाति, निग्नह, तत्त्व भरी, कहा, गया: है ।-- वत्त्वके कहीं 
कुतत्वकों,भी कहते हैं क्या. ? प्रात्महितके .लिए.ज़ो-उपयुक्त हों उनको ही. तत्व कहा: जाता है | तो, इस 
प्रकार; जो शंकाक्रारु इत्र छलों केः द्वारा जय. विजयकी व्यवस्था बनाना चाहता. है उसकी, यह केवल एक 


(२०७-२१०) परीक्षामुखसूत्र प्रवचन २४,२५, २६ भाग ( ४०है ) 
अनुदारतापूर्ण कल्पना है। यह दूषण प्रेक्षावानोंमें नहीं लग सकता है। और, जबे बुद्धिमानोंर छलोंकां 
दोष ने आया तो वे यथार्थ समभते हैं। जिसके युक्ति संगत वचन हैं वह तो जीता है. और जिसके युक्ति> 
विरुद्ध वचन हैं उसको पराजय हुई है, क्योंकि यदि छत्र जाति निग्रह स्थानोंका ही प्रयोग उर करके 
कोई जीत, हारकी व्यवस्था बनाये श्रथवा गौण श्रर्थ जिस: जिस वक्ताके अभिप्रायमें है उसका निर्षेध कर 
के मुख्य भ्र्थकी बात रखे और दूषण दे या मुख्य अर्थका निषेत करके गौँंग अर्थ को बात रखकर दूषण 
दे, यदि इतने मात्रसे दूसरेका निग्रह ह॑ ता है, पराजय होती है तो भला यह योग जब सर्वेश्ुत्य वादियाः 
के प्रति मुख्यकूपसे प्रमाण झ्रादिकके प्रतिषेधको करके निग्नह करता है, उनकी हार बताता है तो 
शून्यवादकी यह बात भो तो साव्यवहारसे, प्रमाण झ्रादिकसे तो उसे म/न लिया ना, फिर इतने -मात्रसे. 
प्रतिवादीको पराजय मान ली गयी है। तो अपने पक्षकी सिद्धिसे हो दूसरे को, पराजय हातो है, यह 
बात फिर लुप्त हो जायगी । वास्तंविकता यह है कि अपने पक्षकी पिद्धिसे ही स्त्रसिद्धान्तकी जीत है 
और परकी पराजय है। यहां तक छल्नप्रयोगके सम्बन्धर्म वर्णेन क्रिया और यहाँ सिद्ध किया गया कि 
अपने पक्षकी सिद्धि से ही जीत थी व्यक्स्था है और दूसरे के पक्षमें दोष देने से प्राजयकी व्यवस्था है । 
छुल मात्रसे जय और पराजयकी व्यवस्था नहीं बनती । 


छठे परिघ्छेत्के अन्तिम सूत्रसे २६ वें भागमें नय'भे।सों पर प्रवत्नत हैं। सूत्रार्थ व नय व नयाभासोंका 
संक्षिप्त स्वरूप पढ़िये, १० १७१-नय और नयाभासका सामान्‍्यनया स्तहूव>जितना जो कुछ वर्णन अब 
तक किया गया है प्रमाण और प्रमाणं।भास, उनसे अविशिष्ट अन्य कुछभी जो संभव हो उसका विचार 
करना चाहिए। अब यहां प्रसंगमें प्रमाणं और प्रमाणंभास से भ्रन्थ विद्यमान समस्या है भय और 
नयाभासकी । तो उप्रका लक्षण श्रव विचार करते हैं । इस प्रक 'णंमें नयोंक्रा जो वर्णन किया जायगा 
हु एक दिखशत मात होगा, श्रर्थात्‌ उसका सहारा लेकर, उस दिशामें बढ़कर भिन्न भिन्न अनेक 
प्रमाणोंकी सिद्धि को जा साते तो नयका लक्षण साम्रान्यरूपसे भो जानना चाहिए और विशेषरूपसे भी 
जानना चाहिए, उनोों पे प्रथम सामान्‍्यतया नयका लक्षण कहते हैं। ऐसा ज्ञाताका अभिप्राय जो कि 
चस्तुके अंशकों ग्रहण करने वाला है ग्र्थात्‌ जानने' वाला है तथा उस ज्ञेय तत्त्वके प्रतिपक्षका निराकरण 
भी न किया गया हो ऐसे श्रभिप्राय को नय कहते हैं । और, जसे ज्ञाता के अभिपष्रायमें ग्रहण तो वस्तु # 
अंशका हुआ ही लेंकिन प्रतिपक्षका भी +राकरण बसा हो तो वह नथाभास कहलाता है। इस प्रकार 
नय और नयाभासक्रा यह सामान्यलक्षण है। ह 


नय और नयाभःसोंकी पद्धति जानतेके लिए उदाहरणार्थ व्यवद्ारतय व व्यवहारतवभासका उल्लेख देखिये, 
पृ० १७३-व्यवहा रनयका ज्षञेत-अपर संग्रहनयके विभावग करके जो व्यवहारनयके द्वारा जाना गया है 
उसका भो और विभाग किया जाय और इस तरह से अपरसंग्रहनयका व्यवहार अर्थात्‌ अपर सभ्रह बना 
बताकर विभाग करते जाने की पद्धति ऋजुसूत्रसे पहिले पहिले तक की जातो है. क्योंकि ऋजुसूच्ननय 
ऐंथो निरंश पर्याथ्रको ग्रहण करता है कि जिसके बाद उत्तका विभाग सस्भव नहीं । श्रतएव ऋणजुसूचन4 . 
से पहिले पहिलें अपर संग्रहों का व्यवहार चलाया जा सकता है । और, यह सग्रह व्यवहारनय प्रसंगपर - 
संग्रहतय के वाद प्रारम्भ होकर ऋजुसूत्रनयसे पहिले पहिले होता है। श्र्थात्‌ संग्रहनयके बाद कोई सग्रह - 
नहीं किया जा सकता। जैसे ऋजु [त्रनय के विषय में विभाग नहीं किया जा सकता इसी प्रकार पर 
सग्रह के विषय में भी नहीं बनाया जा सकता है।- सब संग्रह व्यवहार प्रपंच इस कारण चलता है कि - 
समस्त वस्तुवें कर्थंचित सामान्यविशेषात्मक हुआ करती हैं। जब समस्स पदार्थ सामान्य विशेष रूप हुए . 
तो सामान्‍्यकों प्रधान करके तो संग्रहनय बनता है और विशेषको प्रध:त करके व्यवह्ाारचय बनता है | . . 


| आहछ 'सहंजानन्द साहित्य ज्मोत्ति प्रभंम भाग 


नयाभांसकः उल्लेंश् वेपिये-पृ० १७७ व १७५-०्ययंहारं।भास-व्यवहारनयमें जो विभाग कियां 
जाता है वह वस्तुरं भ्रनुरूप किया जाता है, लेकिन जो कल्पनासे आरोपित द्रव्य पर्याय के विभाग को 
मानता है वह व्यवहारनय नहीं, किन्तु व्यवहारामास है, क्योंकि उसमें प्रमाणसे बाबा भातों है। अपनी 
कल्पताके अनुसार जब किसो भी प्रकार -वभाग बना दे तो वह व्यवहा रत्यका विपय नहीं है । जैसे कि 
कोई कहता है कि द्रव्य ५ अ्रकार के हैं-पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, काल, दिला, झ्रात्मा और . 
संत । जब ये विभाग किसी व्यवस्थाकों लिए हुए नहों हैं। सभी कुछ द्रव्य एक जातिमें झा गये, कुछ 
द्रव्य रह गये, कुछ द्रव्य हो नहीं हैं । कल्पनासे उनमें द्रव्यकूपता मान ली गई है । इसो प्रकार पर्याय में 
यों भेद करना कि पर्यायक्रिया उत्त्तेतण अ्रवक्षेवण. आकु चनभ्रादिक ५ प्रकारकी हैं। यहुभी एककल्पनासे 
आरोपित विभाग है। तो जो कल्तता से आरोपित, द्रव्य पर्यायके विभागकों मानता है वह श्रभिप्राय 
व्यवहाराभास है, क्योंकि उस पर विचार करने से उसमें प्रमाणसे बाबा श्रातों है। यह नहीं कहा जा 
सकता कि द्रव्य आादिक का विभाग कल्पनासे आरोपित ही होता है । कोई यह कह बेठे कि सब सत्‌ हैं, 
यह वात तो सत्य है । क्षव उसका जो विभाग किया जावगा वह कल्पनातुसार किया जायगा। यों यों: 
टपट स्वच्छन्द रूपसे कल्पनासे बिभाग झ्रारोपित नहीं होता, क्योंकि यदि कुल्पनासे ही विभाग बनाया 
जाय तो फिर वह पदार्थ जिसका व्यवह्रनयसे अलग अलग बताया है वह अपनी अर्थक्रियामें कारण 
नहीं हो सकता, जेसे कोई कल्पना से श्राकाशका फूल मानले । कल्पना हैँ उसकी, पर कल्पतासे मान 
लेने मातसे कहीं झ्राकाशपुष्पमें अर्थक्रिया न हो सकेगी । सुगन्वी श्राये या उसकी माला बनायी जा सके, 
उसका कुछ उपयोग हा सके, यह कुछ न हो सकेगा, क्यों क वह तो असत्‌ है । केवल एक कल्पनासे 
आरोपित किया गया है। इसी प्रकार द्रव्यसे पर्यायका विभाग केवल कल्पंचासे आरोपित हो, तत्त्वप्ूतत 
पाया न जाता हो त्ञो उश्षमें भा अयेक्रिया नहीं बनसकतो । इसलिए व्ययहारनय द्वारा जो विभाग किया 
गया है वह असत्य नहीं है। का 
(२११) ज्ञानाणुंव प्रवचन प्रथम भाग 


परमपृज्य श्री शुमचन्द्राचाये प्रणीत ज्ञानाणंव ग्न्यके १ से ५६ तक छुन्दोंपर पूज्य श्री मनोहर डी वर्णी ह 
सहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं । मंगलाचरणके प्रवषनोंमें ज्ञानलक्ष्मीका परिचय देखिये-पृ० २-प्रभुकी ज्ञान श्षी- 
यह ज्ञानाणव ग्रन्थ उत सभो समाधान्तोंको करता हुआ वारह भावनाश्रोंका बोध कराने के' लिए लिखा 
है । इस मंगलाचरणमें जो उत्तर [दया है उप्त पर कुछ गम्भीर इष्टि दं। ज्ञानलक्ष्मीके घनञ्राइ्लेषसे जो 
आ्रातृन्द सम्पन्न हुआ, उससे यह परम झआात्वा समृद्ध हैं। श्रथम ता इसमें यह बात घटित हुई कि जसे 
बहुत से लोग अपनी कल्पनासे माना करते हैं कि भगवान और भगवती दानों साथ रहते हैं! जसे यहां. 
लोग कहते हैं ता कि पंडित और पंडितानी, मास्टर और मास्टरानी, ऐसे ही कुछ लोग भगवान श्र 
भगवती भी बोला करते हैं। मगवान और उनको स्त्रा भगवतो-ऐसा वहा करते हैं, १२ वास्तवमें भग- 
वान कौन है और भगवती कौन है इसको समभो । जो ज्ञान लक्ष्मों है वह तो है भगवती, भगवन्त: इयं 
इति भपवती-जों मगवानकी चीज-हो उसे भगवती कहा है । कहा है ना कि परमात्मा इस ज्ञानलक्ष्मी 
के धन सम्बन्धसे झानन्दित है। यह ज्ञान. रूपी भगवती भगवानका स्वरूप है-उससे . अलग अन्य-कुछ 
चीज नहा है। किसो समय चाहे रूपक दिया गया हो, पर उसे न समभने के कारण फिर लोगों ने. उत्त. 
का सीधा हो अरथ लगा डाला-क्यों कि ये भगवान हैँ. मोर इनके संग जिप्का विवाह हुआ है वह उनकी 
भगवती है और उनके रुत्रो पुरुष के रूप में लोगों ने फोटो भी बना.दिये हैं। पर भगवात की जो 
शक्ति है, भगवान का जो स्वरूप है, वही भगवान को लक्ष्मी है। और उस लक्ष्मी से अ्चु तत्मय रहे 


(२११) ज्ञाताणंव, अवर्चले प्रथम मांग... (00% 0 


करते हैं । हे 
८ वें छुन्दके एक प्रवचनांशमें भेदविज्ञातं व अभेंदविज्ञानंकी फोकी देखिये-प० २८-मभेदविज्ञान व अ्रश्ेद-, - 
विज्ञानका कदम-हितपूर्ण:ज्ञानमें प्रथम तो भेदविज्ञान- है; +और फिरि-भेदविज्ञात का फल तो यह था कि 
हेय से हठे और ऊपादेयमें लगें तो हेय-से हटकर हम- भ्रपने' विषय रूप निज ज्ञांनमें लग गये, श्रब॑पर- 
तत्त्वोंकी सुध नहीं. रही तो :इसे कंहते हैं अमेद विज्ञान,। तीन चीजें हुआ करतो हैं-एक भेदविज्ञानका _ 
अभाव, दूसरी ब्रात भेदविज्ञान और. तीसरी बात अमेदविज्ञोान । भेदविज्ञान श्रभाव तो दुःखमें ही है, वह 
तो अज्ञानावस्था; है.।. भेदविज्ञानके काजमें उत्कृष्ट शान्ति नहीं होती, पर.हां शान्ति को शुरुवात होनें 
लगती है; ..उत्कृष्ट शान्तिका,साधक-तो .निविकल्प अभेद ज्ञान है, जिसमें सुख न मिले, शान्ति तू सिले _ 
वह ज्ञान क्या है ? अमल को | हर ॥ 
€ वें छन्दमें. कहा, है कि श्र द्ध, विज्ञान, ध्यात्त तब व्रास्‍्तवमें बढ़ी हैं जिक्को पाकर. अःत्मा स्वरूपमें लीन ह 
हो. जावें, इनमें से एक .तपका. ही, उदाहरण देखिये एक प्रवचनांशमें, पृ० .३९-वास्तविक तपरचरणं-तपस्था भी... 
परम- वही है.जिधप्में संवछूपदर्शत हो, अनशन कर लिया हो तो. क्रो और बढ़. गया, क्योंकि _.ज़ब भूख _ 
रहती है तब क्रोध बढ़नेका अवसर प्राय: जल्दी आता है। . काई प्रतिकुज बात करे तो क्रोध बढ़े जाता . 
है, यह सबको बात नहीं कहीं जा रही है, किन्तु प्रायः ज॑ंसा साधारण जनोंमें हाता है वैसा बताया जा 
रहा है। तो वह तपस्या क्या रही ? जिसमें कषाय बंढ़ जाय, अथवा मान बढ़ जाय । लोग समभोें कि 
यह ब्ंती है, येह ऐसा उपवाध्त रखते हैंँ। सो वह तपस्या क्‍या रही ?. अथवा माया, लोभ बढ़ जाय । 
देखों धर्म करने से पृण्यबंध होता है, फिर उसे स्वर्ग के .सुद्ष मिलते हैं, पर कर रहा है, लग 'रहाःहै , 
तपस्यामें | भरे भेवा, यह शान्ति तो हुई नहीं भ्रभी क्योंकि उहे३। भी सांस।रिक रख लिया |: - तपस्या; । 
भी वहों हैं। इसमें रहकर यह जीव अपने स्वरूपमें लीन हो ज्ताहै। | हल पक का का; * 
२५ वें छददके प्रवचनोंमें से ५क प्रववतांशमें आवश्यक शिक्षा' ग्रहंण' कीजिये+ पृ०'६०, ६१-आंवश्यके . : 
शिक्षा-हमे यह शिक्षा लेती है कि हमें तो अपने अ(पमें शान्ति पैने के लिए ज्ञावहषि> को ओआ<व्यंकेतो 
है, और शरीर को स्थिति के लिए कुछ भोजन को आव॑ईयकता है, इन दो के अतिरिक्त तो सब' उद्ृण्ड5' 
तायें हैं.) तो जंसे भोजन , झावश्येक सम रहे. हैं उससे भी अंधिक आवश्यक ज्ञोनहं५ि:कां बनानों है । 
जो, पुरुष ज्ञानों हैं, ज्ञानइष्टि करके संहज आनन्द का अनुभव किया केरते हैं वे कर्मक्षय (निरकेटकांलमें-हीं' 
भूखके का रण बुत इस, शरीरसे भो विमुक्त हो जायेंगे । तो यह दुःख तो अपने आप दूर हो जांबंगा । सदा 
के लिएं संकटोंसे छुटना है तो यह भोजन हंष्टि काम न करेंगी, किन्तु ज्ञानहष्टि' काम करेगी।। : इसे 
व्यवहार से इत शरार आदिकृसे अधिक ज्ञान भावन। है, ज्ञान दृष्टि, है, ऐसा करते से आपमें हृढ़ निर्णय : 
बता लेना चाहिए, ये संमागमर्मिं आये हुए कोई लोय, साथ न देंगे । अपने आपका जितना, ज्ञान प्रकाश 
बतत है बस यहो साथी होगा। / | | ौ कु मी आम आम 
गुण दोपका विभाग करने के लिए :व॒वेकेकां कंसौटीपने देखिये ३३ वें छुन्दकें एक प्रवचनांशमें-पू ० -७३- ' 
विवेक. क़प्तौटो-वे पुरुष धन्य है जो निज पक्ष चिंतं से वस्तुके विचारमें कंसौटीके समान हैं| जंसे स्वर्ण : 
: कम्ने को. कुसेटी होती है वहं कसौटी मालिक के पास है। मे।लिक उसे बंड़ - भ्रच्छे ढंग से रखताः है, _ 
लेकित बह कसौटी दगा,नहीं देती. । वह कसौटो मालिक का पक्ष “नहों करती किः सोना ग्राहफ का देते: : 
सप्नय सोने-को कसौटी से. कसा जाय॑ तो अप॑नी यथार्थता से अधिक अपना ग्रुण बता दे, -अथवा, किसी, * 
आहकका सोन#ले और कसोटो से कसे तो यथार्थ ही होन गुण की बातः वह 'केसौटी दिखा दे ।; कसौटी .* 
को.न. मालिकका पक्षे है, व ग्राहकका पक्ष- है, तो ययार्थ निष्पक्ष हैं। वे तो केंसीदीके समान है । वे-गुण : 
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श्ौर दोषोंक! बराबर येथीयें विधारं कर लेते हैँ । भिन्‍न भिन्‍न जान लेते हें कि यह ग्रण है और यह 
दोष है । हक 4 2 ः कप ०४॥ अर कि 
इस ग्रन्थंमें वक्तव्य १९ भावनाओंको स्थाव देखिये जीवके लिए' क्रितंवा उप ेगी है, प्रंवचनांश ४४ वां 
लोक-प० ११३-भावनाका घमतालंनमें स्थान “इन बारह भाजनांश्रोंका बड़ा प्रमुख स्थाने है-अ्रत्मिहित 
के लिए और एक सीधा उपाये है, हित के लिए तो 'बारह भावनाओ्रोंकां । “थोड़ा भी जानने वाला पुरुष 
इन बारह भावनाओरोंके चिन्तन के प्रसाद से अपने को कल्योसमें ले जायगा और कितना-भी ज्ञान होने'* 
पर भी बारंह भांव॑न!ओ्रोंसे रहित वृत्ति बने-तो वह ज्ञान जड़े-धन जैसा कांम॑ करता' है. जैसे मकान 
झादिक जड़े पंदाथं मिले हैं तो उनके मेलंसे एके अहंकार भाव आंया, एक सांसारिक मौज लेनेको भाव 
ब्रनाया करते हैं, इसी प्रकार आ्रत्नहित कारगी इन भावनाओंसे रहित होकर यह ज्ञान वाला पुरुष भी 
इन ज्ञॉनिके संमांगर्म से अहंकार बनामेंःमें जो सांसारिक मौज मिला है उम्तसेः खुश रहनेका भाव-यें सब 
बातें बनने लगती हैं । इन भावनाश्रोंका कितना उपंकार है.) 'इस-उपकार को) वहो पुरुष जानता है.जो .. 
इन भाव॑नाश्रोंको पाकर अपने में कुछ लाभ उठा लेता हैं-। है भव्य तू अपने भावोंकी शुद्धि के लिए 
अपने चित्तमें बारह भाव॑नाओोका चिन्तन कर । - | 


है (२१२) ज्ञानाणंव प्रवचन द्वितीय भ।गे 


इस पुस्तकमें ज्ञानाणंवके ५७ वें इलोकसे १३२ वें- छुन्द तक के पुज्य श्री मनोहर जी . वर्णी सहजांनन्‍दे ह 
महांराजंके प्रवचन हैं.। इन्द्रियः सुखोंमें प्र म:करना अहित है; इससे सम्बन्धित. एक प्रवचनांश ४७ वें इलोकमें देक्षिये- 
६० १-इन्द्रिय .सुखोंमें रोति को भ्रतिष्रेष्यता-हे. आत्मनु, इन. सांस रिंक  सुखोंमें प्रीति करके तूने अपने 
आपका श्रब तक विनाश ही किया हैः। - श्रब तो पते श्रापका स्वरूप भिरख । यह आत्मा अमृत और 
श्रधिनाशी है,. लेक़ित इस जगमें कौन.सा जीव अपने आपको अमृत और अविनाशी अनुभव कर रदा 
है? यदि श्रमुतते भौर अविनाशी श्राने आपको मांचा होता तो फिर विपदा किसकी ? शंकों किसको ? 
भय किसका ? निरन्तर;,चकित रहता है, निरन्तर विपदा श्रनुभव केरता है। यह सब ज्ञान परिणामों 
की बात है कि हमने अपने को अम्ते और अ्विनाशी नहीं मांन पाया । इसंका प्रधान कोरण हैं कि हम 
इन देहादिक सुखों से प्रेम रखते हैं, इन्द्रियजन्य सुख भोग विलॉस आराम आंदि के सुखों में प्रीति'की 
ती उनके साधन में ममता श्रपने, आप. श्रायगी] इन्द्रियसुंे को चाहा तो.यह जीव इन्द्रिय सुखके 
साधनों को भी जुटायेगा और. उन साधनाकी पराधानतामें अपने औपकें स्वरूपको' भूल जायगा। ढुःखी-/ 


हीगा। 
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संतारमें सुखसे अभन्त गुणा .दु.ख है, पढ़िये +१ वें इज्नोकके- एक .प्रवचनांशमें, पृ० €-सांसारिक सुखंसे ४ 
भ्रनेन्‍्त गुण दुःख-हे मृढ़ पुरुष इन ससार में तेरे समक्ष जो कुछ धुंख या दुःख है, .उन दोनों को ज्ञान को 
तराजू में चढ़ाकर यदि तौलेगा: तो सुख से दुःख झनन्त गुणा अधिक दीखेगा । इसे इलोक में यह बताया 
' है कि संसारमें सुख तो है तिल अर श्ौर दुःख है पहाड़ भर्‌। अपती अपनी बाते अपने को' जल्दी समभ 
में आयेंगी । दूसरे को सुख दुःख समभमें नहीं माता, तबं श्रपनी हो बात अपने पर घटा: कर देख ली 
किसी भी- प्रसंगमें, किसी भा समयमें- सुख आपकी कल्पनामें,है तो उंतके साथ उससे अनन्तगुणा ढूं:ःख 
भी लगा हा है यह क्यों ? इसलिंए कि वे तो सारे दुःखके ही कोम है। इतने पर भी यह मुर्ख प्रोणी 
मोहवंश. उसमें सुखकी कल्पना कर-डालता है । .तो यह उसके कल्पनागूहकी बात है ।' वास्तवमें सुखसे 
अ्नन्तगुणा दु:ख. हैः: यह कहने के. बजाय सेंवंत्र दु:ख ही दु:ख है, यह कहा जाना चाहिए था लेकिंत . 
जन्हें समभना है ऊनकी कल्पना में तो वह सुख जचता है, जो कि दुःख स्वरूप है,' अत उन्हें उनकी 


(१४) शॉनोर्णक.प्रवचन-द्वितोम भाग... .. (४१३ ) 


भाषा बोलकर ही तो -समंझाना पड़ता है। इस कारण यह कहा गया ,कि सेंसारुमें,ज़ितने सुख हैँ उससे 
अनन्तगुणा दुःख हैं। आम] 
: पुरोपंकारमें तने मंनके प्रयोगका अनुरोध .पढ़िये,? पु० “६१: वें छुन्दके एक. अवचर्ांशमें, प० १२-परोपकाड ? 

में तंन' मंनके प्रयोगंका अनुरोध-शरीरपांया हैः तो लगने दो  पेंरोपकारमें । दूसरों. के उपकारःसे इस: .. 
शरीरको भी कुछ नहीं बिगड़ता और :बिगड़ जावे तो क्या हुआ: ? बिगड़ना. तो है -ही । हम्त अपने भावों 
में उज्ज्वलता बसाये, इस अवसरको पाकर श्रव न चूके । सब जीवोंको सुख हो; शान्ति हो, इस प्रकार 
का.चजिन्तन-करें.। हमारा: कोई तःसाथी है, न शत्र है, जिन्हें. यहां साथी और हद षी. समझा जा रहा है वे 
बेचारे अपने; सुखके लिए, श्रपती,-कषायोंकी शान्ति के लिए अपने, आपमें जैसा उन्होंने सुख ,मांन रखा 
होःउस तरह के उसमें; विकल्प पैदा होते हैं । ;तो कोई साथी, अ्रथवा द्वं घो. कैसे होगा ? जगतमें कोई 
किसी का साथी- अथवा- पी .नहीं है।. ज्ञानी गरृहस्थके जित्तमें श्री कितनी उबारता.है कि :युद्धके 
समय व्यवहार में शत्रुका- डटकर मुकाबला करते; हुए:-भी अंतरंगमें; यह श्रद्धा बनी है कि कोई मेरा शत्र 
नहीं है । यह मनः पाया-है तो इस ; मनको सूबः जीवों,को “भलाई के लिए चिल्तत में, लग दो, कोई 
भो हो, दूसरों: के ' प्रति' भला विचा रने- से ,उसका कुछ भी ,बिगड़ता; नहीं है, किस्तु.. मन खुश रहता 
है। ५ 7 के | है 

.... क्षणिकल्वकी' घोषणा . देखिये ६४वें छन्दके एक प्रवचनोंशमें-पु० ३६.-क्षणिकंत्वकी घोषणा-बड़ बड़े 
लोगोंके घेर दरंबारोमें; मन्दिरोंमें जो घंटा -बजता है अथवा- घड़ी का.घंटा बनता ,है वह शब्द करता 
हुआ लोगोंको-यह, बता' रहा है.कि सबका सब क्षणिक है । जो जिस-घंटे का समय निकल गया वजह अब 
वापिस नहीं आने का है, ऐसेही.-जो जीवन व्यतीतःहो गया वह श्रब ब्राप्रिस: लौटकर-न झायगा । पदार्थ 
का जो परिणमन निकल गया वहू पुनः न'आयेगा 4. जो पदार्थ हैँ उसका नियक्ष्से विनाश होगा-। , और 
जिसका नाश हो! गया वह पर्याय फिर. लौटकर नहीं झाती:।;,दूसरी पर्यात्। आयेगी.। यों. सभी पदार्थ 
क्ेणिक हैं ऐसा आचार्य पुरुष कहते हैं.। तो-यह घंटोका शब्द लोगोंको मानो पुकार.कर कह र२हा.है कि 
हे-जयगतके जीवो,' यदि कुछ अपना कल्याण करना चाहते हो तो शीघ्र कुरलो.। जो समय गुजर जाता है 
वह समय पुनः वापिस नहीं आया करता । ४ 


* +॥।॥ 


अंनित्यके प्र ससे हावि देखिये ६६ वे छन्दंके एक: प्रवचनांशमें, यू ० '२०-२१-अनित्यके  प्रेमसे: हामि- ग्रह 
अनित्य भांवेनाका प्रक-ण चले रहा है। यहां के सभी ठाठ बिनाशोक.हैं, सभी: अनित्य हैं । उन अनित्य 
चींजों के प्रति क्‍यों इतना व्यामोह किया जा.रह। है .? कोई पुरुष/२०-रू० का ख्लोमचाः-रखक*< रोज 
अपने परिवारंका पालन पोषण करता' है । उससे"कोई कहें कि देखो।हम.कल कल्लके:लिए तुम्हें. हद्षप्रति 
बनायेंगे और बादमें जो कुछ तुम्हारे पास है वह भी छीन लेंगे, तो क्या वह नखपति बतता;स्वीकार 
रेगा ? अरे वह तो कहेगा कि:सुझे तो वह «० रू० का;सद्ुफ्ट्ट ही भला है, जो जिन्‍्दगीमें साथ देगा । 
मुझे वह. लाखोंका-वेभव तू चाहिए जो मेंरा भी सब कुछ छुड्टा देग।। ये मोहो प्राणा अनित्थकों नित्य 
मान रहे हैं | यही झज्ञाव है। ... 2 | 

- जगत इच्र जालकी तरह मिथ्या है, देखिये ६४ व इलोकके एक प्रवचनांशमें-प « ६०-जगतंकी इन्द्र-- 

- जालोपमता-यह- जग्रत इन्द्र जालकी तरह है.। इन्द्रजाल. और अलग चीज क्या होती होगी ? वर्णन चला 
आया. है.। कोई मायात्री:पुरुषः किन्हों न हुईं चीजोंको भी हुईं. जसी दिखा दे तो उसे कहते हैं इंन्द्रजाल । 

... जँसे बाजीग़र लोग. :होते हैं, वे. हुई चीज का. भी हुई. ज॑ंसी दिखा देते हैं । क्या करते हैं, क्या उनका 
* ढंग. है, कुछ पता'ज़हीं । किसी-दर्शंककी टोपी उठाई और खन खन करके रूपये गिरने लगतें हैं, ऐसा 
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( ४४१४ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भांग! . 


लोगोंको दिखतों है! किसी दर्शकका ढुंपट्टा ले लिया और उसे हिलाय। वो उससे खन खन करते हुए... 
रूपये गिरने लगते हैं-ऐ तो कितने ही रूपये खन खन करके गेर दिये और बादमें खेल दिखाने के प३-:. 
चात्‌ वह बाजीगर हा सबसे पा एक *दो दो पेंसा हे मांगता है। जो खन खन - करके गिरते हुए दिखाये वे 
क्या रूपये पैसे नहीं थे ? यद्यपिःलोगोंके देखने में. श्राया; सुतने में; प्राया, पर,वेश्पैसे नहीं थे । तो जो है; . 
नहीं है, ऐसा दिखा दे वही तो इन्द्रजाल है.। है .कुछ भो तथ्य नहीं और यहां दिखता है कि यह सब 
कुछ है, यही तो इन्द्रआाल है। . 2 आय 22 2 २: 
.... मृत्यु अचानक आ ही जाती है इसका चित्रण देखिये १०७ -वें इलोकके एक प्रवचनांशमें-पु० प४-अन्तक ह 
की. समवरतिता-यह मरण, आगुक्षय; यमराज देश्षों बड़ी 2060 : जिसे चाहे उसे खा लेता है। जैसे - 
हल अक्षता है वेसे हो ब्रद्धका ग्रसता है। “कोई मृतकोंकी संख्या करे तो- करीब करीब यही बात: , 
दोखेगो के मरने वालोंमें जितनी संख्या- बृद्ध लोगोंकी है उतनीः ही संख्या जवान और बालकोंकी भी / 
है हा सभी को यह यम समतासे ग्रस लेता हैं ।'यह अलकार में कह रहे हैं ।' कहीं यम नामका कुछ रहता' 
नहीं है । आयुके क्ष॑यका नाभ यंह है। प्रकरणमें यहं बंता रहे हैं कि यह मरण सब -पर अचानक आरा: 
जाता है । यह' विश्वास नहीं किया जा संकत। है कि ये तो बच्चें हैं। येः तो ४० वर्ष जीवेंगें। यह दम 
भरकर कोई नहों कह सकता कि किसकी कब्र अचानक मृत्यु आ जःय ? ज॑से यह यम अ्रचानक ही. 
बालंकको ग्रसें लेता है वैसे ही बुद्धको भी ग्र । लेता है।' इसके पक्षपरात नहीं है कि- बूढ़े को ग्रत्त ले और 
बांलकको न ग्रसे। यह-यमराज ज॑ंसे धनिकको ग्र: लेंता.है ऐसे हो; ,दरिद्रं को ग्रस लेता है. वहां यह.. 
पक्षपात नहीं है 'कि यह गरीब है इसे ग्रस/ ला और:इस,घनिक का न ग्रपो ।. (यम में) मरण :में किसी . 
प्रकार को विंसमता नहीं है । जैसे ही शूर बीर को ग्रसता, है. वंसे हीं यह कायर को, ग्रसता है । यों सभी 
मरते जा रहे'हैं । जंव सभो जीवः एक इस पंचत्वको मरणको ही प्राप्त होते हैं तब इनमें से हम किसका. 
शरण ढूंढें ?'इस यमराजका'नामं संमवर्तीःभो है: 'परेतशद्‌ भा है,.मरण्‌.. मृत्यु यह इमशानका, राज़ा 
है । इसका नम समवततीं भी है ।ये मृत्यु सवम्प्राणियोंमें समानाहै॥ / हे कर, हक 9 5 कटा, 
विपदयग्रस्त संसारी प्राणी की रक्षाका एकमात्र उपाय देखिये १९५ वें छेन्दके-एक प्रवचनाशमें; पृ० १०२- , 
रक्षक्रा एकमात्र उपाय-यह जोव स्वयं स्वय के आत्मस्वरूपमें न ठहरकर कहीं भी बाह्ममें हृष्टि बनाये . 
सर्वेत्र अरक्षितं है । ये क/मकी, प्रगाढ़ निद्रामें सो रहे हैं। उन सबको प्रत्येककों यह काल निगलता जाता 
है.। इस संकटसे बचतेका 4न्‍्य काई उपाय ,नह। है, केवल एक ही; यह, उप्राय है कि प्रत्यक्षज्ञानको प्राप्ति. 
करे । अमर, शाश्वत ज्ञानातन्दधन.निजचैतन्यस्वभावकी-हृष्टि करे तो.इस:उपायसे कालके पजेसे निक- 
लने की वात बन सके, श्रन्य कोई उप्राय नहों है;। एक ,अप्तने ज्ञातानज्द्स्वरूपका शरण लेने से इस. काल 
से रक्ष। हो सकती है । ः 57 ० पटल 5 3 
.....__ (२१३) ज्ञानणंव प्रवचन तृतीय भाग >> 
इसमें ज्ञानाणंव ग्रस्थक्रे १३३ वे इलोकसे १६८ वें इलोक तक के पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानत्दे 
भहाराज़के प्रवचन हैं । एकत्वभावनामें हमें उपादेय तत्त्व कया मिलता है, इसे पढ़िये १३८ वें छन्दके एक प्रवचनांश 
में-प० प५-एकत्वभावनामें उपादेय तत्त्व- यह मैं श्रात्मा अकेला हूं, ऐसी एकत्वभावनामें यह जीव आन- 
न्दधाम निज अन्तस्तत्त्वकों प्राप्त होता है.। भावेनांओोंके स्वरूपकों समभने के लिए : दुःखमे कोई साथी" 
नहीं है, ऐसा कहा जाता है । यह जीव अ्रकेला ही जन्म लेंता है, अकेला हीं मरण करता है, ध्केला हीः 
दुःख भागता है। इस जीवका कभी भी कोई सगा साथी नंढीं है, ऐसा एक सुंगर्म वेराग्य के लिए कहा 
है | एकंल्वभांबनामें वही तो सुविदित होता है कि यह जीव मात्र अपने प्रदेशोंमें अपने आ्रपका-परिणंमते 


(२१८) ज्ातार्धब तव्चत दुतीय जाग | ( डे११ ) 


करता है, चाहे वह मोक्षयरिण मतका परिणम॑त हो, अचन्तज्ञानका, अन्न्‍्तसुख्कां परिणमन हो और 
चाहे संघारत दःखरूप परिणमन हो, ग्रत्येक परिणमन प्रत्येक जीवमें प्रताक पदार्थ स्वयं के सो साधन 
 स्वयमेव के ही आचार में हञ्ना करता है, फिर कोई अगर मेरे दुःखमें पाथी नहों है तो ना पज होने 
की वा बात है, जैसा स्वरूप है ऐसा उसे जानो । ु 
वद्ध दक्षामें भी जीवकी स्वभावर्द्टसे क्‍या शुद्धता है सो पढ़िये १4४ वें छन्दवे. एक प्रवचर्ताशमें-पु० १ ८- 
बद्धदक्षा्में भो जीवकी स्वभावजुद्धता-पदार्थका अपने श्रापका स्वरूप जैस। है वैसा ही निहारवें पर यह 
स्पष्ट बिदित हो जाता है कि प्रत्येक पदार्थ पर पदार्थसे अत्यन्त न्‍्वारा | जैसे पानोमें मिद्ठीका तेल 
डाल दिया जाय तो ये दोनों एक वर्तनमे हैं लेकिन स्वभावमें पानी प्रत्ेश नहीं करता, पानीके स्वभावमें 
तेल प्रवेश नहीं करता । अपने अपने सत्त्वको लिए जुदे जुदे पदांथ हैं, ऐसे ही यंह- आत्मा यद्यपि श्राज 
बन्धके प्रति एक त्रत रहा है, शरीरमें बस रहा है जहां देह है, फिर भी बह देहसे अ्रत्यन्त न्यारा है । 
यह आत्मा चिदानन्दस्वरूप है शोर यह शरीर न चित्स्वरूप है, न आनन्दरूप हैं । यों शरीरादिक सम- 
स्‍्त पदार्थों से विलेक्षण यह में आत्मा चिदानन्दस्वरूप जुद्ध है, ऐसो भावना रखते वाले पुरुषके अन्यत्व 

भावना बनतो है । ह 
ह सम्परकंप्राप्त सब परदार्थोकी भिन्न तिरखकर सुखी होंनेफी सोौख लीजिये अन्यत्वय भावनाके एक प्रवचतांशमें, 
बलॉक १४६१-५० ३०-समायत पदार्थों की निजस्वछूपसे भिन्नता-इस जगतमें जो जो जड़ गौर चेतन 
पदार्थ इन धश्राणियोंके सम्बन्धरूप हो जाते हैं वे सभी जगह जगह झपने अपने स्वरूपसे विलक्षण हैं, और 
प्रात्म। संउसे भिन्न है। जय् लोकमें सभी पदार्थ हैं को निकट अनक पदार्थ होते हो हैं और फिर पुवंचद्ध 
कर्मो के ग्रनुसार ऐसे संवराग भी जुट जाते हैं, लेकिन यह ने भुत्नना चाहिए कि जो कुछ भी सम्बन्ध में 
थ्राया है ये सब परपदावे है, आत्मासे अत्यन्त भिन्न हैं। यदि भिन्न न समफेंगे तो निकटकालमें- ही वहत 
दुःखी होना पटुंगा । दुःल और है किस वातका जोबोंकों ? केवल पर पदार्थों के अपनानका दुःख है, 
मोड़ लगा है उत्का दूःष है हैं यह ऐसा ही एकाकी कि जब चाहें तब तक यहां रहे, जब चाहे चला 
जाय । इसका किसी से बनेई खास सम्बन्ध नहीं है, लेकिन यह जीव मोहवश अपनों श्रोर हो समस्त 
सम्पस्ध बता रहे है समागमर्म झाये हुए सब पदार्थ अपने अपने स्वरूपमें हैं, अत्यन्तविलक्षण हैं और भिन्न 
हैं और यह में आत्मा अपने स्वरूणसे हैँ अतः सबसे जिलक्षग हूं और भिन्न हैँ । ऐसी अन्यत्व भावना 

धपती भिन्नता देखनी चाहिए । 
हू पक्के अतावसे ही सकसिद्धि है, मनन कीजिये १८४ में छन्दका एक प्रवचनांक-पृ० १८५-रागद्र प 
पी मन्दतारी महापुरुणपत्ता-महःपुरुषता किसका वास है ? महापुरुष वचता है रागह पयर छिजय पाने 
शे। जिलता निकट यह अपने ग्रात्माकों और आये, रागद्वव दुर हों, समता पर्थिाम जगे, निर्मोद्ध 
विकस हो, बस उस्ती का साध महायुरुप है। हम ही जंसा रागद्प कोई करता + है, कोई झौर राजपाट 
मिन्न गया या कुछ बिश्लेत समृद्धि मित्र गयो, उसके कारण यदि बहू महापुरेष क्लाये इसके लिए यह 
जग से पाता है) इश्वचर से आर कत्ता हता मनष्योम कुछ अन्तर नक्ञी रहा, ऐसे #ी रागी 
पी छोः पृरुयमें और रागी हं पी समृद्धिशालों पुरुष में अन्तर कुछ नहीं रहा । रहास्पता समसा र्पा 
.. शागमसे और मिमोहि नावसे प्रकट होतो हैं, तब्र रागठ पपर विजय कर। उम्के उपाय ये दो हे-समता 
और निमत्ता । किसी वस्तुमें मोह न होगा तो रास प्‌ वे किया जा सकेगा । 

संबरभारमे ही जात्मर्ता है, पढ़े कहां प्राप्त होता हैं, देसिये १८८ दें उत्दप एफ प्रवचनांथमे, पृ७ ६३-. 


सह पर्तिस्यद्तताये परम संपर- छिय संगव समस्त कल्पना समृद्दोंके छोड़कर अपने स्वस्वर्गे बह मन 


५४ ८४१६ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति श्रथम भागे 


निशचल होकर रहा है उस ही संमय॑ मुनिके उत्कृष्ट सम्बर होता है। इस जीवके विभावका और 
कर्मो के श्रानेका कैत्रा निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है-जैसे ही यह जीव रागद्वोप मोह भावरूप परिणमता 
है उसो समय ये कमे इस आात्मामें बधते हैं और उनकी स्थिति और फलदानश्चक्ति निश्चित हो जाती है 
और जब ही यह ज्ञानी पुरुष कल्पनाभ्रोंको त्यागता है जिनके श्राधार पर मोह रागद्वेप हुआ करते हैं, 
कल्पनाओंको त्यागकर जैसे ही यह अपने श्रापके स्वरूपमें मग्न हो जाता है वंसे ही याने उसी समय 
यहां कर्मों का सम्बर हो जाता है। फिर कर्म नहीं आते । | 

शान्तिका सम्बन्ध ज्ञान है, सिश्वय करिये, पढ़िये १६ वें छन्दका एक प्रवचनांश-पृ० ११२-शान्तिका 
ज्ञानसे सम्बन्ध-मुक्तिता उपाय रचने वाला भव्य जोव क्‍या क्या करता है जिससे उसकी निर्मल्नता 
बढ़ती और उत्त विमलताके कारण मुक्त प्राप्त की जाती है । क्या करते हैं ज्ञाबी जत ? सबसे पहिलीं 
बात तो ज्ञानकी है । जिसके थ्ज्ञान दशा हैं उसके जगह जगह विपदायें हैं, ठोकरें और जिसके ' ज्ञान है 
उसके किसी कारण दरिद्रता भी झा जाय, भ्रन्य संकट भी भ्रा जायें तो भो वह अपने अंतरंगमें व्याकुल' 
ने होगा सुखका सम्बन्ध ज्ञानसे है । बाहरो वभवसे सुखशान्तिका सम्बन्ध नहीं है। इन समस्त विड- 
म्बवाओओंका फर्क इससे ही तो आया कि लोग ब्राह्म आडम्वर और वभवसे सुख शान्ति मानते है, पर. 
सुख शान्ति है ज्ञानसे । तो सर्वप्रयम ज्ञान तो होना हो चाहिए, जिसके विना हम मोक्षमार्गमें प्रगति 
नहीं कर सकते । इतना ज्ञान होनेके बाद अब इसका अःचरण कंसा होता चाहिए। इस'आचरण का 
वर्णन इस छन्दमें किया गया है । 

(२१४) ज्ञानाणंव प्रवचव चतुर्थ भांग 

इसमें १६६ वें इलोकसे २४४ वें इलोक॑ तक के पुज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द मद्गाराजके प्रवचन 
हैं, पढ़िये १६९ वें छुन्दके एक प्रवचनांशर्मे, आत्माकी पवित्रता घमंभावसे ही है-प्र० १-धर्मसे लोककी पवित्रता 
व उद्धार-जिस धमके द्वारा यह जगत पवित्र किया जाता है, इत जगतका उद्धार होता है और जो धर्म 
दयारूप परम रस से सदा हरा रहता है उस घमरूप कल्पतृक्षके लिए हमारा नमस्कार हो । धर्म एक 
कल्पवृक्ष है | यदि धर्मसे परिपूर्ण कोई है तो धर्मके प्र्तादसे जो चाहे सो मिल सकता है। प्रथम तो इस 
धर्मकी सेवाके एवजमें जगतक़ी कुछ भी चोजकीं वन्‍्छा न करना चाहिए। जैसे प्रभ्नुभक्ति वही वास्त- 
विक कहलाती है कि प्रभुकी भक्ति करके प्रभ्नुभक्तिके ए4जमें श्रन्‍्य कुछ न चाहा जाय । यांद धनलाभ 
या मुकदमें को जोत या सन्‍्तानलाभ या कुछ चाह लिया गया अचुभ क्त्कि प्रधादमें, तो भी प्रभ्ुभक्ति नहों 
रही । प्रभुभक्ति निष्कपट भावसे होती है। केवल से गि ही भक्ति रहे, प्रभुके ग्रुणोंका हो स्मरण रहें 
ऐमी निष्कपट भक्ति हो तो वह प्रभुमाक्त है. यदि बनकी चाहमें प्रभुको भक्ति की जा रही है तो वह 
प्रभुभक्ति नहीं है, धनभक्ति है। हृदय में जिसका आदर हर भक्ति तो उसो को कहलातो हैः; यदि 
प्रभु का आदर है तो वह प्रभ्नभक्ति ६। यों वम की भो मक्ति वास्तविक वह ई कि धर्म करके संसार 
की कुछ भी चोज न चाही जाय । यदि संसार को वस्तु चाह ली गयो तो उस वस्तु को भक्ति हुई, 
धर्म की भवित् नहीं हुई । इस पद्धति से यदि धर्म का पालन किया जाय तो वह धर्म कल्पवृक्ष है । 

जितने नोकचमत्कार हैं वे धर्म के प्रभाव हैं. पढ़िये २०२ नं० के इलोकका एक प्रवचनश-० _२!-धर्म 
के लोक वमत्कार-लक्ष्मो सहित चिन्तामणि रत्न,.दिव्य तवनिधि, कामधेनु, कल्पद॒क्ष, बड़े बड़ विभूति 
ऐड्बर्य ये सब धर्म के चिरकाल से सेवक रहे हैं | ग्राज जो मनुष्य दरीरसे पुष्ट है, धन समृद्धिसे हक 
है, जनतामें जिसकी बात मानी जाती है, जिसके संकेत पर जनता अपने आपको समर्पण कर हा है, 
ऐसो ऐसी जो महाविशभूतियां मिली हैं, जो बड़ी विशुतियां प्राप्त हुई हैं. क्या श्राप कह - सकते हैं कि इन 


( डेंएृव ) 'सहेयानन्द सं।हित्य ज्योति श्रम मांग 


मोक्ष पुरुषार्थ न बन॑ सके, परहंष्टि तो उत्कृष्ट हो, ययार्य हो तो कुछ अपनी वर्तमान योग्यतांके मांफिक 
धर्ममें बढ़ भी सकते हैं। तो इनतीन पुरुयार्थों को तो यहजानो कि येसंसारके आतंकोंसे दूषित हैं । सांसा> 
रिक रोग इसमें पड़े हुए हैं, इनसे छूकर केवल मोक्षपुरुषार्थ में हो उपयोगी रहे वह स्थिति आत्माकी 
हितकारी है। 

जहां अतीन्द्रिय सुश्ष है वही मोक्ष है, वही परम हित है, पढ़िये २५२ वें छन्द के एक प्रवचनांथमें-प० १३- 
मोक्षमें इन्द्रिधातीत निराकुल सुख-मोक्ष किसे कहते हैं ? जहां पर अतीन्द्रिय निविपय निरुपम स्वाभा- 
विक विच्छेररहिंत पारमांधिक सुख हो। आत्माकी ऐसी स्थितिका नाम मोक्ष है जहां ऐंसा आनन्द 
निरन्तर अनुभवमें आता रहता है, जो इन्द्रियसे श्रतीत है, इन्द्रियसे उत्पन्न होने वाला जो सुख है 
अर्थात्‌ इन्द्रियका निमित्त करके आनन्दगुणका जो विकार उत्पन्म होता है वह सुख नहीं है क्योंकि उसमें 
क्षोभ पाया जाता है । सांसारिक सुखोंको भी कोई विना क्षोभके भोग नहीं सकता | सुख भोगनेके काल 
में भी क्षोभ बना हुआ है, पर कल्यनामें इसने आनन्द मान रखा हैं, मोहो उस क्षोभ को याद नहीं 
रखता, किन्तु संसारके प्रत्येक सुख क्षोमसे भरे हुए हैं । एक दुःखमय क्षोम होता है एक सुखमय क्षोभ 
होता है । अपने स्वरूपसे भ्रष्ट होकर बाहर बाहर दृष्टि डालते रहना यह क्षोभका काम है । तो इन्द्रिय 
सुख चुकि क्षोभमसाहित है, श्रतः आत्माका स्वाभाविक ढंग नहीं है, सुत्त नहीं हैं । जहां अती रिद्रिय सुख है 
वहां मोक्ष है । ँ 
संसारके क्लेश तष्ठ करधे के लिए ज्ञानामृतवका पान करिये, पढ़िये १५६ वें इंजोकका एक अंब्चर्नाश-पु० 
२२-भववक्‍लेशविनाअनारथ ज्ञानसुधारसका पात-हे आत्मन्‌, तू संसार के वलेशोंके विनाश कन्नेके लिए 
शानरूप सुधा रसको पो, जहां अपना यथार्थ बोध किया वहां वलेश तुरः्त दूर हों जाते हैं और जब अपने 
यथाथ स्वरूपकी प्रतीति न रखकर अन्य अन्य अ्रवस्थाग्रोंढय अपने को मात्रा कि वहां क्लेश उत्पन्न हो 
जाता है। स्वक्लेशोंसे मुक्ति पाना इतना बड़ा काम केवल इतनी सी भीतरी बात पर निर्भर हैं। अपने ' 
को पररूप मानना, ऐसा तो क्लेश पानेका उपाय है। और, अपने को अपने सत्त्वके कारण जितवा जैसा 
हो उतना ही माने, यही वलेशोंसे निवृत्त होने का उपाय है। सिर्फ मानने से ही संकट लगते हैं और 
माननेसे ही संकट छूटते हैं । अपने आपको अपने स्वरूपमें ही मानना गौर यह हृढ़तासे मानना बन जाय 
और इस हो प्रकार अपने आपका! निरन्तर जानते रहें तो इसमें रलत्रय श्रपने आप झा जाता है । 
एकाग्रता का होना ध्यान है । अब एकाअता किस पर करना है जिसके फलमें मुक्ति प्राप्त होती है। तो 
केवल होनेका नाम मुक्त हाना है ना। केवल बनना है तो केवलस्वरूपकी ओर एकाग्रता हो तो इस 
ध्यानसे केवल बननेका उपाध बन सकता है । 

काम भोगसे विरक्त होने पर ही ध्यान संभव है, इसका परिचय करें २६७ वें इलोकके एक प्रवचनांशमें, 
पु० ४३-देह, काम, भोंगसे विरकत होकर ध्यातका लाभ लेनेका धनु रोध-हे ध्यानके इच्छुक पुरुष, काम 
शरीर और भोगोंसे विरक्‍त हाकर यदि तू निर्ममत्व भावकों प्राप्त होता है तो तु ब्याता है अन्यथा 
नहीं । निर्मेमता काम, भोग शौर शरीरकी स्पुहा त्यागनेपर ही सम्भव है । कामका भ्र्थ है अनेक प्रकार 
की मतकी कामनायें । जो मनसे विकार उत्पन्न होता है वह काम है, और जो इन्द्रियोंके द्वारा भोगा 
जाय उसे भोग कहते हैं । स्पर्श रस, गध, रूप और शब्द और शरीर यह है ही, इन तींनोंसे स्पृहा छूट 
तो तू ममत्वरहित हो सकता है और ममत्वरहित होनेपर ही तू ध्याता है। यदि चित्त इक्धियके भोगोंमें 
लगा है, विषयसाधनोंमें लगा है तो वह ध्यान कैसे सम्भव है। | | ' 

लगनपूर्चक अन्तस्तत्त्वकी- उपासना हो उसमें लाभ है, पढ़िये ३४८ वे छुन्दका एक प्रवचनांश-प० ६६ हर , 


( ४२० ) ह ....... सादुजावस्द सादिश ज्योति शव बार्गा 
ममता रहित परिणाम रहे, केवल जान स्वरूप जात द्वार गाव रहे तो यही ध्यास की सिद्धि दोतों 
कै चर हे ह 

6। 


ड़ 


वाधुवोंका नगर, गृह, शब्वा, दीपक, सहूचर, रमणी, पाय, परमासंभोजन वा है, दसे पढ़िये ३७३ वें 
छुन्दफ़े एक प्रवचतों धर्म, उदादुरणा्व ढक अवपदान शिया था रा ते । ४० २३ -माधुवोंका तेग र- जिन साथ 
मुनिमहाराज।अओोंका नगर वया है ? विख्याचल आईदिक पर्यत ? जंसे ग्रृ:स्थोसि पृद्धा जाय फि ग्रावका 
नृगर कौन सा है ? तो उत्तर देंगे-मेरठ, मुजफ्फरनगर, द्रापुड़ दृत्वादि तो उसे महाराजोंका, मतीझवरों 
का, कोई पूछें कि नगर कौन है, तो भक्त लाग यटो उत्तर देंगे क उनका नगर है बन उपयन इत्यादि | 
जंहीं ठहरकर विचरकर, निसंग रहा जाता हे उसे नगर कहते हैं । लोकव्यवहारमें अ्रज्ञानी रागीजनोंक। 
विश्वाम नगर यहाँ के नगर आदि है। यहाँ भी व्यवहारस यह कहा जा रहा है कि विरक्‍्त ज्ञानी साथ 
संत पुरुषोंका विश्वामस्थान बन उपबन आदि है। ये ही साधुतोके नगर हैं। ऐस/एकान्त भयावह स्थानों 
पर निवास करना भी साधारणजनोंसे शकय नहीं है । सो यह बन निव्रास ग्रादि भी 3त्तमजनों द्वारा 
कियेजा सकते हैं । लेकिन अन्त: तो देखिये ताथुजनोंका नगर क्या है ? उनका अपना ग्ात्मक्षेत्र, श्रात्म- 
स्वरूप ही उनका नगर है । जहां उनका परमायंत्तः निवास रहता है। इस परमार्थ नगरमें निवास करने 
पाले ज्ञानो साधु संत परमार्थ आनन्दका अनुभव करते हैं श्र इसो ग्रानन्दानुभवके कारण बननिवास 

उन्हें सुखद प्रतीत होता है। . 

सम्यग्दशंनका सामान्य निर्ंशन पढ़िये ३८९ वें छुन्दके ५क प्रवचनांदमें, पु० ४१-सम्यग्दर्शनका निर्दे- 
शन-जीवादिक का श्रद्धात करना सो दशंत है । यह सम्परदेशव निसर्ग से उत्पन्न होता और परोपदेशसे 
उत्पन्न होता है। होता है भव्य जीवके । जिन्‍हूनि पूर्वक्ालमें उपदेश पाया है, संस्क्रार बनाया है उन्हें 
इस भवमें भी बिना परोपदेश मिले, बिना अन्य निमित्त मिले निसग से हो सम्यस्दर्शन हो जाता है । 
और, किन्‍्हीं को परोपदेशसे, जिनविम्बरदर्शनसे या वेदनानु भवसे अ्रनेक कारणोंक्रो पाकर सम्यक्त्त हो 
जाता है । सव बात एक लगन को है। अपने आपमें झआत्नकल्वाशकी लगन ने हो और पापक्रियावोंमें 
ही रति मानते रहें, पापोंसे विरकिति न जग्रे तो कुछ उद्धार को संभावना ही नहीं है । सबसे ऊंची बात 
बस इस रलनत्रयमें ही मिलेगी ! अपने आपमें सही श्रद्धान हो और श्राचरण विशुद्ध हो । इस जगतका 
क्या है? नहो अधिक सम्पदा तो आत्माका क्‍या बिगड़ा और हो गयो सम्पदा तो झात्माका क्‍या 
पूरा पड़ा ? यह तो जगत है। श्राज ऐवो स्थिति है और कल ने जाने कौव सा भव धारण करना 
पड़े ? न सम्हले तो हीन भव ही मिलेगा। तो सम्मद्ा धराप्त हुई, समागम प्राप्त हुम्रा तो कौन सी 
भले पन वी बात हो - गयी ? मान लो यथा के लोगों ने बड़ा कह दिया तो झाखिर मोहियों ने 
ही तो बड़ा कहा। ज्ञानी तो घत के कारण फिसो को बड़ा नहा मानता। धन वेभव बाहरी 
समागमों के कारण कोई बड़ा मानता हो तो मोही, भिशथ्याहष्टि, अज्ञावो वे हो लोग मान सकते 


हें । ह 

असोंके भेद व मोटी पहिचान, पढ़िये ३६७ यों छत्दके एक अ्रवचवांशर्मे-पृ० ५४-तसोंके भेद-स्थ/वर 
जीवॉसे यह समस्त लोक भरा हुआ है श्ौर तरस भो अनेक भेद वाले हैं। दोइन्द्रिय, तोवइन्द्रिय, चार- 
इन्द्रिय और पंचेन्द्रिय, इनकी जल्दी पहिचान करना हो कि ये कितने इन्द्रिय जीव हैं तो उसकी मोदी 
पहिचान यह है कि जिनके पैर न हों और सर$ सके, उसमें एक सांप को. छोड़ दो, उस जेसे जीवको, 
वह एक अ्रपवादरूप है । बाकी जितने जीवऐसे मिलेंगे कि पैर नहीं हैं, लम्बा रुख है, विना पे्‌रके जमीन 
में सरकते रहते हैं वे जीव॑ दो इन्द्रिय मिलेंगे, जैसे चोंटा, चोंटी, सुरसुरी, तिच्छू आदि झीर जिनके दो 


ह." 


. ६११६-२२१) जञाताणत्र प्रववत ६, ७, 5, ६, १०, ११ भाग ( ४२१ ) 


से अधिक पैर हों और उड़ते हों वे चार इच्द्रिय जोव हैँ-जसे मच्छर, तितैया, टिडंडी आदि, और पंचे« 

न्द्रिय जीव स्पष्ट हँ-जिनके कान हों-पशु पक्षी मनुष्य आदि । तो ये नाना भेदरूप त्रस अनेक प्रकार की 

योनियोंके आश्रित हैं । इन सब जीवोंकी पर्यायोंका भी सही सही ज्ञान करना सम्यक्लका कारण 

जो कुछ नजर आता है वह असलमें है क्या ? इसमें परमार्थ क्या है, बवावट क्या है, उपाधि क्‍या है ?- 

सबका सही परिज्ञाव हो, उससे अंत: श्रनाकुलंता, निर्व्याकुलता, ज्ञानप्रकाश, समीचोनता, स्थिरता ये: 

सब बातें बढ़ती, इस कारण सबका जांनेंना झ्रावश्यक है। परोक्षभूत्‌ तत्त्वमें साधारणत्तया द्रव्य गुण 
यों का स्वरूप जाने लेना जरूरी है । यों-संसारो जीव चस स्थावर के भेद से दो प्रकार के कहे गये 


हैं । 


' यह लोक स्थावरों से असीम पूरित हैं, पढ़िये ४०० वें छन्दके एक प्रवचदांझषमें, एृ० ५८-लोकको स्था-- 
वरोंसे श्रसीम पूरितता-संसारी जीवकी गतियां ४.प्रकार की हैं, उन गतियों में सबसे कम जीव हैं 
मनुष्यगतिमें, उससे श्रधिक जोव हैं नरकगतिमें, उससे श्रधिक जीव हैं देवगतिमें और सबसे झ्धिक जीव 
हैं त्िय॑न्चगतिमें । तिय॑न्वगतिमें भी ५ प्रकार के जोव हैं-एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय 
और पस्चेन्द्रिय । इनमें सकते अधिक जोव हैं एकेन्द्रिय, एकेन्द्रियमें भो ५ भेद हैं-पुथ्वीं, जल, अग्नि, 
वायु, बनस्पति । इनमें भी सर्वाधिक जीब् हैं बकत्पतिकायमें । वनस्पतिकायके दो भेद हैं-प्रत्येक बन-- 
स्पति और: साधारणवनस्पति । सबसे क्षश्रिक जोव हैं साधारणबनस्पति। साधारण बनस्पतिमें इतन 
जीव हैं कि जितन आज सक अमसादि से सिद्ध होते श्राये हैं वे सब सिद्ध महाराज उनके ग्रननन्‍्तवः भाग 
प्रमाण: हैं और सबसे अनन्त काल व्यतीत हो जाने के पर्चातु भी भविष्यमेें जितने सिद्ध होंगे वे भी 
उस समय के रहे हुए साधारण बनस्पति. जीवोंके श्रसंख्यातवें भाग प्रमाण रहेंगे। एकेन्द्रिय, दोहर्द्रिय, 
तीनइन्द्रिय, चार इत्द्रिव तथा असंज्ञी पंचेन्द्रिय जीव ये सब तियंन्‍्च ही होते हैं, इचकी श्रौर गति नहीं 
होती । तो सारा लोक तियैन्चों से भरा है। कभी कभो कोई नास्तिक मनुष्य कहन लगते हैं कि अगर 
सभी त्थागी बन जायें, ब्रह्मचारी वन जायें तो फिर यह संसार कंसे चलेगा ? श्ररे संसार की 
पूति मनुष्यों से नहीं होती, संसार की पूर्ति तो एकेन्द्रिय से हो रही है। मनुष्य हैं कितने ? और 
फिर मनुष्थ ही क्‍या ? यदि समस्त अनन्त जीव ब्रह्मचारी हो जायें और मुक्त हो जायें तो श्रच्छा 
ही हुआ ।. तुम्हें वया फिकर पड़ गयो ? तो यह सारा संसार एकेन्द्रिय जांवों से भरां पंड़ा 
है । है ै 
| अध्यात्मदर्शनमें विक्व॑लता नहीं रहती, मनन कीजिये ४०८ वें छत्दके एक प्रवचनांश्षमें, पृ० ६९-अध्या-- 
त्मदर्शन से विह्ललताका विनाझ-श्रध्यात्म दिशा और व्यवहार दिशामें बहत अन्तर वाली परिस्थितियां 
ती हैं। बड़ी बड़ी व्यवस्थायें बनायें तो सही, लेकिन किन्‍्हीं बात्तों में सफल होन से या जैसो व्यवस्था 
तले हैं वत्वाव्यवत्तथा ते अतनेसे वतरंतमें विह्चेत ते होतावाहिए और वह॒वतिह्ल (ता न हो इसका उपाय 
है श्रध्यात्मदर्शव-जैसे एक देशके सम्बन्धमें चिन्तायें चलती हूँ, किसी अन्यका इस पर शासन न हो, देश 
स्वतन्त्र रहे, अपने देशका व्रिस्तार गौरव चाहते हैं, व्यवह्ाष्ट्रष्टिमें ये सब ब तें युक्त हैं और ऐसा 
देखनेके लिए यह मनुष्य लालायित रहता है, किन्तु कुछ अध्यात्ममें चलकर अपना अनुभव है यहां ? 
. न भेरा देश है, न मेरी जाति है, न कुल है, न देह है, व परिवार है. त वैभव है और आज जिसे हम 
. विदेश सममते हैं मरकर वहीं. जन्म लें तब फिर. इस देशकों विदेश समंभन लगेंगे | तो-दोनोंकी दिशायें 
' जुदी जुदी हैं, और फिर किसी कर्मयोगी पुरुपमें इन दोनों दिशाओ्रोंकों भी अपनी अपनी सीमामें मिश्रण 
रहता है । 
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ु सम्यंक्त्वु-पुधारततपामके आदेशसे अंनुशासित हो दये, ४४४ नें छुन्दके एक प्रवचमांशसे, प० -१०३-सम्य- - 
कत्वसुधी रसपामुक' आदेश-हें भव्य जीव, एक इस सम्यग्दर्शन नामक अमृत का पान॑ करो । यह सम्य- 
क्‍त्व ही अतुनः आनन्दका त़िधान है । आनन्द लाभके .लिए जगह जगह हृष्टियां लगाते हों, पर बाह्यमें 
कहीं भी आनन्दंका ,ज्ञास न मिलेगा। अतुल आनन्दका निर्धोन तो यह सम्यग्दर्शन है। अपने आपके 
सहजस्वरूपका सम्यक्छृपसे अनुभवन कर लेना यही अनुपम आनन्द का बीज-श्ूत हैं।' सर्वकल्याणका 
यह सम्प्रादर्शन बीज़ हैं।  जसे बी जसे अंकुर उत्तन्न होता है और वह अनेक फुलोंकों प्रदान करता है 
इसो प्रकार यह सम्यग्द्शन आनन्द अंकुर को उत्पन्न करता है और इसमें जे।न, देंशन; सुख,'शक्ति सम- 
स्‍्त ग्रात्मसमृद्धिके फल फला करते हैं। यह सम्यग्दर्शन संसार छपी समुद्र से तिरने के लिए जहाज को 
तरह है। जसे तात्रेमं बेउर्फर सागर से'तिर लिया'जाता है इसीः प्रकारुसम्परंद्शनके भावमभें स्थिर 
होकर इस संसारसागरको पार कर लियां'जाता है-। इस सम्यरदर्शनके पात्र एक.मानर.भव्य . जीव-ही 
हैं । जिनका कल्याण स्वेरूप होनहार है वे 'ही इंस सम्पग्दर्शनके' अधिकारो होते हैं। सम्यर्दर्शनका-परि- | 
णार्म पापंरूपी 'दुंक्षकों घुलसे 'उखांड़ फेंकनेमें कुटार की तरह हैं, जैसे लोग देवी के दो रूप माना करते 
हैं-एक चन्द्ररंप और एक शान्तिरूप | ज्ञानरूप . एक लौकिंक कह!दत्त सी है-। - इसी प्रकार सम्यग्दर्शन 
के दो रूप देखिये । एक तों प्रचेण्ड प्रतापरूप समस्त पाव' बेरियोंको ध्वस्त कर देनें में बहुते समर्थ है 
और एक' शान्तिरूप सह आनन्दकों देने वाला है, सर्वकल्य'ण्करा वेज है और शान्तिको ही सरसाने' 
वाला है। यह सम्यंग्दर्शन समस्त पवित्र तीर्थोमिं प्रधान है ।.सम्यरदर्शन एक -प्रधात्त तीर्थ है । तीर्थ कहते 
हैं। तीर्थ कहते हैं उसं तटको जिसे पर पहुँचने से पारु' हुआ. समझ लिय। जाता है। :यह  सम्यरद्शन 
निर्मयता भरपूर हैं, क्योंकि इसने मिथ्यात्वकूपी समस्त विपक्षांको जोत लिया हैः।- ऐसे सम्यर्दर्शवको है 
भव्य जीव ग्रहण करो । इस सम्यग्दर्शवकी हृष्टिब्य अम्ूनजलका पान करा ।_ - 5 *« «७. 


अहिंसाका सूल रूप देक्षिये-पर्यायवुद्धिका त्याग हुए विना अहिंसा यंथायं नहीं, पंढ़िये ४८० वें छुन्दके एक' 
प्रवचनांशमें, पृ० -१४३-पर्यायवुद्धिके त्याग़्में अहिसा-कंमों के झश्न 4 में कारण नाम्न प्रत्यय आदिक बताये 
गर्य हें तो-जो नाम आपका रखा गया है वह यदि शुरू सेन रखा जाता कुछ दूसरा नान रंखा गया 
होता तो क्या ऐसा हो नहों सुकता था ? फिर झ्रःपका येहू नाम है यह कहां खुदा हुआ है ? और 
कितनी कल्याणभेदको बात है कि वे ही तो १५, ३६ ग्रक्षर और उनका ही उलट फेर करते हैं भौर 
खरबों आदमियोंके नाम एक दूसरे से न मिलें इतने नाम धर लिए जाते हैं। तो नामका इस जीव से 
सम्बन्ध नहीं है! चमिवरी भो चाहकेर पाऊर इस आत्मा को: +िलेता' क्या है ?. - इन्त सब्ःबातों को 
विचार कर कुछ अपने स्वरूपमें' भग्न होने का यत्नें करन चाहिए:। बाह्ममें तो-मे सब प्रकट अ्सार-बातें 
ह। अपना जुंद्ध्‌ ज्ञानस्वरूप स्व्रानुभवर्मे बन! रहें इससे उत्क्ृष्ठ और “कुछ भी .पुरुषार्थ तहीं हो... सकता-] 
जा ऐसां नहीं कर सकते वे अपनें। हिंसा कर रहे हैं और जीः परेजीवोंकी! हिंसा .करते हैं वे और-विकट 
ट्सा में पहुँच गये हैं । हिसा नरेकमें प्रेबेश> करने का'द्वार है और. अपने आपके विनाश: किये जाने. के 
लिए. यह ठिसा कुटार थ्ौर शस्त्र जसा काम करतीःहै। हिसासे दूर रहें और अहिसक ज्ञायकस्वभावको 
दृष्टि करें, यही ठितकारी धर्मंकार्य है। 7?  . ६ पं 0 3 आर 

आनंन्दक्की पर्दात तो अहिंसा ही. है, चिन्तव, कीजिये ४६६ वें छत्दके एक प्रवचनांशमें, 8० १६७- 
अहिंसा, आनन्दुका ख़ुपाय-विशुद्ध आनुस्दकी ;कोई पद्धति, है तो अहिंसा ही है. कर, हिसक पुरुषका 
आनन्द और प्रसन्नता कभी नहों थ्रा पातो है। जो पुरुष समतारसंसे भीगां है, दूसरे जीवोंके सतानेक 
प१रिणाम नहीं रखता, अ्रपने अहिसा स्वभाव व. आलम्बतन रखता हु उस पुरुषके विलक्षण झानत्द प्रकट 
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होता है। कभो किसी जीव को सताने का संकल्प ही था जाये तो ऐसा संकल्प करेने वाला तत्काल 
दुःखी हो जाता है। दूसरे जीव को भला करने का भाव करे तो वहाँ क्लेश नहीं अ्रांता, प्रत्युत आनन्द 
बरषता है और कोई दूंसरे जीवोंको सताभेका भाव करे, किसी की. निन्‍दा का भाव करे, किसीके बुरा 
करने का भाव क़रे तो उस भावेके समय ही यह दुःखी हो जाता है। ग्रानन्‍द की परिपाटी तो अहिसासे 
ही प्राप्त होती 
ह संकल्पमातसे हिंसा हो जाती है, अतः यह प्रभाव होता चाहिए कि खोंटा भाव, हिसाका संकल्प तक भी 
न हो, पढ़िये ५१३ वें छल्दके एक प्रवचनांशमें, पृ० १८४-सं #ल्पमात्रसे हिसाका बंध>जिसने जीवबंध किया 
है उसका भी परिणाम अशुभ हुआ और जिसने उस बधककी अनुमोदता को है उसका भी परिणास 
अशुभ हुआ है। देखो स्वयंभुरमण समुद्र में दो भत्स रहंते-एक मंहामत्स और एक साली श्रर्थात्‌ तंदुल 
प्रत्म । महामत्स बड़ी लम्बी चौड़ी अवगाहनाका है । एक हजार योजन लम्बा, ५०० योजन चौड़ा और 
२५० योजन मोटा, इतनो बड़ी अवगाहवाका वह महामत्स है। इतनी लम्बी चौड़ी काये वाला महामत्स 
झरपने मु हको फैलाये रहता है । तों उस फंली हुई जगहमें जितनी जगह समाये वह्‌ जगह एक श्रासमान 
सा है। उसके मुखमें श्रनेक मत्स श्राते जाते खेलते रहते हैं। उंन मत्सोंको पता नहीं पड़ता कि कहां 
मुख है, कितनी बड़ी अ्रवगाहनाका है। लेकिन वही एक तंदुलमत्स (साली महत्व) यह विचार करता है. 
कि यदि इस महामत्सकी जगहमें मैं होता तो एक भी मछलीको बचने न देता । ऐसा परिणाम करनेसे 
यैश साली मत्स सप्तम नरकमें जाता है । तो इससे यह निर्णय कीजिये कि कोई हिसा करे, उसकी जो 
अनुमोदना करें तो उस अनुमोदनामें भी संकल्प मात्रसे -उसीके समान पाप हानका कारण बनता है ! तो 
जिसका परिणाम रागद्वैधसे मलित है और इसी कारण जो अपन आपके प्रभुकी हिसा कर रहा है ऐसा 
हिसक पुरुष आत्माका ध्यान क्या करेगा ? जो आत्माका ध्यान नहीं कर सकता उसके व्याकुलता 
संत्तारश्रमण सभो अनेर्थ उसके लगें रहते हैं । 
स्पाह्मादें की उपवोंगिता लौकिक कार्यों भी है, देखिये ५३७ वें इलोकका एक प्रवचतांश-पु० २२१- 
स्पांद्रादं बिना लौकिक कार्य भी नहीं-देखिये स्याद्वाद के बिना किसी का कुछ काम नहीं चलता । किसी 
को पैसा उधार रिया, अब उसके बारे में आपको दो निर्णय है कि नहों कि वह पुरुष वही है-६ माह 
बाद भो आप यह जानते हैं ता कि यह पुरुष वही है जिसको हमने पैसा उधार दिया था। स्गथ ही यह 
भी जानते हो ना कि ६ मास गुजरगयें, अब समय नया भरा गया, श्रव इससे ब्याज लेना है और मंगना 
है ) तो ये दो किस्मके ज्ञान हुए कि नहीं-एक तो हुआ नित्यका ज्ञान और एक हुआ अनित्यका ज्ञान । 
यदि कोई ऐसा ही मान कि मैं तो वह नहीं हुँ जो आपसे रूपया ले गया था, वह श्रात्मा तो नष्ट हो 
गया, यह में आत्मी दूसरा हूं, तो व्यवहार चल सकेगा क्‍या ? और आत्मा अगर बदले ही नहीं, उसमें 
१ई परिवर्तेन ही न हो तो भी व्यवहार चलेगा क्या ? पिता, पुत्र, कुठुम्ब, रिस्ते ये सब व्यवहार हैं । 
स्थाद्वादके बल पर चल रहे हैं। किसी भी व्यक्तिके संबंधर्में क्या आप एकान्तसे कह सकते हो कि यह 
वैटा ही है ? यदि ऐसा कह सकते तो इसका श्रर्थ है कि सबका बटा है | सत्र तरह बटा है, तो व्यवहार 
चलेगा ? तो जिस स्याह्गादके बलसे व्यवहार तक भी चल रहा है, सोक्षमार्ग भी चलता हैं उस 
स्थाह्माद का निषेध करते हैं स्वंधा एकान्तवादो लोग । 


लोकमें तामवरी खाहना महती विपदा है, यह क्‍यों लगी हुई है, इसका कारण देखिये ५६४ वें छन्दके एक 
बचनझिमें, १० २१५-इज्जत- चाहनेकी विपदा-मनुष्यमें सबसे बड़ी विपदा यह लग बैठी कि यह मनुष्य 
- पाम्त चाहता है, इज्जत चाहता है। तो जिस ग्रात्माके ज्ञान नहीं है. वह इज्जत ही तो चाहेगा और 


( डेंरंड ) 6 'संहयावन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 
जिस आात्माके ज्ञार्त है वह धर्मडी त्राहेग' । दुनिया कुछ कहे, दुनिया किसी ढंगसे रहे, पर अपने आपमें 
संतोष है, शांति है तो अपने श्रापका भज्ा है। मनुष्य ज्ञानी हो तो वह नामवरी नहीं चाहता, ग्रात्मां- 
नुभव चाहता हैं। अनेक अचक बार आत्माका अनुभव जगे, इस ओर . धुन रहती है और जो “अज्ञानी 
जन हैं उन्हें श्रात्मतत््वका परिचय तो मिला नहीं तो कहीं न कहीं लगेगा ही । श्रात्मामें तीन गुण है- 
दर्ण व, ज्ञान, चारित्र, दर्शनका काम है श्रद्धा रखता, ज्ञानका काम जानना, चारित्र का काम किसी न 
किभी में लगे रहना, ये तोन वातें प्रत्येक जीवमें पायी जाती हैं। जिसका जैसा श्रद्धान होगा वेंसः ही 
शान होगा । शौर उसो जगह वह लगेगा | । ह ह 
कुशील पाप प्रवल पातक है, पढ़िये ५८०९ वें छुन्दके एक प्रवचनांशमें पु० २६५-क्रुशी ल को प्रवरल 
पातकता-ब्रह्मचर्यके बातका नाम है व्यभिचार । व्यभिचार नाम तो सभी बाहरो प्रवृत्तियोंका है। 
आत्मामें अपता उपयोग स्थिर न रहे, बाहरी वाहरी विषयोंमें चित्त लगा रहे वे साव व्यभिचार हैं। 
सा, भूठ, चो री, कुशील, परिग्रह, 'तृष्णा ये सबके सब व्यभिचार कहलाते हैं। लेकिन लोकमें रूढ़ि 
एक स्पर्शनइन्द्रियके विपयसेवनमें अर्थात्‌ मेथुत प्रसंगमें, धअमवासनाको पूरतिमें लोग व्यभिचार शब्दं का 
प्रयोग करते हैं। इससे यह जानता कि समस्त इच्द्रियों में प्रबल और पातक विषय है स्पर्शनइन्द्रिय का 
विषय । भ्र्थात्‌ कुशोल नामक पाप ऐसा कठिन पाप है कि जिसमें रहकर मनुष्य रंच भी सवधान नहीं 
रह पाता | इसी कारण कुशील पापको ब्रह्म चर्यका घात बततलायः है । वहां तो ग्रात्माक्रे उपयोगसे 
कर फिसो भो बाह्य पदार्थमें रति करना सो व्यभिचार है । फिर भी छू ढ़में एक विपयसेव्रनका ही 
व्यभिचार क । तात्यय यह है स्पर्मनइन्द्रियका विगये सत्रस कठिन बिपय है, 3ससे विरक्त रहकर 
एक परमार्थ ब्रह्म वयेक्रा पालन करना है । । कं 
जो ज्ञान चारित्रमें वद्ष हैं, उदकी मेदा कल्य/णहारिणी है, इसका घित्लनन कीजिये,७६६ वो छन्दके एवा 
प्रवर्नाथमें, पृ० ३७०-बृ्‌ दसेवाके लाभ-तों गुहजनोंकी सेवा त स्मेखे जो गुण प्रकट होते हैं वहां यह भी 
एक गुण प्रकट होता हैं कि उसके नम्नता बढ़ती है, थ्भिमान दूर होता है और फिर उमके ज्ञानप्रकाश 
होता है। श्रहंका रके अ्ंत्रकारसे ज्ञानरूपी सूर्यका प्रकाश ढकेगया है । गुह्सेवाकी कितनो ण्रश्ंवाकी जाय, 
सच पूछी तो इस आात्माकरा शरण ही गुरुसेवा हैं ' जिसका कोई शुरू नहीं है. जिससे घने हितंकी कोई 
चर्चा नहों की जा सकती है ऐवायुहूप एक किकर्नचंयविष्रद्ध रहता है, अपना जीवन यों ही सिर्यायन किया 
करता बद्ध सेवासे समस्त वत्त विषुद्ध बनते हैं ओर खात्तकर ब्ेह्मवर्ग मेंहाबत को तो बढ़त पृष्टि 
होतो है। बड़ोंक्ी संगति न करके छोठे रागोदेयों मलिन पृठ्पोंको संगतिसे सभो प्रकारतवी विकार उत्तन्न 
होते रहते हैं। जिन्हें लोकमें अपनो सिद्धि चादिए परिणामोंमें निर्मंनता बाहिए, विधा और निय क्री 
बढ़वा रो चाहिए उन्हें मुष्सवा करता आनिवाय । 
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सा्संगगी यु 39%, “हे बस्यवित शरहता सवा अच्यवव दे कि ये जप वे एक द्ध्ध 
४१५-४१६- संत्सगर्मे वुद्धिकों व्यवस्थित रहतो सत्युदुपोंक ॥ क्तिसे, जहां बृद्ध पुरुपोंके प्रश्ि भक्तिभाव 
रहता  वद्धि व्यवस्थित रहती लोग शिक्षा देते हूं ता 4ज्चको कि देखो मात्ता पिताको सेवा 


करो । माता पिता भो सो बच्चों की अपेक्षा वृद्ध दुद्य हैँ, शानी हूँ, अनुभवी हूं, दुसरे उसका लोकिक 
सम्वन्ध्‌ भा गुप्तता का है । तो माता बिता की जो सेवा करते रहते हैं. उन बच्चों को बुद्धि सही रहती 
प्रौ” जो समर्थ ग्ोकर भी माता पिता को क्‍लेश पहुचा। रहते उनकी वुद्धि म लन रहता हूं, वा 
उस बुद्धि की मंतति त्ता के कारण उनकी बुद्धि ऐवी अदयट हो जातो है कि जिससे उन्हें केश,  आकु- 
लता, फ्ताव बड़ने लगता है। का बद्ध बुरूपा कस सादा विता का, मु जो की सवा करना झा 


श्र 5 
परमार्थतया जो ज्ञानी विरक्त सब्त पुरुष हैं उनकी सेवामें रहना, यह संत्संगति ऋमके अ्रवर्धुणोंकों दुरक 


' देता ६ | 


कि ती हे पर है े > प हि हु ४2८ हे हर ;ल्‍ 
२०२२०) धानाणव प्रवचन १२, (३, १४, १४, १६, १७ भागे (६ ४२६ ) 
र्‌ 


पूरा 


कीवल्यकी इेप्टि बिना छुटकारा नहीं हो सकता, पढ़िये ४०३ में छन्दके एक प्रवर्धनाशमें--पू० ४५०- 
कृबल्यकी दृष्टि हुए बिवा मुक्तिकां अलाभ-मुक्निका अर्थ है छुटकारों । कोई चींज क्रिसी दूसरो चीजसे 
बिल्कल छूटी हुई हो, तब वे दोनों चीजें न्यारी न्‍्यारों हुई। एक ही चीजका सार, एक ही चीजका 
स्वरूप कैसे छूटे ? जैसे जल पर्म हो गया तो जल गर्मी से छूट सकता है अर्थात्‌ ठंडा हो सकता है, क्यों 
' कि गर्मी जलका स्वडप नहीं, वह गर्मी जलमें अग्निका निर्मित्त पाकर आयो हुई है, पर अग्निकी गर्मी 
'भी छूट सकी वेया। ? अग्नि भी शीतल हो गई क्या ? अरे अग्निकर तो स्वमाव टो गर्मी है। अग्निसे 
गर्मी अलग फंसे हो सकती है? तो यदि हमें छुटकारा चाहिए है तो पहिले यह श्रद्धान तो आना 
चाहिए कि जिन जिनसे छुटकारा चाहते हैं उतसे स्यारा मेरा स्ररूय है । इस हो का बोध ने हो तो 

४टकारा कभी मिल नहीं सकता । भेदविज्ञान को वात जब छिसो क्षण किसो को हो तो थोड़े से अक्षरों 
का सहारा लेंकर हो हो जाता है, तो सन्त पुरुषों के उपदेश का एक अक्षर मुक्ति का बीज हो जाता 
। 


#5 | 


परिग्रहका संग दुर्गतिका बीज है; पढ़िये ५२६ वें इलोकका प्रवचन, प्ृ० ४६६>परिग्रहस्ंगकी दुर्गंति- 
वीजरूपता-संगसे श्रर्थात्‌ परिग्रहसे काम होता है, अनेक प्रकारके वान्छा विकार होते हैं। जहां परिग्रह 
है वहां अनेक अट्पठ वान्शायें हुमा ही करतो हूँ. और समस्त इच्छाम्रोंमें भी अत्यन्त खोंदी इच्छा है 
भंथुन प्रसंगकी, सो इस काम महाविकारका भी मल यह परिग्रह है । परिग्रह से काम होता है । कामसे 
'क्रोध होता है । कामंवासना को  पूति म होने पर क्रोध ही तो जगेगा और ऐशा भी जंगेगा जिसमें यह 
'कांथी स्वयं तक को हए्यं। कर सकता है। कोघसे हिसा होतो हैं। क्रोधमें जीव पर प्राणियों के घात में 
'भो संकीच नहीं करता झोर॑ कहो अपना- भी घात कर डाले, ऐसा भी अविवेक कर डालता है। हिसासे 
पाप होता है, फिर उस पीपके फलसे नरक गतिमें ऐसा कठिन दुःख भोगता है जो वचतोंसि भी नहीं 
'काहा जा सकता | वहां भूगिके स्पर्शमानसे घोर दुःख होता, ठंड गर्मी से लोहा भी गल जाय ऐसो ठड 
शभर्मी की वेदता सहती पड़तो है। नॉरकी जोब एक दूसरे को देखकर ग्स्नधात अग्निदाह श्रादि नाना 
दःग्य देते हैं । ये समस्त बिवदारयें परिग्रहके सम्बन्बसे होतो 


(६ ४१६ ) ह 'सहुजानन्द साहित्य ज्योति प्रवम भीग' 
जब कोब ग्राता हो तो वह सब संयम हपो ग्रग्रूत निःसा र हो जाता है । | 
द्रोहियोंके धर्ति भी द्रोह न करनेका कर्तव्य, पृष्ठ १ ८-द्रीहियों के प्रत्ति द्रों दहन करनेकी विशेयता-जों 
प्रतिकूल चलने वाले व्यक्त हैं अथवा उपसर्ग करनेवाले शत्रु हैं उनमें मेरा मन तत्काल जो द्रोहकी प्राप्त 
होता है तो उन शन्रुवोंमें और मुझमें फिर भेद क्या रहा ? जो उपसर्ग कर रहे हैं उनका मन को द्रोहमें 
है और मैं भी अगर उनपर रोप करने लगू' तो मुझमें और उनमें अ्रन्तर क्या रहा । उपसर्ग करनेवाले 
व्यक्ति कोई मुनि तो हैं नहां वे तो सदृगृहस्थ भी नहीं हैं वे तो खोटे गृहस्थ हैं, दुष्ट पुरुष हैँ । उन दुष्ट 
पुरुषोंकी ही तरह यदि मैं भो दुष्ठता करने लगा तो उनमें और मुझमें ग्रन्तर ही क्या रहा ?. मैं तो 
मोक्षार्थी हूं, मैंने तो अ्रपवा प्राग्राम, अयता भेप, अपनी चर्या मुनि की बतायो है, मोक्षमार्गमकी बनायी 
है सो यदि हम शातन्तिमें नहों रहते और उपसर्ग करनेत्रालोॉपर क्रोध करते हैं तो उनमें और मुभमें 
फिर अन्तर ही क्थ रहा ? जैसे वे पंप्त,रमें घुर्ंगे इस प्रकार मैं भी घुपू गा। ज्ञावीसंत जो ऐसा विचार 
क़रते हैं कि इन दुष्ट पुरपोंपर जो कि उपसगे कर रहे हैं मैं यदि रोष करने लगा तो मैं उन्हींके समान 
कहलाऊ गा । इसका तातये यह है कि मैं भो इस संत्तारमें घुपु गा । कहों सम्मान श्पमान भरा तात्पर्य 
न लेना कि मैं मुनि हूं, यह दृष्ट पुरुष है। मैं इसपर सेय करू गा तो मैं दुष्ट कहलाऊ गा, ऐसा ध्यानमें 
नहीं है किन्तु यह ध्यानमें है कि मैं भी यदि क्रोध कछू ता जेसे ये सत्ारमें घुंगे वैसे हो मैं भी संसारमें 
घूम गा, अतएवं मुझे क्रोच न करता चाहिए । ह 
लोभविपयक विकल्प वेकार है इस तथ्यक्ता मवव कोजिये, पृष्ठ ४ड-लोम विकल्यकों व्यर्थवा-भेया ! 
लोभमें होता क्या है कि जब चीज पासमें है तो उसकी चाह नहीं हाताी और जब चाह होती तो उस 
चीजको प्राप्ति नहीं होतो । यह ज़ात तो बहुत अ्रच्छी है कि चाह न रहे, पर यह ब/त रह कहां पाती 
है; दूसरो चोजको चाह बब जाती है | तो इस लोभ कपायमें यहु जोव पाता तो कुछनह।,, मगर तृण्णा 
के वश होकर बड़ा कठिन श्रम कर डालता है। जैसे कि काई हिरण अपनी प्यास बुक्कनेके लिए वड़ा 
श्रम कर डालता है, पर प्यास नहीं वुका पावा और दौड़-दौड़कर मरणको प्राप्त हो जाता है | इसी 
प्रकार इस लोभकपावके वश होकर यह संसारी प्राणी अपने जीवनसको व्यर्थ ही खो देता है। जैसे स्वप्न 
में दिखने वाली विभृतियां कहीं प्राप्त हो नहीं हो जाती | वे तो स्वप्न की चीथें हैं, उनका मिलना 
अ्रसम्भव है, पर पदि कोई उनके पाने की वाऊछा न करे तो उसके समान मूर्ख श्र किसे कहा जाय ? 
ऐप्ते ही जो चोजें प्राप्त होती असम्भव हैं उनके पाने को वाञऊ्छा भी यह लोभी प्राणों करता है तो 
फिर उसे मुर्ख नहीं ता और क्‍या कहा जाय ? श्ररे यह आत्या ता एक अस्त ज्ञान मात्र है। इस देह 
को छोड़कर वह कहीं श्रकेला ही चला जायगा | उसे मिला कया ? कोई कहे कि जब तक रहा तव तक 
तो मिला, पर तब तक भो ने मिला क्योंकि उस्ते उत्तसे सन्‍्तोय नहों होता । उससे आागेकी वाज्छा बना 
हतो । जो पुरुष आ्रात्महष्टि करता है और आत्मज्ञानकै द्वारा अपने आपमें तृप्त रहा करता है, महत्ता 
तो उसको है, सुल्ली तो वह है। लोभी पुरुषको तो कितनी भो सम्पदा मिल जावे, पर उससे उसे संतोष 
नहों होता, वह कभो शान्ति नहीं प्राप्त कर पाता और अ्रपने इस पाये हुए दुर्लभ मानवजीवनको वह 
व्यर्थ ही खो देता है ! ० ु 
विपयका परिहार करो वाले संजमी सुनियोंका महत्व समक्िवे,.प्रष्ठ 5२-विषयपरिहारी योगियोंकी 
इलाघनोयता-इस प्रकरणछ्ो कहकर इस इलोकमें बह बता रहे हैं कि देखो जिसतरह्‌ कछुवा अपने घुस 
को संकोच, लेता. है। अपनी गर्देतको ऐसा भीतर कर लेता है कि जिससे जरा भी पता नहीं पड़ता कि 
इपके सिर भो है इसी प्रकार जो ज्ञ.वी संयमी मुनिजन हैं वे इच्धियक्ों सेनाको संकोश्व कर उन्हें वश 


. ११६-२३१) ज्ञानार्णव प्रवचन ६, ७, 5, ६, १०, १६ भागे | ४९७. ) 


करलेते हैं । वे ही मुनि दोव कदंमसे भरे संसारमें रहते हुए भी दोषोंसे लिप्त नहीं होते । वे जलमें भिन्न 
कमलकी मांति अलिप्त रहते हैं। मुझे मोक्ष पाना हैं, मोक्ष नाम है केवल्यंकी, मुंके खालिर- रहना है 
जिसकी यह दृष्टि बनी है वह इन इन्द्रियविषयोंको अपने वशमें कर लेता है। भी पुंख्ष इन एन्द्रियोंको 
चश्में करता है वह पुंछ्ष खाते पीते रहनेपर भी हेर स्थितियोंमें श्रलिप्त रहता है।.. 
(२२८-२३ १) ज्ञानांखंव प्रवचत १५, १४, २०, २१ भाग 

पु्य श्री बर्णी जी सहजानन्‍द महाराजके ज्ञानार्णव प्रवचनोमें इस पुस्तकमें पढ़िये वस्तुस्वातन्न्य तथा साथ 
ही निरखिये विभावपरिणमनकी हेयताका कारण, पृष्ठ ४-सवका अपने अपने निज क्षेत्रमें अपने ग्रुणोंका योग्यता-. 
नुसार परिणमन-हम अपने ही प्रदेशोंमें रहकर अपना उत्पाद. किया करते, हैं। ओर नवीन अ्रवस्थाका 
उत्पाद हुआ, उसीकें मायने यह. हैं कि पूर्व पर्यायका व्यय हुआ ।. मैं ही क्या, जगतंके समस्त चेतन अ्रचे- 
तेन पदार्थ अपने आपके अस्तिकायमें अपने हा ग्रुणोंमें अपना प्रिणमन -किया फ़रते हैं और इसी कारण 
प्रत्येक पदार्थ आज तक है.। यदि कभी .ऐसी गड़बड़ हो गयो होती कि एक पद।र्थ किसी दूसरे पदार्थमें 
अपना परिणमन धर दे तो जगत छुन्य- हो जाता । यह सारा जगत अब- तक टिक है, सामने दिख रहा 
है। यह ही इत बातक़ां-प्रंमाण है कि वस्तुका स्वरूप चतुष्टय ,अपन॑> अपना. है । हाँ, इतनी बांतकों 
मना नहीं किया जा सकता कि इन परिणँमनोंमें जो पिभाव-परिणमन हैं, अपने स्वभावके विरुद्ध परि- 
णमन हैं, विकार परिणमन हैं, वे सब परिणमन किसी पर-उपाधिके संसर्गमें हो रहे हैं। ये पर-उपाधि 
फे बिना केवल अपने श्रांपके स्वभ।वसे ही विभावपरिणमन नहीं हो रहे, सो ऐसे विभावरूप परिणमनर्मे 
इस परिणममान उपादासकी ऐसी कला है वह किसी शअ्रनुक्ुंत निमित्तका सन्निधान पाकर विभावरूप 
१रिणम जाय । यों पदार्थों को निरखना उनके एकत्वस्वरूपमें |... 


पापके फंलमें कैसे क्लेश, होते हैं इसका चित्रण कीजिये इस छोटेसे अनुच्छेदर्मे पृष्ठ ४२-नारकीका 
अ्रशरणतामें -विलाप-फिर विचार. करता है यह नारकी.कि ऐसे नरकोंके दुःखोंमें भी ये कमंसमृह मेरे 
सामने हैं। भ्रब मैं क्या कर ? नरक शभ्रूमिमें पड़ा, नरक भवमें फंता और फिर ये श्रसाता वेदनोय 
आदिक अनेक कर्म मेरे सामने हैँ, उदयमें आ रहे हैं, क्या करू, कहां जाऊं, किसकी शरण देखू' ?कंभी 
संतताप॑ंसे तृप्तहोकर वृक्षकी छायाके नीचे जाता हूं तो वहींकी पत्तो तलवारकी घारके समान गिरती है। 
कभी डरकर नारकी जोवके समीप जाऊ' तो वहो नारको घात कर डालता है । धुथ्वीपर हो पड़ा रहें, 
न हो कोई दूसरा मारने वाला तो वहांके भूमिजन्य दुःखोंसे पीड़ित रहता हूँ । कहां जाऊ, श्रव तो मुझे 
सुखका कोई उपाय नहीं दिखता | 
अब मनत की जिये ज्ञानकी महिमा, पृष्ठ १३०७मोहकी श्रपेक्षा ज्ञानकोी अधिक वलवत्ता-लोग कहते 
हैं कि मोह बड़ा. बलवान है, सब जगकों वश कर डालता है, इस्र मोहसे पिड छुटादा कठिन है, पर 
भाई ! यदि मोहकी बलवत्ताके ही गीत गाते रहोगे तो इस मोहसे छुटकारा कीते मिल सकेगा ? शअ्रपने 
को यदि कायर बना लिया तो यह मोह फिर छोड़ न सकेगा । लोग इस बातको तो भ्रूल गये कि इस 
मोहसे भी बड़ा बलवान ज्ञ'न है । मोहते जिसके बन्धतकों अ्नादि कालमें बना पाया है, चिरकालमें 
ध पाया है उस सारी बांधको यहूं ग्रात्मज्ञान क्षणभरमें ध्वस्त कर देता है । तो मोह की जितनीकला 
है, मोहका जितना प्रताप हैं, जितना उसका कांये है सवको ध्वस्त कर देनेका, और उसे भी क्षणमात्रमें 
नष्ट कर देनका फल ज्ञानमें है। आत्मबल एक ज्ञानबलको ही कहते हैं। अपनेको .अजर अगर स्वरूपमें 
निरखना और किसी भी परवस्तुको अपने उपयोगमें न रखना यही तो एक श्रात्मबल है, उसकी प्रतीति .. 
तो की नहीं भौर मोह बलवान है यही घ्ुण गाते रहे तो स्वयं हम कायर होकर मोहके दुःक्षको मोहसे 


( डर 3 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भींग 


ही मिटानेकां उपाय जानकर मोह मोहमें ही फंसे रहेंगे । ' शक 

स्व .विशुद्ध ध्यात्त ज्ञानस्वरूपकी अभिमुखता रखते है इसका अवधारंण कींजियें, पृष्ठ १६३-ज्ञांनवीज 
मन्त्रमहेश्वरके व्यानका विधान-यहां इस मंत्रराजुकी महिमा गायो ज़ा रही है, उस महिमाकों सुनकर 
यह अवधारण +रना,:चाहिए कि ज्ञानस्वरूप प्रभुकौ ही महिमा गायी जा रही है, उसे छोड़कर और 
कुछ भी गान करते रहें तो उसमें कोई तत्त्व नहीं रहता। ज्ञौनस्वरूप अ्रथवां प्रभुस्वभावको छोड़कर 
किसो भी अत्यका व्योन न रहे, कुछ भी खटपट करके रहना उसमें लाभ नहीं मिलता, ज्ञानस्वरूपके ही 
ये सब प्रतीक बनायें गृए हैं।.इन अक्षरोंसे हमें ज्ञानस्वरूपंका ही संकेत मिले तो-ये सब मंत्र॒राज: घ्यात्त 
फल प्रदान करते हैं, यह मंत्रराज ज्ञानका 'बीज॑ है, जगतसे वंदनीय है, संसाररूपी .' अग्निके .लिए श्र्थात्‌ 
जन्म संताप दूर करनेके लिए मेवके समान है | इस तरह ध्यान' करें। विषय कयायोंसे: जब ध्यान हटता 
हैं सो उस खोटे ध्यान हटने का भो कोई प्रभाव होता हैः। * तो मंत्ररज के ध्यान में-खोटे+ ध्यांनः तो हटठे 
ही वह प्रभाव तो स्वतेः यह ही हैं, 'पर उसमें ज्ञानस्वरूप का- संकेत: बसाकर. ज्ञानस्वरूप: की 
भावना बनायें तो उसमें ध्यान'का और भ्रतिशय बढ़ जाता है। जकपरख!/में .आया.कि ओह इतना 
भी ध्यान जन्म सर्न्ताप को दूर 'करने के लिए, सांसारिक: क्लेशों को दूरःकरने केःलिए- ये सेब मेष: के 
समान हैं। .. जज डे 8 ०, 80 

अब पाइये प्रभुस्मरणकी उमंग, पृष्ठ ५०४-ज्ञनिधन प्रभुर्के स्मरणकी शरण्यता-जिसका ज्ञान समस्त 
लोकालोकमें घन भरत होकर रह रहा है ऐसे प्रंभुंका स्मरण हम अ्रापके लिए शरण'हावों | जब कोई 
दु:खी होता है तो गदगद्‌ होकर एंक शरण मानकर किसो न किसीकी भोदके निकट जांकर यह शान्ति 
चाहता है । ऐसा कौन मिलेगा कि जिसके निकट रहकर हम॑ शान्तिलाभ पा सकें ? ' एक केवल ज्ञानं- 
पुञ्ज प्रभुका ही स्मरण शरण है" हें नाथ ! 'आप हमें ऐसा बल दें श्र्थात्‌ आपके स्मरणसे मुभमें 
ऐसा बल प्रकट हो कि-केवल मेरे लिए आप ही'ग्राप हष्टिगत' हों। मुझे और:कुछ न चाहिए । बहुत 
ही आ्राज्ञाकारी, विनयंशील सुन्दर रूववान कोई सन्‍्तांन भी हो, परिजन के लोग भी हों तो वे व॒या हैं ? 
ये सब राग आगमें मुझे जलानेके साधन हैंऔर संसारमें जन्ममेरण करके. बरबाद होनेके साधन हैं !, है 
प्रभो ! कहां जाय, कहां ध्यान लगायें ? 'यह' सारा जहान'मायासयी: है । - एक प्रभुका. .स्मरण,ही , हम 


आपके लिए सहाय है । | 2.2 की ३877० २३३ 
(२३२-२३४) ज्ञाताणंव प्रवचन २२, २३, २४ भाग 


है ६ 


(२३५०-२३६) इष्टोपंदेश-प्रवचव १,"२ भाग 

पूज्यपाद; स्वामि ज़िरचित इष्टोपदेशके २५ इलोकोंका प्रथम भांगमें व २६ से ११ तक २६ छन्दोंमें ह्विंतीय॑ 

भागमें पुज्य श्री, मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महार जके श्रवचन है। इसमें किसका उपदेंश किया गया है, इसको 
मंगलाचरणके एक प्रवचवांशमें पढ़िये-इष्टका 3पदेश-इस ग्रंथर्म इष्ट तत्त्वका उपदेश है। क्रमस्त जोवोको 
इष्ट क्या है ? आनन्द 4 उस आनन्दकी प्राप्ति.यथार्थमें कहां होती है श्रौर उस झ्ानन्दका स्वरूप क्या 
है? इन सब दष्टों के सम्बज़्वमें ये समस्त.उपदेश हैं। आपन्देका सम्बन्ध ज्ञ।नर्क साथ है, घन वेभव 
आदि के साथ नहीं है । ज्ञानका भला बना रहता, ज्ञानमें कोई दोप और विकार न थ्रां सके ऐथी स्थिति 
होना इससे बढ़कर कुछ भी वेभव नहीं, है । जड़ विभूति तो एक अन्वकार है। उस इष्ट आनंद की 
प्राप्ति ज्ञानःकी प्राध्ति में. निहित है। ओर. उस ज्ञान की प्राप्ति का. उद्द इय लेकर यहां ज्ञान#य प९- 
मात्मा को नधस्कार किया है । स्वभाव ही ज्ञान है। श्रात्मा का जो शुद्ध चेतन्येस्वरूप निशच्॑ल परिणाम 


(0३५-२३६) इष्टोपदेश प्रवचन. १, ए भाग ह ( ४ए६ ). 
है।जो स्वतन्त्र है, निष्काम;है, रागद्वेष रहित है. उस स्वभाव की प्राप्ति स्वयं ही होती है गेसा कहा, 
है । 


हि परे पढे ५5 «* ४ 
शुद्ध परिणाम! इहंलोंक' परज्ोक दोनों :जुगह शास्तिका: कारण है, इसे पढ़िये ४ वे छुल्दके एक प्रवचनांशमें-०, 
शुद्ध परिणामका सामथ्य-भैया, हमें आप-सभी इसो बातमें झानल्‍्द मानते हैं कि खूब घन बढ़ गया, खूब 
परिवार बढ़ गया; पर जिस।भावंमें आ्रानन्द-है.उसका अज्ञानियोंको, पृता ही नहीं है । ज्ञानियोंको स्पष्ट 
दीखता है कि सथ्च! श्रानन्‍्द तो इससे हीः मिलेगा.।.वह भाव- है एक ज्ञानप्रकाश श्रभृर्ते, किसा भी दूसरे 
जीवसे जिसका रंच सः बन्ध नहीं, ऐसा यह मैं केवल शुद्ध प्रकाशात्नक हूं। ऐसे ज्ञानस्वभावभें परिणाम 
जाय तो. यह परिणाम मोक्ष को. देता:है - फिर;स्वर्ग तो कितनी ,दर की बात रही, . झ्र्थात्‌ वह तो 
तिकट और अवध्यंभावी है: ज़ो मनुष्य ब्ल्शाली होता है, वह सब कुछ कर सकता हैं। सुगम और. 
दुर्गंम सभो कार्यो को सहज ही सृस्प्रस्त- कर सकता है । कौर पुरुष ऐसा है जो कठिन कार्यो, के करने: 
की तो सामथ्य रखता.हो और सुगम कार्यो: के;करने की सामृथ्य न, रखता हो । वह. अंपमें आपमें 


अपनी . शक्ति को -खूब,समभता है ।: उसके.लिए सभो कार्य दुर्गमभ अथवा सुगम हों, सरल होते - 
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सुख और आननदमें अन्तर समफ्िये, पढ़िये छठे छन्दका एक [प्रवचनांश>यययपि सुख टुःख और ,आनन्द 
ये आ्रानन्दगरुणकेपेरिणंमंत हैं, तथापि -इस- तीनोंमें श्रानन्द तो है शुद्ध तत्व, सुख और दुःख ये दोनों हैं 
अशुद्ध तत्त्व ! यह इंन्द्रियजन्य 'सुख अ'त्मीय आतन्दकी होड़ नहीं:करसकता » ।.स्वानुभवमें जो आनन्द 
उत्पन्न होता! है अथवा प्रभ्चुके जो आनन्दःहै उस आननन्‍्दकी होड़ त्तीत लोक तीन कालके , समस्त संसारी 
जीवोंक। सारा सुख भी जाड़ लीजिये तो भी वह समस्त घुख भी उस आनन्दको नहीं पा सकता है । 
यह सांसारिक सुर श्राकुलता सहित है.और शुद्ध आनन्द भ्वाकुलत।रूप है । ,सांस।रिक सुखमें इन्द्रिय 
की आधीनता है. : इन्द्रियांँ भल्ती प्रका: हैं तो सुख है और इन्द्रियोंमें कोई फरके आया, बिगाड़ हुआ तो 
सुख-नहीं रहा, कंन्तु आत्मीय आनन्दमें इन्द्रियकी-श्रावश्यकता ही.नहीं है । इन्द्रियज सुख्र पराधीन है 
नाना प्रकार के ब्रिपयोंके साथन्न जुटे तो यह. झुख्च मिलता है, परन्तु भ्रात्मोय आनन्द पराधोन-: नहीं है, 
अत्यन्त स्वाधीन- है। समस्त पदार्थों का विकल्प न रहे, केवल स्वात्मा हो दृष्टिमें रहे तो उससे श्रानन्‍्द 
उत्पन्न- होता है'।.इस' इन्द्रियज सुखमें दुलका सस्मिश्रण, है, किल्तु आत्मीय आनन्दमें दुःखकों पहुँच भो 
नहीं है | संतारंका काई-मी सुख ऐसा: वहीं है जिसमें दुःख न मिला हुम्नां हो । धनी होने में सुंदर है तो 
समें मो कितने ही दुःख हैं ,/संतानवान होनेमें सु है तो उस प्रसगमें भी कितने ही दुःख भागने पड़ते 
हैं। संसारका!कोई भी: सुख दुःखके:- मिश्रण .विना-नहीं.है । सांसारिक सुख कर्म वन्‍्धन का कारण है 
परल्तु ओआत्वीय आातन्दकर्म “ वब्बतका कारण ब्रहीं है.। सांसू।रिक सुख इस आा*“ल्द के अंशको भी नहीं 
प्राप्तकर-सकतात्ह ।। है: का का 9 के 5 5 ८ * । दे 
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संत्ारी जीवोंका अन्तर्दाह तो देखिये, छन्द १४का एक प्रवचनांश-अ्रोहों कितनों कठिन दाहकी भीषण 
ज्वालायें इस संसारमें बस रहो हैं.। जल, रहा; है; यह खुद विधादवाग्निमें, किन्तु पक्षगातवी बुद्धिको नैं 
छोड़ता है । ये मेरे हैं, इनके लिए. तो तन, मन; धत, बचच सब हाजिर हैं। यह मोहका अंघकार सब 
जीवोंको सता रहा है, त्रिकल होता हुआ उनमें ही .लिप्त हो रहा है । जिनके सम्वन्धसे वलेश होता 
उस ही कलेशक़ो मिटानेके लिए उनमें ही लिप्त रहते हैं । यही है.एंक जाल यह ऐसा नहीं है जंसे लोहे 
“ 'का.जाल हो;सूतका जाल हो । किसो भो अक़ोर का जा है इस. जोवपर, मकड़ी के जाल बराबर 
: “भो सूक्ष्म कमजोर भ्ो जाल नहीं है, किस्तु यह. मोही; जीव अपनी, कृत्पनायें मोहवेश ऐसा जाल पुरता 
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है कि उससे परेशॉम हो जाता है। तब उसे संसारमें ग्रात्रि व्याधि उपाधि सब लगी रहती दै। श्रार्थि 
नाम तो है मानसिक दुःखका, व्याधि ताम है शारीरिक दुःखका और उपाधि नाम है परका पुछल्लां 
लपेटे रहने का। यों यह्‌ जीव आधि व्याधि और उपाधिसे दुःखी रहा करता है । उपाधिका श्रथ है 
जो आधि के समोप ले जाय । उसका अर्थ है समीप झोर श्राधिका श्रर्थ है मानसिक दु:ख । जो मान- 
सिक दुःखके समीप ले जाय उसे उपाधि कहते हैं। जेसे पोजीशन डिग्री आदि मिलना ये सब उपाधि 
हैं। तायों यह जीव भ्रम में कल्पता जाल में वसकर आधि व्याधि और उप्राधि से ग्रस्त रहता 
ह्‌। | की 
अज्ञानीको अपने अपराघका भी परिचय नहीं, कितनी विडम्बना है, पड़िये १४वें छर्दफ़े एक प्रववततांशमें- ' 
पु० १६६-ज्ञाती सत जानता है कि मेरा स्वरूप शुद्ध ज्ञनानन्द है। ज्ञान और श्रानन्दकी विशुद्ध वर्तना 
के अतिरिक्त अन्य जो कुछ प्रवृत्ति होती है, मनस प्रवृत्ति हुई, बचनोंसे हुई श्रथवा कायसे हुई, तो ये 
सथ प्रवृत्तियां अपराध हैं। अज्ञानोको ये प्रवृत्तियां अपराध नहीं मालुव देती । वह को इन प्रवृत्तियोंको 
करता हुआ अपना ग्रुग समभता है। मुभमें ऐतो चतुराई है, ऐसी कला है कि मैं अ्रत्प समयमें ही धन 
संचित कर लेता हूं। ज्ञानी पुरष जब कि यह समभता है कि ज्ञानस्वभावके आश्रयकों छोड़कर अ्रन्य 
किन्‍्हीं भी पदार्थों का जो श्राश्रय लिया जाता है वह सब अपराध है। उससे मुझे लाभ नहीं है, 
हानि ही है। कर्मतन्व हा, आकुलता हो और कुछ सार- बात भी नहों है, ऐसा यह ज्ञानो पुरुष 
जानता है। न तो अज्ञानों को धन संचंय में होने वाली विपदा का विपत्तिरूप अ्रतुभव होता है और 
न-जो धनोपाज॑न होता है उम्तमें भा जो अन्य .विपदायें आती हैं उनका ही स्मरण हो पाता 
है । न ्ल् .. 
लोभीको धन जीवनसे भी प्यार। है, इसका विंत्रण देखिये १४ वें छल्दके एक प्रवचनांशमें-पु० १७२- 

- भैया, समयका व्यतीत होना दो वातों का कारण है-एक तो आयु के विनाशका कारण है और दूसरे. 
धनप्राप्तिका कारण है। वर्षभर व्यतीत हो गया, इसके मायने यह है कि एक घर्ष की आ्रायुका क्षय हो 
गयां और तब व्याजको प्राप्ति हुई । यों कालका व्यतोतत होना, समयका गुजर जाता दो बातोंका कारण 
है-एक तो थ्रायुके क्षयका कारण है और दूसरे धन को वृद्धिका कारण है। जैसे हो काल गरुजरता है 
तेसे ही तैसे जीवकी भ्रायु कम होती जाती है और वंसेही व्यापार आ्ादिके साधनोंसे या व्याजके साधनों 
से घनका बरबादो होती है। तो धनी लोग झथवा जो “नी अधिक बनता चाहते हैं वे लोग कालके 
व्यतीत होने को ग्रच्छा समभते हैं। ता इससे यह सिद्ध हुँप्रा कि इन धनिक पुरुषों को धन जोवन से 
भी अधिक प्यारा है। वर्ष मर का समय गुजरने पर धन तो जरूर मिल जायगा, पर यहाँ. उसकी 

जायगी । ऐसे घन का जा लोभो पुरुष है अथवा घन जिसको प्यारा है और समय 


आयु भी कम हो ५; हे 
गुजरने की बाट जोहता है उसका अथ यह है कि उसे धन तो प्यारा हुआ, पर जीवन प्यारा, नह 


हुआ । कक | | 
' आनन्दपद्धतिका क्या उपाय है, इसे देलिये १६ वें छन्दके एक प्रव्नांशमें-डे झ्ात्मतु, यदि तुझे आनन्द 
की इच्छा हो तो पर पदार्थों में इष्ट अनिष्ट बुद्धिका परित्याप कर और शुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूप निजतत्तव 
का परिचय कर | शुद्ध आनन्द अनादि अ्रवन्त स्वभाव आत्माके आश्रयसे हो प्रकट होता है । आवन्‍्दमय 
श्रात्पतत्वको लखने वाले उपयोगमें ऐसी पद्धति बनती है जिससे आनन्द ही प्रकट होता है |. वहां क्लैश 


के अनुभवका अवकाश ही नहीं हैं। जो पुरुषार्थी जीव सत्य साहस करके तनिविकल्प ज्ञानत्रकाश की 


आस्था रखते हैं उन्हीं का जीवन सफल है। अश्रावन्‍द आनच्दमय परम की उपासना में है। आनन्द 


(२३४५-२३६) इष्टोपदेश प्रवेचनत १; रे भाग ह | [ ४३१ ) 
वास्तविक्र समृद्धि में है। समृद्धि सम्पत्तता होने का चाम् ही आनन्द है। परमार्थ समृद्धि सम्पत्तता में 
_ निराकुलता होती हो है । यह सम्पत्तता त्यागमय स्वरसपूर्ण आत्मतत्त्व के श्रावलम्बन से प्रेश्चिद्ध होती 
हु वास्तवमें घृणाके थोग्य है वया, इसे पढ़िये १५ वें छनत्दके एक. प्रवचनांगमें इस प्रकरणंपें यह बात 
जानता चाहिए कि थ्रुगाके योग्य बह शरोर नहीं है, किन्तु जिम गन्दे जीवके बसने से ये पत्रित्र स्कंव 
भी हड्डी खून आदि रूपमें बन गये हैं वहजीव गन्दा है। तर आंता कोई जीव तो शरीर कैसे बन जाता? 
शरीरकी गन्दगी का कारण वह अशुद्ध जोव, है । श्रव जरा जीवमें भी निरखो तो वह जीव अशुद्ध नहों 
है, किन्तु जीवकी जो निजी विभावमय वान है, श्रशुद्ध प्रकृति है, विभाव परिणति है वह गन्‍्दो है । 
- जोब तो जसा सिद्ध प्रभु है बैसा । कोई पन्तर नहीं है, श्रत्तर मात्र परिणतिका है| तो जीव में भी. जो 
रागद्व ष मोहकी परिणति है बह बृणाके योग्य है, यह शरीर, यह पुरुष थुगाके याग्य नहीं है, मुल बात 
यह है। लेकिन इस प्रकरणमैं परमतत्त्व ज्ञानियोंकों हृष्थिमें श्रेने वालो बात के लिए व्यत्रह्ारिक बात 
केही जा रहो है । ' औ ब री 
ह ...ज्ञानीका विवेकपूर्ण चिन्तन तो देखिये-१६ वें छुंन्दके एक अबचनांशमें-भैथा, यह देह न रहेगा । अय्छा 
सुभग सुडौल सबल पुष्ट हो तो भी न रहेगा, दुर्वज, अपुष्ट हो .ता भी न रहेगा, परन्तु जीवका भाव, 
जीवंका संस्कार इस शरोरके छोड़ने पर भी रहेगा । तो ज॑से कुटुम्बके लोग महिमानमें वैसी प्रोति 
करते हैं जैसे कि अपने पुत्र में करते हैं, क्योंकि जानतें हैं कि यह माहमान हमारे घर का नहों है। 
आया है जायंगा और ये पृत्रादिक मेरे उत्तंराधिकारो हैं, मेरे हैं, या समझते हैं। इसोलिए मानों 
'सहिमान नाम. रखा है-महिमा न। जिसके प्रति घर वालों को बड़प्पन की बुद्धि नहीं है, प्रियता की 
बुद्धि नहीं है बे सब महिमान कहलाते हैं। तो जेसे कुछ समय टिकने वाले के प्रति, अपने घरमें न रह 
सकें ऐसे लोगों के श्रति ये स्नेह नहीं बढ़ाते, अपना वेभव नहीं सौंप देते, ऐसे ही यह विवेकी कुछ दिन 
रहने वाले इस शरीर के लिंए अंपना दुर्भाव नहीं वनाता है, खोंटा परिणाम नहीं करता है, उसको हो 
सेवा किया करे ऐसा संकल्प नहीं होता । अपने उद्धार की चिन्ता होती है उप्तको जा ऐया ज्ञानों हा, 
विवेकी हों। हक ह 
ह पारमाथिक उदारता तो देखिये, जिसका फल मधुर ही मधुर है, पढ़िये २३ वें छन्दके एक प्रवचनांशमें- 
अपने को ज्ञानस्वरूप समझता, अकिचन मानना, केवल स्वरूपसत्तामात्र श्रपने को निरखना, एक भो 
'पंसे का अपने को घंनतो ने समझता, एक अर भो मेर। नहीं है, ऐसो अयनो बुद्धि बनाना, इससे बढ़कर 
उदारता क्या होगी ? संम्यस्त्ञानमें सर्वोत्तृष्ट उदारता भरी हुई है, मगर कहने सुनने माचका ही सम्य-- 
ज्ञान नहीं होता है, उप्तका कुछ प्रेक्टिकल प्रयोग हो तब समझा जाय कि हां इसके ऐसा ही सम्यग्शान 
- है। सर्वे परभावोंसे रहित ज्ञानमात्र मैं आत्मा हूँ, अकेला हूं, सबसे न्‍्यारा हूं। मेरे करते से किसी दूसरे 
का कुछ होता नहीं है । भ्रत्यन्त स्वतन्त्र मैं आत्मा हूँ । ऐसा केवल अपने अह ते आत्मा का अनुराग हो 
, तो वह पुरुष वास्तव में अमोर है, सुखी है, पवित्र है. विजयी है, और जो बाहरी पदार्थों में आश्रक्ति 
लगाये , हुए हैं, कितना ही धन का खर्च है, कितने ही भंफेट भी सह रहे हैं और मृत्यु के दिन निकट 
आ रहे है | प्रथम तो किसी को भो. मृत्यु का पता नहों है, पर आयु श्रथिक हो जाय तो उसके बाद और 
क्या होगा ? बचपनके बाद जवानीं और जनानीके बाद बुढ़ापा और बुढ़ापाके बाद क्या फिर जवानी 
आयगी ? नहीं। मरण होगा, फिर नया जन्म होगा। तो यह समय प्रवाह से बह रहा हैं और हम 
-मंमतामें कुछ अन्तर न डालें, ढोल व करें तो सोच लीजिये क्या गति होगी । 


( ४३२ ) ह कर सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 
को अनाज जा गा दिय व 
गाय, बंसल, भंस हु ॥ तो बंहां उस हो रूप अपनी के ति। रो मा 
मे अपने को पिरलर मनुष्यता की प्रतीति मा 
रखते हैं। में मनुष्य भी नहीं हं, किन्तु एक अमृत ज्ञाना- 
वरूप चेतन पदार्य हं। ऐस्नी प्रतीतिमें कब कंव रहते हैं? कभी नहीं। यदि ज्ञासानन्दस्वरूपकी 
प्रतीति हो तो फिर आकुंलता नहीं रह सकती है। श्राकुलता कहां हैं। निराकुल शुद्ध ज्ञानांनन्दस्वरूप 
आत्मतत्त्वकों निरखें तो वहां ओकुलंता का नाम नहीं है । यह अपने स्वरूपसे सत्‌ है, समस्त परभावोंसें 
मुक्त है, प्रभु है, यह में आत्म निर्मेम हैँ। यहां शुद्ध ज्ञॉयकर्स्वझुूप गात्मंतत्वकों मिरखा जा रहा है। 
8 मिथ्यात्व, काम, क्राध, मान, माया, लोभ श्रादि कुछ भी परभाव-वहीं हैँ । ह्वरंसतः निरखा जा 
ह ६ रे 
भयके ऑद्पाये यह प्राणी स्वयं बनात। है, देसिये ३० वें छन्दका एक प्रवचनांश-जंब तक इस जींवके 
शरीर ग्रौर आत्मामें एकमेक मान्यता रहतो है, शरीरको ही यह में है ऐ'गा समा जाता है तब तक 
इस जीवको भय ओर दु:ख होता है। ये जगतके प्राणो जो भी दुःखी हैं-उनके दुःखका कारण एक 
पर्यायबुद्धि है । अन्यथा जगतमें क्लेश है कहां ? ये सब बाह्य पदार्थ हैं। कैसा ही परिणमें, हमारा क्‍यों 
बिगाड़ किया ? कोई भी कष्ट की बात नहीं है। आज' वैभव है, बल न रहा, हमारा क्‍या विगड़ें 
गया ? वह तो हमसे भिन्न ही था। रही एक यह बात कि अपना जीवन चलाने के लिए तो धनकीं 
जरूरत है। तो जोवन चनाने के लिए कितने धन को जरूरत तृष्णा क्यों लग गयो है, उंसका 
कारण है केवल दुनियामें अ्रपनी वाहवाही प्रस्तिद्ध करना, अन्यथा घनकी तृष्णां हो नहीं सकती । धन 
भ्राये त। आने दो । चक्कर्तियोंके ६ खण्डका वेभव आता है, झआनकां मना नहीं है किन्तु उस वेभवको ही 
अ्रपना सर्वस्व समझ लेनब, इसके बिना मेरा: जीवन नहीं है, .यही मेरा शरण है, ऐसी बुद्धि कर लेना, 
थही विपत्ति को बात है। | | ॥ 
जीव और कमंमें निमित्तनें मित्तिक भाव होने पर भी ख्तंत्रता है, पढ़िये और अपना फायदा- निकालिये 
छुन्द ३१ वें का एक प्रवचनांश-जोबमें और कर्ममें परस्पर निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है। जीवके भावका 
निमित्त पाकर कर्मो का वन्बन होता है अर्थात्‌ करार्माग गंणायें स्वयं हो कर्मझपसे प्रदत्त हो जाती हैं । 
और, कर्मों का उदय होने पर यह जीव स्वयं रागादिक्ल भावोंमें प्रदत्त हो जाता है | ऐसी इन दोनोंमें 
परस्पर में निमित्त नेभित्तिक सम्बन्ध है फिर भो करिसो भी पदार्थका परिणमन किसी अन्य पदायें में 
हों पहँचता है। जैसे यहीं देख लो बोलने वाला पृर्प और सुनने वाले लोग इन दोनोंका परस्पर में 
निमित्त नैभित्तिक सम्बन्ध है। बोलने वाले का निमित्त पाकर सुनने वाले शब्दोंकी युतकर और उनको 
अर्थ जानकर ज्ञानविकास करते हैं। यों उनके इस ज्ञान विकास में कोई वक्‍ता निमित्त हुआ और वक्त 
का भी श्रोताओं शो तिरखकर धर्म चर्चा सुनाने की रुचि हुई। ये कंल्याणार्थी हैं, ऐसा जातकर वक्ता 
उस प्रकार से झ्फ्ता ध्राषण करता है। तो यों वक्ता को बोलनेंमें श्रोतागण निमित्त हुए और श्रोता- 
गणोंके सुनते भ्रौर जातनेमें वक्ता निम्तित्त हुआ, ऐसा परस्परमें निर्मित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है; फिर भी 
वक्ताने श्ोताग्रोंमे कछ परिणमन नहीं किया और शथोतावोंने वक्तामें कुछ पड परिणमत नहीं किया। 
ऐसे निधित्त नेमित्तिक सम्बन्धका यथार्थ मंर्म तत्वज्ञानी पुरुष जांचता है । 
आ। वहां मुत्तिके आनन्दका परिचय कँसे पा सऊते हैं ? पढ़िये ३३ वे छन्दका एक अ्रवचनांश-जों सा 
संत्र । तो [ झुष आत्मा और परको प्रस्पर विपरीत जाचता है और आत्माके स्वरूपका अनुभव करता 


(२३४८+२३६) इष्टोपदेश- प्रवचन भाग । ( ४० ) 
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क्तमें ऐसा युख होता 
फिर जिसके सब: 
तोंकी कंतता सुख 


है उत्तमें जो इसे आवन्द मिलेगा उस आनन्द की प्राप्तिसे यह जावे जाता है कि २ 
.. है। जब क्षण भरकी निराकुलतामें, शुद्ध ज्ञानप्रकाशमें उसे इसका श्रावनन्‍्द मल 
- घूल कलंक दूर हो *ये हैं, हैं उन झरहंत सिद्ध कर 
होता होगा । वह अ्र[र्व॑ है आर उसकी पहचान इस ज्ञावा का हुई हैं। को से का ही पेड़ा 
लेकर खाये और [5 एक खरूपयेफा एक सेर वही पेड़ा लेकर खाये पर स्थराद मे दोनोंकी एक 
सा ही आया, फक केवल इतता रहा कि वह बरीब छककर न ख। सका, तरसता रहा, पर स्वाद 
तो वह वंसा ही जान गया। इसो तरह ग्ृठस्थ ज्ञानों क्षण भर के अआात्मस्वरूप के अनुभव में 
., पहिचान जाता है मगवन्तों को क्रिस प्रकार का भ्रावरद है। भले हो वह छुक्रकेर आतत्द न लूट सके 
. लेकिन जान जाता है। यों यह ज्ञातों पुरुष श्र. त्मज्ञात से छत्रित के सुब्र को निरस्तर पहिच्ानता रहता 


हैँ । ह 
विपयसाधनोंकी असारताका एक चित्रण देखिये ३६ मैं छन्दके एक प्रवचनांशा-भंयरा, इस लोक में 

रमण करने योग्य क्या है ? जो कुछ है वह प्तत्र जन के वुत्बुरेकी तरह चचल है, विनाशोक है कुछ हैं 
क्षण बाद मिर जाने वाला है | जैसे जलका बुला देर तक ठडहरे तो उप पर बच्चे ज्ञाग बड़े खुशभ होते 
हैं श्रौर शान के साथ किसी बबूले को अपना मानकर हर्णे के साथ कहते हैं देखो मेरा बबूला अब तक 
ठहर है। बरसात के दिन हैं, जब ऊपर से मकान का पानी गिरता है ता उम्रमें वबूने प॑द। हो जाते हैं 
. बच्चे लोग उनमें अपनायत कर लेते हैं कि यह मेरा वजुला है, कोई लड़का श्र यक देर तक क जापवा 

-वह बच्चा ताच उठता है, मेरा वन्नूला अब तक बला हुत्रा है | ऐसे ही बढ पर्याथ, यह जाल, यह शरीर 
बबुलेकी तरह है। इस अज्ञातः बच्चों ने अपना अपना बबुजा पकड़ लिया है. यह मेरा बनना है, यह 
बतूला कुछ देर तक टिक जाय तो खुश होते हैँ, मेरा वबूला अब तक टिका हुमा है । या वे , यागी पुरुष 
इन्द्रजालकी तरह समस्त जगतका जान रहा है। यहां किससे प्रीति करें, कौन भेरा सद्ाय है. किसके 
शरण गहें, जो कुछ भी है वह सत्र अपने लिए परिणमत्ता है । 


82, 6% ५ 5 
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ग्रीश्वर उपदेश भी दें, फिरभी अन्तरंग तो देखिये कसा विरक्त है, पढ़िये ४१ वे छन्दका एक्र प्रवचनांश- 
शुद्ध आत्मतत्तका परम आनन्द पा लेते वले योगी के एक सिफ आत्महृष्टिके अतिरिक्त अन्य सब बातें, 
व्यवसाय पदार्थ, नीरस और अरूचिकर मालुम होते हैं । किसी भक्त पुरषकी कहीं उपदेश भी देता पड़े 
तो वह उपदेश देता हुप्रा भो न देन को तरह है। कर्मों के उदय को बात वीवराग पुरुष के भी हवा 
करती है। अरहंत, तीर्थंकर परमात्पा हो गये, उनको श्रंतरंग से कुछ भी बोलने की इच्छा नहीं है 
जेक्रित कर्मों का उदय इस डी प्रकार का है कि उनकी दिव्यध्वनि खिरती है, उनके उपदेश दिव्यध्वनि- 
रूप में होते हैं। जब वातराग परमात्मा के नो किस्ती किसी स्विति तके कददिपदरश थ्रोग होता है, 
यांतना पड़ता है, यद्यपि उनका वह वो 4 निरीह है और सर्वावनिगत है, किन्तु यह अवशध्या ग्ात्मा के 
सहूय नहीं होती है, तब जो रावसद्वित हैं ऐसे योपीद्व्र जिनको वातराग गात्मतत्त्व स प्रम है. किन्तु 
रागांग शेप कीई अनुरोष-क ता है तो वे उपदेश भो देते हैं, अथव। कोई समय निश्चित कर 
दिया, लोग जुड़ जाते हैं ते वालता भो पड़ता है, फिन्‍्तु बह वागो बोबकर भी ने बोलने की हो तरह 
है। 


* 


े  धर्मपालन हो निष्पक्ष पद्ॉल त्मक्िय्रे ४३ वें छुत्दके एक प्रवचतनांसर्मे -आात्म का हि ते, आतनाफा वर्म, 
जिसको पाज़ब करन से विम्ननतरे शान्ति शआप्त हानों व बच कहाँ बाहर से मिलेगा। कोई निष्पक्ष 
बुद्धिसि एक शान्तिका हो उद्देश्य ले ले और विजुद्ध बर्मपाल | करने को ठाव ले तो सब कुछ अपने 


कप 





( डें३१४ ) 'सहणार्नन्द सांहित्यें ज्योति प्रथम भाग' 


शीनस्वरूपका निर्णय कर सकता है । कभी य.. धोखा हो कि सभी लोग अपने अपने मजहृब को गातें 
हैं, कहाँ जाकर हम धर्म को बात सीखें | जिसकुलमें जो उलन्न हुआ है वह उसही धर्मको गाता है । जो 
जिस कुलमें उत्पन्च हुआ है वह उस ही धम की गाता है। जो जिस कुल में, धर्म में: उत्पन्न हुआ वह 
रूढ़िवश उस धर्म और कुल की गाता है, पर कहां _ घर्मं, कसा है धर्म, किस उपाय से शान्ति का 
मार्ग मिल सकेगा ? सन्देह हो गया हो, और सन्देह लायक वात भो है। अपने अपने पक्ष को ही सब 
' गाते हैं। सन्देह होना किसी हद तक उचित ही है । ऐसी स्थिति में एक काम करें। जिस कुल में, 
जिस धर्म में म्राप उत्तन्‍्नः हुए हैं उसकी भो कुछ बात मत सोचें, जो कोई दूसरे धर्मो' की बात 
सुनाता हो उनको भो मत सुनें, पर इतनी ईमानदारी अ्रवश्य रखें, इतना मिर्णय करलें कि इस लोक में 
जो भी समागम पिले हैं घव वेभव, स्वजनत, मित्रजत, ये सब भिन्‍न हैं और श्रसार हैं। इतना निर्णय 
तो पूर्ण करलें, इसमें किसी मजहब को बात नहीं झ्रायो, यह तो एक देखो और अनुभव को हुई वात 


है। 
अध्यात्मयोगका मोटासा परिचय पाइये ४७ वें छदके एक प्रवचनां-+में-जो पुरुष प्रवृत्ति और निवृत्ति- 
छूप व्यवहारसे मुक्त हाकर आह्माके अनुष्ठानमें निष्ठ होते हैं श्र्थात्‌ अ्रध्यात्म में अपने उपयोग को 
जोड़ते हैं उनके उससे अलौकिक श्रानन्द होता है | योगो का अर्थ है जाड़ने वाला । यहां हिसाब में भी 
तो योग शब्द बोलते हैं। कितना योग हुआ श्रर्थात्‌ दोतों मित्राकर सव एक रस करदें इसो के मायने 
तो योग है। चार और चार मिलाकर कितना योग हुआ ? श्राठ। भ्रब इस झआए। अ्रव इस आ्राठमें 
पुथक्र पुयक्‌ चार नहीं रहे । वह सब एक रस बनकर एक आष्टक बन गया ३ । इस प्रकार ज्ञान करने 
वाला यह उपयोग और जिम्नका ज्ञान किया जा रहा है ऐसे उपयोग का हो आरधारभूव शाश्वत शक्ति 
इस तक्तिप्रें इस व्यक्तिका योग कर दो । अर्थात्‌ न तो व्यक्तिको अलग बता सके और न शक्तिको अलग 
बता सके किन्तु एक रस बन जाय इस हो को कहते हैं अ्रध्य स्मया ग । 
(२३७-२३४) पञ्चास्तिकाय प्रवचन ?, २, ३े भाग 
परम पृज्य श्री कुन्दकुन्दाचार्य देवरचित पञ्चास्तिकाय अन्य पर पृज्य श्री सहजानन्द जो बर्णों 
महं।रांजके विस्तृत प्रवचन इस ग्रन्थ में हैँ । 
(२४०-२४ २) पञ्चास्तिकाय प्रवचत ४, ५, ए भाग 
(२४३) प्लिद्धभक्ति प्रवचन है 
पुज्य थ्रो वर्णी जो महाराजके सिद्ध मक्तितर जिस्लूत प्रशचत हुए हैं उतका संकलन इस पुस्तक 
में है । यह पुस्तक -पं० श्रजितकुमार जी शास्त्री माँयो द्वारा वीरवुन्देलखड प्रत्त कांस्रिम छपत के लिये 
५ लाल पूव दिया हुआ था अव बके छपना भी प्रारम्भ नहों हुग्ा । 
“5 (२४४) शान्तिभक्ति प्रवचन 
१-दशभक्तियोंमें प्रसिद्ध इस शान्ति मक्ति पर पृज्य श्री १०४ मनोहर जी वर्णी सहजावन्द महाराज क 
प्रवचन हुए हैं। प्रथम छन्द में बताया है कि भव्यजीव भव-दुख संताप ने सह ग्रकने कारण प्रभुके शरपर्म जाते ई, 
उधी सिलसिले में एक प्रवेचनांश पढ़िपे-हे प्रभो, आपके स्नेह से ये समस्त भक्तजन आपके चरणव्दम को 
झरण में नहों ग्राये हैं। इनके आने का कारण ता दूसरा ही ६ । वह कारण यह है कि यह संवार स््धी | 
झौर समुद्र भयानक सागर नाना प्रकार के दु:खों से भरा हुआ हैं। यहां के दुःखों की क्‍या चवां कर । : 


(२४४) थ्ान्तिभक्ति प्रवचन (हज 


से संप्तारी जोब विकल्‍प मृपलों ते रातदिनं कुंट रहे हैं। यहां से मरण करते हीः तुरन्त टूपरा नया देह 
धारण कर लेते हैं। यों जन्म मरण को परम्परा में फसे हुए ये प्राणी दुःख सह रहे हैं। जन्ममरण 
करते हुए में जब जिम्त जनह पहेवें वहां के समागर्मों को अववामान लेते हैँ। पर द्रव्यों का अपना 
मानते के बराबर संकट दुतिया में अ्रन्य कुछ भो नहीं है । स्व संकटों का पुक्त बड़ी सूक्त है । फिर 
शरीर के. साथ रोग व्याधियों के भुख्॒ प्यास, शर्दीयर्मी अदक के अनेक संकट लगे हुए हैं। जहां देखो 
लोक में सर्वत्र दःख हा ढ़:ख छाया हम्मा है, यही कारण है कि ये भक्तजव आपके चरणव्दव को झरणमें 
ग्राये हुए हैं। जंसे यहां भो लाग कभी चन्द्रमाकी झातल किरणों को सेवन के लिये, अथवा 
ठडे जल में स्तान करने के लिये अ्रथवा बृक्षों की छाया में वंठकर आराम करते के लिये आ्राते हैं सो वे 
उन चन्द्रमा की किरणों के प्रेम से या जल वृ ज्ञ ग्रादिक के प्र मे से नहों श्रात हैँ बल्कि आअवन ग्र्शों का 
श्राताप मेटने के लिये आते हैं । ह व 
-प्रभुभक्ति से संवन्धित अदुमुत निभित्त चैमित्तिक प्रसंग * देखिये-दू।रे छल्दके एक्र;प्रवचतांशमें-अदभुनत 
* मिमित्त नैभित्तिक प्रसंग-हे प्रभो | जो मनुष्य झ्राषके स्व्रछप के स्मरण में , रत रहते हैं उनकी विधव 
रोम' में नहीं सताते, ज्ानन्‍त हो जाते हैं । ज॑ंसे कि |कसो कुद्ध आर्शीविपत्रर सपं ने किसी को डस लिया 
हो, तोडसे गये पुरूप के शरीर में विप को ज्वालायें फरदा हों, नत्ताजालों के रूप में, रंगों के रूप 
' में पिप की ज्वालायें अग्ति की तरह धवक्क रही हों और गर्मी, सताप का ज्वाला भी जल रहा है इतना 
बड़ा तेज विकरालन वरिप विक्र+ भी विद्यासे, औयधि से, जन्त्र मस्त्र से, जलहवन आदि से शान्ति को 
प्राप्त हो जाता है। निधित्त नेमित्तिक सम्बन्धका भी जरा स्व देखियेग। । जिसे पुरुप के थरार में 
विप छाया हुआ है। वह पुछप तो दूर है और उत्तका विप भाड़ने वाला मंतरवादा उससे दूर है, और 
कितने ही तो ऐसे सुने गये हूँ कि जिस पुछप को मत्रवादों ने कभी देखा भो नहीं, कसा अन्य पुछप ने 
उसके पास जाकर समाचार दे दिया कि अमुक जगह अम्ुुक पुरूप को सपने डस जिया है, ता वह मंत्र- 
वादों बहीं से अपने घर में बंठा हुश्ना ही कुछ मंत्र जपता है या कोई तंत्र करता है और व उस पुरूष 
का विंध दूर हो जाता ई तो जब इतनो दूर से रहने वाला मंत्र वादो कहों दूर रहते वाव पुरूप के देह 
में व्यापे हुए सप॑ के बिप को दूर कर देता है तो फिर जिस गात्मा के साथ शक क्षेत्रावगाह होकर यह 
' शरीर रह रहता है वढ़ आत्मा यदि अपने भाग छुद्ध बनाये, प्रभु का स्मरण करे तों प्रभु भक्ति के प्रसाद 
से समस्व विध्तय, समस्त रोग दर न हो सर्के यह कंसे हो सकता है ? श्रर्थात्‌ अवश्य ही वे राब रोग दर 
' होंगे । ' 
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पांचवे छनन्‍्दके एकप्रवचनांथमें देखिये-प्र भुद्शवफी वया विधि है जिससे व्याधि व्यय होना कोई आदइचर्य 
दी वात नहीं रहत्ी-प्रभुदशनविधि-ग्रभ्ुु को केवल ज्ञान पृज्ज के हूप में निरखने से प्रभु के दर्शन हाते 
: वह दर्शन अमुभवात्मक है। चक्ष्‌ से श्रागे कोई प्रभु दिल्च जाय; सामने हो ऐसा काई दर्शषव नहीं, 
किन्तु अपने झनुभव से ज्ञामात आनत्दवास स्वरूप की जो अनु क्षति होती वह है प्रभदर्भव । जिस काल 
में प्रभु साक्षात्‌ बिहार किया करते थे उस काल में भो प्रछु का दशत नेता से न होता था। प्रभु झरोर 
सहित थे। शरीर के दर्शन हो गये, पर प्रश्चुत्ञा का दर्घत तो उस समय भी ज्ञातरी विवेक्नो पुरूप ज्ञान 
ज्योति के झप में ज्ञानानुभूति के रूप में इन किया करते थे , वह ज्ञान जान तत्व स्वययर सम्पर्करहित 
हूं। भोग रहित है, पिन है, अमृत ह। केत्रज जानतव हो जिसका कार्य है ऐस अपूर्त पद्रित्त ज्ञानमान 
₹+झूप की निरखने पर उपयोग निर्मार होता है ओर उसके प्रतात से ये रोग भी न्ीक्म नष्ट होते हैं । 
उसाहस्ण में कहते हूं कि जैसे मंदास्तत्त सिह के भयानक जब्द से वनके हस्तीमाग जाते हैं ऐसे ही आप 


४ ०्पा 


(्‌ ) ; 'सईजाननदे यम 
आर, है सहजाननद साइत्य ज्योत्ति प्रथम गाग' 


के चरणस्तवन से अनेक रोग दुर हो जाते हैं। 
अगक हि सम कक पे न है इसका हर ह गे देखिये पत्र छन्दके एक प्रवचनांडंमें- 
| टान्त- ४ कि १० जुलाहा हाट के दिन किसी गांव से किसी शहर - 
गये। गांव और शहर के बोच एक नदो पड़ती थो। तो मानो शनीवार के दिन का हाठ था। हाट कर 
के वे जुल्ाहे ४ बजे शाम को अपने गांव के लिये लौट पड़े । नदी भो पार कर ली । जब नदी के दूसरी 
पार झा गये थे। उन सवमें से किसी एक जुवाहे ने कहा कि अपन लोग गिनलें अपने सभी मित्र है कि 
नहीं, गिना तो € हो लिकल्ने, वे गये तो थे १० मित्र पर सभो ने गिता तो सबते & हो मित्र पाये सोचा 
भोह ! हमारा एक मित्र गागब हो गया । उत सबमें परस्पर में बड़ा प्रेम था, सो वे अपने एक थिन्र के 
गुम हो जाने पर बड़े दुःखी हु?-हाय ! गये तो थे तीव चार रूपये मुनाफे के लिये और अपने एक मित्र 
को ही खो दिया। पता नहों वह मित्र नदी में डूब गया या अ्रन्यत्र कहों खो गया । यों वे सभी अपने 
एक भित्र के न मिलने पर इतने दुःखी हुए कि सभी जुलाहों ने रो रोकर अपने सिर भी फोड़ लिये। 
भया ! भ्रम का बड़ा कठिन दु:ख होता है । जब एक सुभता पुरूष आया और उसने रोने का कारण 
पूछा तो उन जुलाहों ने बताया कि हम »यये तो थे १० भित्र पर हममें से १ मित्र न जाने कहां गायव 
हो गया ! पता नहीं नदी में डूं / यया या कहीं मर गया । उनकी बात सुनकर उस सभते, पुरूप ने> एक 
संरसरी निगाह में ही देख लिया कि हैं तः दरों के दसों और ये क्या कह रहे हैं ? सो वह सूझता पुरूष 
बोला-अ्रगर हम तुम्हारा (० वां मित्र बता दें तो वया दोगे ? वे जुनाहे बड़े खुश हुए और बोले-हां हां: 
भैया बता दो, तुम्र जो कह्रोगे सो देंगे । अच्छा तुम सब लोग खड़ हा जावो एक लाइन में | खड़ हो गये 
झौर एक बंत से थोरे धोरे मारकर कहे-देखों १, २, ३, ४, ५, ६, ७, 5, ६, और -जर। जोर से मार 
कर कहे यह १०। यों सभी जु हों के क्रम क्रम से बेंत मार कर सभी को उनका १०वां मित्र बता 
दिया । वे सब जुनाहे अपने १० वें मित्र को पाकर बड़ खुश हुए । ता भया ! भ्रमका दुःख इतवा कठिन 
होता है । ु | 
४- १६ वें छन्दके एक प्रवचनांशमें परमिहत समर्थ योग्य प्रकार की अभ्यर्थना। की है, मनन की जिये- 
ग्रात्महित के हृढ़ निणय के संकल्प की आ्रावश्यकता-भैया अ्रपना पहिले यह पक्‍का विर्णय बना लीजिये 
कि मुझे तो आ्रात्महित करना है, और कुछ मतलब हो नहों । थोड़ें दिवा का जीवन है। इसमें हमें क्या 
विवाद कंरना । क्‍या लड़ाई झगड़ा करता ? क्या पक्षपत्त करना ? हम तो खुद दुःखी हैं, श्रशरण. हैं, 
बेचारे हैं, क|ई ठीक ठिकाना नहीं है । पहिले अपने को तो ध्षम्डाल लें। वादविवाद में क्या रखा है ? 
यों वस्तु स्वरूप का. निणय करके जो यहां अपना तिणय बनाता है वह नियम से पार होगा है प्रभो ! 
आपके चरण व्दय को ही मैं देव मानता हुँ। व्यव्रद्दार भक्ति में च*णों को भो देवता कहते हैं। इनके 
चरण ही हमारे देवता हैं, इन्हें छू लेने दो श्रौर परमार्थ प्रभु के दो चरण हैं दशव और ज्ञान वे देवता 
हैं। ज्ञान का यथाथे स्वरूप यान सामान्य प्रतिभास वाली शक्ति ये दो हमारे देवता हैं। तो है प्रश्न इस 
चरण व्दव को मैं देवता मानता हूँ और उस्न देवता क। स्तवन् कर रहा हूँ ।. शान्ति श्रटतक रूप से पाठ 
* कर रहा हूं । 4 डे पक 
ह (२४५) पंच।युरूभक्ति प्रवचन 
' १-इसमें दशभक्ति कथित पच्ज गुरू भक्ति पर पूज्य श्री १०५ मनोहर जी वर्णी जी सहजा।नन्‍्द महाराज 
के प्रवचन हैं। देखिये प्रभुमक्ति ज्ञानीजन क्‍यों करते हैँ इस तथ्यका दिग्दर्शन प्रथम छन्द के एक प्रवचनांश ड 
ज्ञानी द्वारा प्रभुस्मरण शरण ग्रहण में प्रधान करण-जन्म मरण का कलश भी बड़ा भयंकर है और, 


: (२४५) पच्जमुझूभक्ति प्रवचत ह ( ४३७ ) 


इस जन्म. मरण के बीच का जो सम्रय है वह भी क्लेश में व्यतीत हीता है । तो यहां की किसी भी बात 
के अनुकूल हो जाने से मौज मानना यह भी कर्त्तव्य नहीं और किसो भी वात के प्रतिकुंच ह! जाने से 
विषाद मानना यह भी विवेक की वात नहीं । आने आपमें बहुत घी रता लान। है। अपन आपकी हृष्टि 
. जो बाहर में चारों ओर फिक रहो हैं, श्रम रहो है उप्रको केन्द्रित करता है। कसे अपने आपके स्वरूप 
: का सम्पर्क बताया जाय, कप्ता दृष्टि और सम्बन्ध किया जाय कि यह ज्ञग्त अपने ज्ञानस्वरूप में मग्त हा 
सके ? ऐसी भावना जगी है ज्ञानोपुरूष का । तो वह बाहर में किसो का स्मरण करे, ग्रुणयान कर, 
शरण गह तो किसकी गह ? जिसका यह ज्ञान स्वभाव पूर्ण विकसित है जिस+त ज्ञान ज्ञानस्वरूप में मग्त 
, हो गया है। जो संसार के संकटों से सदा के लिये छूट गये है ऐसे पुरूपों को शरण ग्रहण करें सो' इसी 
: प्रयास में यह ज्ञानों ग्रहां अरहंत परम गुरू की भक्ति में जा रहा है । 


२-द्वितीय छन्द के एक प्रवचनांशमें सिद्ध प्रभुत्त की भक्त परलिये-सिद्ध परमेष्ठो का नमस्करण-मैं 
सिद्ध भगवान को नमस्क्रार करता हुं अन्त पिद्धांको नमस्कार करता हैं। में सतत निरन्तर अनन्त 
पसिद्धों को नमस्कार करता हूं जो अश्रष्टयुणों से सहित है और समस्त अष्ठ कम शत्र म्रों को जिन्होंने नष्ट 
किया है। यह आत्मा अपने आप सहज किस स्वभाव रूप है ? जब उस स्वभाव का विकास हांता 
तो उन निकारसों के परिणमत से, परिज्ञान से हम सम पाते हैं कि इप् आत्मा का सहज स्वभाव कैसा 
है। किसी एक बड़े पत्थर के भीतर क्या है, स्त्रयं अपन भात्र उप्र जाए क्‍या है यह बात तभी जान 
सकंगे जब कि ऊपर के आवरण हटें | ऐसे ही मेरे श्रात्मा में सहन सत्र भाव क्‍या है, यह वात ततब्र प्रकट 
रुप से विदित होतो है कि जब अश्रवरण विकार इसके ढाकने वाले ये सब दूर हो जाते हैं तब विदित 
होता है कि इस आत्माका सहजस्वरुप-यह है यह बात हमें सिद्ध भगवान स्वरुपको उपासना से सुविदित 
हा जातो है प्रभु में समीचोनता है कोई मल नहीं है शुद्ध हैं। अपन आपमें लवलान हैं। किसी भ। प्रकार 
का विकार नहीं है। क्योंक्रि उनके मोहनीय कर्म का अभाव हो चुका है प्रत्येक वस्तु ने अ्रव्ते आपको 
ओर से कोई विकास नहीं होता । कोई दोष नहीं होता । वह जंसा है तेसा ही है। विकास के मायने है 
कि जा उसमें बात स्वयं नहीं है वह वात आ जाय उसे विकास कहते हैं। अ्रन्तराय कर्म के न होने से 
एसी अनन्त शक्ति प्रकट है जिससे परिपूर्ण विकास वना रहता है। प्रत्येक पदार्थ अपन आपके सहज 
स्वह्प में रहता तो मैं भी हूं, मेरा भी अपने अपने सहज स्वरुप का यह सिद्ध गुग स्तुतिसे सुगम विदित 
हीता है । आप कोई स्वरूप है। 


३-साधक को व्यवहार में आचःर्य परमेप्ठीका शरण जानकर आचायंत्व के योग्य वास्तविक मूलगुणों का 

दिग्दर्शन कीजिये तृतीय छल्द के एक प्रवचनांश में-शाम्ति साधना के उद्यम में निश्चय शरण ब व्यवहार 
जरण का दिग्दशव-हमें चाहिय शुद्ध स्वराघोत शान्ति, जिवके था लेन पर कोई खतरा हो नहों है वष्ट 
होने का या कि उसके एवज में अशान्ति आन का । शान्ति भमोगते-भोगते कभो अ्शान्ति भी झा जाय 
ऐसा जहां धोखा भी नहीं है, ऐवी शान्ति चाहिये। इस प्रकार की शर्श-त चाहने वाले पुल्प यहां व्यव-- 
हार में हसन शरण गहें ? शरण गहें गुएवों की, और ऐसे गुरु ही यहां क्रिसको शरण गहें कि वे भी 
अपने कार्य को निर्वाध रुप से सफल बना सकें | तो वे गुदरा ज शरण गहते हूँ आाचाप पर गोष्ठियों को 
यह व्यवहार शरण की बात कही जा रहो है। विश्चय शर4 के सम्बन्ध में गुल्वों को ता कया, श्रविरत 
ते यरहष्टि को भी भूल नहीं हो सकतो, फिर भी जब तक प्रमाद ग्रवस्था है, तब तक व्यवहार शरण 
_अहय करना ही चार .ये | प्रमाद- युक्त अवस्था में हम एक आना हो रुखा ज्ञान बनायें, किसका कौत 
ही अपने लिये चरण हूँ और घर्म का श रण, णुछ को शरण त्याग दे तो वह श्ास्ति के मार्ग में 


( बडे ) | 'संहंजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 
ठीक प्रकार लग नहीं सकता । तो गुरुजनं भो जिनको केबल आत्मकल्याणको ही धुन है । श्रात्मस्वरुपं 
में मन्‍्त होने का ही जिनका भाव है वे भो जिनको शरण ग्रहण करते हैं उत आतार्य परमठियों का 
स्वरुप बताया जा रहा है कि उतको मात्रता क्या हो सकती है ? अस्वार्थ परमेटियों की योग्यव्षा बताने 
वाले गुण ३६ हाते हैं । इन ३६ गुणों को रुढ़ि और किस्म से है । १२ तप, ०० धर्म श्रोदिकस्पसे, किन्तु 
ये तो मुनियों में भी सम्भव हैं। ये ३६ गुण श्राचा्य के खास न रहे । वे ३६ गुण क्या हैं उन्हें सुनिये ८ 
' तो होते हैं श्राचाएवान झादिक गुंग-१२ तप, १० स्थितिकर्म और ६ आवश्यक कर्म । इनमें १० स्थिति 
कम और ८ भ्राचायंवत्व श्रादिक य १८5 गुण कुछ खास विशेषता रखते हैं। .-. ््। 
४-छपाष्याय परमेष्ठीफी उपातना निरखिये चतुर्थ छन्द के एक प्रवचनांशमें-उपाध्याय परमेण्ठी की 
उपाप्तना-सर्व आत्माओ्रोंमें जो परम पदमें स्थित हुए हैं उन्हें परमेष्ठी कहते हैं. ऐसे परमेष्ठी ५ होते हैं- 
अरहंत, सिद्ध, आचाय, उपाध्याय ओर साधु | इनमें अरहत तो वोतराग सर्वेज्ञ देह सहित भगवान का 
नाम. है, पिद्ध परमेष्ठो शरीररहित वीतराग सर्वज्ञ का नाम है, आचार्य परमेष्ठी जो साधुवों में से 
विशिष्ट तप २ चरण वाले हैं, विशिष्ट क्ष ।त। रखते हैं जो अपने संब के पव साधुओं का श्रात्मप.षण 
कर सकते हैं वे आ्राचाय परमेष्ठो हैं। यद्यपि श्राचार्य परमेष्ठी को साधुओं के श्रात्म-पोषण में कुछ नहीं 
करना पढ़ता । साधु ही स्वयं अपने कल्याण की भावना से झ्राचाय परमेष्ठी का शरण ग्रहण करते हैं 
और उनके आदेश म रहते हैं और इप्त घटना से आ्रात्रार्य परमेष्ठी के सहज व्यवहार से ही. साधुवों का 
आत्मपोषण होता उपाध्याय परमेष्ठी वे कहलाते हैं जो साधु ज्ञान में बड़े “जिनको ११-अंग, १४ पूर्वो' 
में से भी किसा का परिज्ञन है अथबा सबका परिज्ञान है” जिनमें उततो क्षमता श्रायों है कि मिथ्या- 
वादी पुरुषों के मदहप घोर अन्धकार को ध्वस्स करन वाले जिनके वचन निकलते हैं, प्रर्थात्‌ इतना 
विशिष्ट ज्ञान कि कोई मिथ्या प्रलाप करें तो ऐन पुएघों का मद अश्रंथकार दूर कर दें, ऐसे उपाध्याय 
. परमेष्ठी होते हैं । न री, ््ि पा 
५- रत्तत्रयमूरति साधु परमेष्ठी के सत्धंग में आइये, पंत्रम छन्द का एक प्रवचसांझ-रत्नत्रय पति साधु' 
परभेष्छी से अभ्यर्थवा-अब सिद्ध परमेष्ठो को भक्ति में कहते हैं क्रि जा सम्जग्दर्शनरसू्य दीप के प्रकाशक 
हैं जिनके दर्शनामात्र से भो निजतत्व से प्रभावित होकर मिथ्वात्व का वमन करके सम्यकक्‍त्वका एबाद 
लेते हैं, अथवा जो सम्पग्दर्शन दोपि से अन्त पूर्ण प्रछाशमान है, जिसका बहुत बड़ा भारो ज्ञान है, जिन 
को बड़ी लम्बी चारित्र पताकाः फहरा रहो है ऐस स॒ घु के गुत। हम सवकी रक्षा करें, व,स्तव में आत्मा 
का हित है ता सम्यग्द्शन सम्यग्ज्ञान व सम्वक चारित्ररूप परिणाम में है। यह देह भो जिसको हम 
झ्राप लोग लादे लादे फिर रहे हैं कल्य ता करा ऊक्ि जंसे अन्य लोग मर गये और उनके शरीर जला 
दिये गये, राख हो गये ऐसे ही राख हाने योग्व तो यह हम अपका शरीर है। इसको कब तक लादें, 
कब तक इसे सम्हारें, कब तक श्रगार करें ? इस शरीर का तो मोह छोड़ दें, ग्रथात्‌ ऐसा ज्ञान बनालें 
कि मैं तो अ्रकिञ्वन ज्ञानमात्र हूं यह देह मैं कतई नहीं हूँ | यद्यपि देहका वर्तमान में ऐसा बन्धत है कि 
देह को छोड़कर मैं कहां जाऊ ? मुझ को छोड़कर देह कहां जाय ? (जय तक भ्रायु का ५ उदय है तब 
तक की बात कह रहे हैं आगे भो यही वात है ससार में इलनेपर भो जंसे दूध श्रौर पा हुए होने 
पर भी स्यारे न्‍्यारे ही हैं इसी प्रकार यह जोव और यह देह इस समय एक क्षेत्रावगाही है तो 2 त्यरे 
न्यारे ही हैं। इसका स्वरूप विपरीत हैं। आत्मा तो अमूृूर्त है। इसमें हूप, रस, गन्ध स्पर्ने नहीं है और 


मूधिक है। एक दूसरे से बिल्कुल उल्टा है। आत्मा ज्ञान स्वरूप है इ्प् देह में ज्ञान का नाम 
ही भरे पड़े हैं। इनका स्वृरूप ज्ञान 


कि म 
यह दे 


निशान भी नहीं है, इसमें तो हड्डो, चाग, बुत, मांस झादिक ये 


ऊ 


(२६६) सहंज परमात्मतत्व प्रवचत ( ७४३६ ) 


है] 


. तो नहों है। ओर शुक श्रात्वाका स्वहपत्ञान है। तो इस देहसे मैं अंतर भी न्‍्योरा हूँ। देंह श्रेज्ञान जड़ 


' है और मुतैछप है । तो इस देड से यह मैं ग्रात्मा अभी भी तिराजा हूं. ऐता श्रपता सम्यग्तांत हो, विई- 
वास हो श्र इसी स्वरूप में रमण करनेकी कोशिश करें तो यह तो है हम आपके लिये शरण इस भव, 
को छोड़कर रत्तत्रव स्वत को छोड़कर अन्य कुछ भी शरण नहीं है । 

६- मंगलमय प्र॒प्ु से मगलख्प तिर्वाण परुमश्नी के लाभ की कामता कीजिये, पढ़िये आटबे छत्द का एक 
प्रबचनांश-मंगलमय प्रश्न॒ ते मंगलरूप निर्वाण परमश्री के लाभ को कामना>अहुंन्त स्रिद्ध आवाये, उपा- 
ध्याय और सर्वेत्ताधु ये सब मेरे मंगलरूप हों, और नित्रणिझरूय परम लक्ष्मी को देव । अरहत-जिनके 
चार घातिया कर्म दूर हो गये हैं, जिनके रागद्व ष मोह का सम्ूल नाश हो गया है, केवल ज्ञान के द्वारा 
जिनके ज्ञानमें सारा! लोकालोक प्रतिभावषित होता है, जितके अ्रनन्त ज्ञान अनन्त दर्शन, अनन्त सुख, 
अनन्त वीर्य प्रकट हुत्रा हैं ऐसे अरहत देव हम आप सबको मंगव प्रदान करें। लिद्ध भगवान-जिल्होंने' 
ध्यान रूपी अग्नि के द्वारा श्रष्ट कर्पो को दग्ध कर दिया है. और जो जन्म जरा मरण से परे हो गये 
हैं, जिन्होंने शाश्वत आ्ात्मपद प्राप्त कर लिया है जो लाक के अ्ग्रभाग में निवात्त करते हैं, शरोररहित 
केवल ज्ञात मात्र, ज्ञात ज्ञान ही जिनका स्वरूप है, ऐसे देदरदित तिझल परमात्मा हप श्राप सबको 
परमपद प्रदान करें। यद्यपि भगवान अपने अनन्तज्ञान और अनन्त ग्ानन्द का अनु भव छोड़कर भक्तों 
की पुकार में भक्तों के अतिशय में नह। लगा करते है वे ता अपने ज्ञानानन्द में मग्न रहा करते हैं 
किल्तु भक्तजन उनके इस विशुद्ध स्वरुप को निहार कर स्वयं ही उस मार्ग में लगते हैं। और परमपद 
प्राप्त करते हैं तो जिवका आलम्बन लिया था कल्याण प्राप्प करव बाल जोवों ने नि्नित्त दृष्टिसे 
यह कहा जाज्ना है कि प्रभ्चु ते इनका कल्याण क्रिया और यह बात आाजखन प्रस्त में युक्ति संगत 
है । 

(२४६) सहज परम त्मतत्त्व प्रवचन 

अध्यात योगी पृन्‍य श्री सहजानन्द जी वर्णी महाराज मे सहज परमात्मतत्त्वाष्टक स्तोत्र बताम्रा था जिसमें 
परमन्रह्मस्वरूपका रतबच किया गया है। इस पर जो प्रवचन हुए। उसमें से निरखिये चेंतन्व तेज, पृष्ठ ६- 
चंतन्य तेज-मैं वह तेज हूं जिस तेजमें निरत होकर बहुतसे जीवोंने निश्चल सहजउत्तम आनन्द पाया, 
पावेंगे और पा रहे हैं, वह तेज एकस्त्रद्प है। बदल नहों होती, मल स्वरुप है । जो प्र व है, भ्रनादि 
श्रन-त शाइवत है वह एक स्वरुप है। जसे यहां पूछें कि पुद्गलमें, मानों किसी आममें जो ये रुप उत्पन्न 
हुए हैं काले, नोले, हरे, पीले आदिक और सड़नेपर हो गया सफेद तो एक ही आममें जो क्रमसे इतने 
रग बदले हैं उन रुपोंके बदलने पर भी रुप सामान्य, तो कुछ रहा । जैसे कोई आदमी कहीं गया, कहीं 
पहुचा, कहीं श्रदल बदल किया है, किसी स्थानकी बदन्नी को तो बइल करने वाला तो कोई एक ही है 
ना, तब तो बदल सम्भव है, तो इसी तरह जो ये रुप बदले हैं तो इन बदलनों को सतानमें कोई एक रुप 
शक्ति है ना ? वह रुप शक्ति किंतनो तरह को है ? वह ता एक प्रकारकी है। अरब उसमें जो परिणमन 
हुआ, पर्याव हुई, काला, पीजा, नीला आदिक ये व्रिजनिज्न रुप वन गए, पर इसका जो आधारभूत स्वरुप 

है, शक्ति है वह एक स्वृरप है । इसो तरह हमारे आत्मामें जितनो भी बदल चलतो हैं, परिणमन चलते 
हैं, अशुद्ध परिणमन तो प्रकट बदल है, शुद्ध परिणमनभो बदल है । ता उनका जो अजुद्ध शुद्ध परिणमन 
चलते हैं उनका मुल आधार कोई एक है ता ? पहिले ग्रजुद्ध था अब बुद्ध हा गया तो कौन शुद्ध हो 

. गया ? काई दूघरा ? एक हो कुछ | तो इसो प्रकार मैं जो सर्च्च- हूं वह एक हूं । 

परमत्रह्म गुप्त है. इसका तथ्य समक्िये, पृष्ठ ३४, सुरक्षित सहज- परमात्मतत्त्व-एुप्तका श्र्थ सुरक्षित 


४४०.) 'हजादर न्यों भाग 
( ४४० ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रभम भाग 


ध हि हे ध * प्‌ 
हे हे । हा 2 रा द की हुआ नहीं । गुप्‌ धातुसे गुप्त वना है, जिसका अर्थ रक्षण 
है, पर रक्षणको थि धि हो यह. है कि छुपा दिया जःय तो चोज रक्षित रद्द सकती है। किसी चीजकों 
परलित रखेगा होती तिजोरोम-बर कर किला उ लावा, ताजा बरई किया, ला चोल सुरक्षित हो गई, 
एस। है ञ्् विश्व करते हें ष क्षित गनेका हंग जो है व 9927 
कारण योग मम 
सहज परमात्मतत्त्व सुरक्षित हैं यह प्र ध्यान रखकरभी निरखिये हक ५ मल ५ की हक 
जो सतत है उत्त मतु$ [ कोई आग ऊर सकता डे हा १उ ० गत हा हि सिद्ध 800, है 38! 
के प्‌ ३ डे 2 रे कट ही । में कोई चोट पहुँचा राकृता हूँ क्या श्तो 
मैं स्त्रय॑ सहत स्वतः गिद्ध जिस झयमें हूं वहाँ तो मैं परमात्मतत्त्व हूँ । उसका कोई निवारण नहीं कर 
सकेता। वह सदा श्रकराशमान है। देखने वाले उसे देख सकते हैं । अज्ञानियोंकोी वह- अल 
ज्ञानियोंकों सदा व्यक्त है, ऐसा गुप्त घुद्ध चेतन्यरुप में सहजपरमात्मतत्त्व हूं । ढ़ 

.सहजपरमात्मतत्त्व चुद चैतन्य है उम्रका मम परव्िये, पृष्ठ ६०, सहजवरमात्मतत्खकी बुद्धि का भाव- 
शुद्ध चेतन्यस्वह्प सुननेके साथ यह हृष्टि न लायें कि जो श्ररहत' स्षिद्ध भगवानका निर्मल छुद्ध चैतन्य 
स्वरुप है उसको हृष्टिका आश्रय करवेकों वात कही जा रहो है । देखिये अ्रमुपम थव्यावाध आरात्मीय 
श्रानन्दके लाभके प्रत॑गमें उपायकों वात चल रही हैं ना, से यद्यपि अनेक अ्रंशॉमिं अरहंत सिद्धके विशुद्ध 
स्वषपको भवित करता लाभदायक है, किन्तु साक्षात्‌ ,इस विश्ुद्ध श्वानन्दके अ्रनुभवसमें पा 
लुद्ध कार्य प्रझुके स्वरूपका चिन्तन मो बाचा दे रहा है ता इस प्रत्न॑गमें उस शुद्ध स्वव्पषकी हृष्टिका 
आ्राथय करते 4 बात नहों कहीं जा रहो, किन्मु शुद्ध चित्स्वरुष जो अपने सत्त्वके कारण केवल अपने 
आपमें रहता है, परके सम्ब्नन्थसे रहित, रसम्बन्धके प्रभावसे हुए प्रभावोत्ति रहित, परसे अत्यस्त्न निर्लेप 
क्रेचल अपने आप के स्वरुपके ही कारण स्वतः श्षिद्ध जा कुछ चित्‌भाव है उस स्वशुपकी हर्ट वो बत 
कही जा रहो है। जो शुद्ध अरहत धिद्ध प्र३ हैं उसका हमपर बड़ा उपकार है। वस्]त: उनका उपकार 
नहीं, किन्तु उनके सम्बन्धमें जो हमने ज्ञान बनाया, ध्यान वचःया, हनारी इस १ रिणतिका हम१र उप-- 

बहुम!व उसको दिया करते हैँ जिश्चका झ्राश्षय करनेसे हमारा उपकार 


कार है, पर उपक्ृत हुए व्यक्ति 
हुप्रा है । इतने पर भा अ्रहंत सिद्ध भगत्र को भवितिका उद्दृश्य केवल भक्ति केरते रहना नहीं है, 
किन्तु भरने झ्रापकी उा विरुद्ध चितजक्तिका अनुभव करना हू ।. 


(२४७) श्र त्मकोर्तन प्रवचन . 
ल्यात आत्मकीत॑तत पर महाराज श्री ने प्रवचन किये उनमें आत्मो- 


पासनाऊक लिय उमरग अनोखी भरी हुई हे । सनमें से देविये जो अवने स्वरूयक्ों देखने चलता उपर्मे कोई वाधा नहीं 
दे सकता, पृष्ठ ३२-स्वृद्यहब्टियें अन्यक्ो वाधकताका अभाव-स्वरुपहृष्टि कर लेने वाला पुरुष, अपने 
आपके सहज स्वरुपका अवुभवी पुर कभीभो यह विश्वास नहीं रखता कि मैं किसी: अन्यका हूँया 
अ्रन्यकोई मेरे हैं। में हू स्वतत्र हूं, हैं और परिणमत। हूँ । इससे थ्ागे मेरा कुछ काम नहीं । इससे आगे 
मेरा कोई संबव नहों । जब कमो संवर्भी मान रहे हैं, उत्त माननेकी स्थितिमें भी न मेरा कुछ हे ने 
किसोका मैं हुं । ऐंसा सबसे विराला अपने स॒ धारण और अ्रसावारण गुर्गोरुष मैं आत्मा हूं। अनुभव 
करके किसो क्षेग यह तो परख लीजिये यूरा उत्पाह करके, श्रम करके कि मैं-वास्तवमें है क्या ? इस हूँ 
की समझ वाघा डालने बशला कोई पुरा गहीं है । जेसेकि कोई समफेकि भाई मेरी स्त्री उल्टी- 
उल्दी चलतो है, मेरा पति बोही अटपट चलता है, मुझे चैत नहीं है. मेराजड्रका या मेरा पिता क्ल्कुब 


पहाराज श्री द्वारा रचित भारत दि 


- (५४६-२५१) अलुप्र क्षेप्रवचत 2, ऐ, ह भागे ह ( ४४१ ) 
' मुझसे फिरन्ट है, ये लोग मुझ पर रोब- जमाते हैं। मैं वैया कह ? कैसे मुझे ज्ञान्ति मिले ? अरे कोई 
कितना ही दवा रहा हो, कहां दवा रहा ? वह तो प्िर्फ बात कर रद्द, अपनेमें श्रपनी चेष्टा कर रहा, 
मैं श्रपने आपमें स्वयं में एक हढ़ बनकर अपने में हष्टि कहू तो इसमें बाधा देने वाला कौन ? 
सिद्ध समान अपने स्वरूपका एक तथ्य पढ़िये, पृष्ठ €+-अपने निरखने और मिरखनेकी पद्धति-हम 
ज्ञाता द्रष्टा मात्र रहनेका यत्त करें, फट अपनेको सम्बोधते जायें, किन्‍हीं. भी प्रस॑गोंसें अपने प्रापको 
-सम्बोधते रहें-त्‌ तो केवल प्रतिभासमात्र सत्‌ है, इससे अ्रधिक तू कुछ नहीं है। निहार लें, इससे आगे 
तो कल्पनायें करके अपनेको बहुरूपिया बना रहा है। तू तो. एकरुप है, तो उस बहुरूपियाकी कल्पया 
करके एकरूप प्रतिभासमात्र अपने आ्रापको प्रतोति करे तो इस नातेसे यह परख सकता है कि मम स्व- 
झूप है सिद्ध समान । अपने आपको तो माना किसी पर्यायरूप बहुरूपियाके ढंगसे श्नौर उसमें फिर: बह 
कहा कि मेरा स्वरूप सिद्धके समान है तो इसका अर्थ है कि ग्रपन तो खुद गये बोलते रुलते रहे, गिर रहे 
हैं साथ ही भगवानको भी इसमें पटक दिया, रुला दिया, वह भी मेरे हो समान है, पर इनकी इस 
मजाकसे सिद्ध प्रभुमें कोई आंच नहीं श्रायी, आंच इन्हीं मजाकियोंपर आयो । मैं सिद्ध प्रभुके समान हूं, 
यह बात तब हो विदित हो सकती, जव मैं अपने आपको केजल्यके नाते केवल हो केवल अपने स्वरूपको 
निरखू', समभू, उपयोग लगाऊ । तो जहां शरीरका भाव व रहे और रोमांच होता हुआ शरोर बना 
' रहे, जहां केवल प्रतिभाषमात्र श्रपनेको निरखें तो उस ध_्मय सत्य अद्भुत अतुपम आत्मोय श्रानन्द 
जागता है, तब उस अनुभवके बाद फिर विदित होता है कि ओह ! सिद्ध भगवान इस तरहका श्रानत्द 
निरन्तर लिया करते हैं। इससे भी उत्कृष्ट आनन्द अव्यावाध है उतका | 


(२४८) परमात्म आरती प्रवचत 


भहाराज श्री द्वारा रचित एक परमात्म आरती है जिसमें मुख्यतया अविकारस्वरूप सहजपर-- 
मात्मत्तत्वकी उपासना है, साथही पंच परमेष्ठीकी भो उप्तमें उपासना है। आात्मकीतंत प्रतचनको तरह 
इन प्रवचनोंमें भो आत्मोपासनाके लिये उमंग भरी हुई है । 


(२४६०-२५१) अलुप्रेक्षाप्रवचन १, २, ३ भाग 
इसमें स्वामीकातिकय प्रणीत कातिकंयानुपेक्षा ग्रन्थ पर पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराजके 
प्रवतन हैं। अध् वभावनाके प्रवचनोंमें अध्रू वभावनाका प्रयोजन क्या है, इसे पढ़ें ४ वी गाथाके एक प्रवचनांशमें, 
4० ७-अध्र वतत्त्वके व्यामोहसे छूटकर भधव॒तत्वके परिचयके लिए श्रश्न॒ वभावना-इस लोकमें हृश्यधान 
यह सारा समागम विनाशीक है। इस विनाशीक समागमर्मे अनुराग करने से कर्मबन्ध है भिथ्यात्वकी 
बढ़वारी है, अपत्ती बरवादी है, ऐसा जानकर ज्ञानी पुरुष अनित््यताका मोह छोड़कर अपने नित्य ज्ञान- 
मात्र स्वरूपकी उपासना करते हैं। तो अनित्यभावनामें यह विचार चल रहा है कि यह सवकुछ श्रनित्य 
है । इस विचार के साथ, अनित्य जाननेके साथ यह भी प्रतीति करना चाहिए और भाव रखना चाहिए 
कि इन सबसमें जो द्रव्य है वह नित्य है। उंध् द्रव्यके लक्ष्यसे कोई व्यवहार करता ही नहीं है। में जो 
आत्मद्रव्य हूं, नित्य हूं, यह में आत्मद्रव्य नित्य किसी से व्यवहार नहीं करता तथा कोई इस: मुझ नित्य 
आत्मद्रव्यसे व्यवहार नहीं किया करता । जो कुछ पहिचान हो रही है. जो कुछ लड़ाई हो रही है, जो . 
कुछ भमेला चल्र रहा है, वह सब इन दृश्यमा।न पुदुगल स्कंबोंके साथ और भमेजा कद रहा है यह भूला 
'भठका व्यामोहों संत्तारी जीव । अपनेको दुःखसे झूंटना है, शान्ति में आता है तो उसके लिए एक मात्र 
यही उपाय है कि हम अध्रुव परतत्त्वोंसे दूर हों और श्र्‌ व च्ञानमान् अंतस्तत्त्वमें प्रतीत्ति बनायें। 


३. 2 5 सहूजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


है अन्त: स्वषपर्स रहने से ही अपना शरण भिलेगा | पढ़िये २८ वीं गार्थाक्रा एक प्रवचनांश-पुृ6 ३ भ् 
परोपयोग वासना हटाकर अन्‍न्तः स्वरूपमें रगनेपें ही वास्तविक शरणल ।भ-कुछ समझदार लोग भी 
' दुर्गा, काली भ्रादि की उपासना डसी मान्यताके रूपमें करते हैं, पर उसका अर्थ बदल देते हैं, जिससे 
स्पष्ट मटपटापन ने झायें। दुर्गा एक शक्ति है, उस शक्तिकी उपासना करना चाहिए, इतना तक भी 
अथ वनाकर मान्यता वहो रखते हैं। कोई शक्ति है हमको सुरक्षित रखनेकी तो वह है एक आत्मानु- 
भूति, उसो को दुर्गा मानें तो इसमें कोई विरोधकी बात नहीं है शब्दके अर्थ से भी जाहिर होता है कि 
जो दुःखेन गम्पते, ग्र्थाव्‌ जो बड़े कणष्टसे जाना जांय; पाया जाय, उसे दुर्गा कहते हैं। आत्मानुभूतिका 
पाना बड़ा दुर्लभ है। तो वह शक्ति मुक्कमें है, उसकी उपासना करें। तो लोग व्यामोहवश कुछ समझ- 
दार होने के कारण शब्द बदल देते हैं, पर उपासना उसी 'रूपमें करते हैं, श्रद्धा उसी 'रूपमें रखते हैँ । 
कोई मुझसे भिन्न शक्ति है जो मुझे वरबाद करने पर भी तुल सकता है; उसे प्रसन्न करें यह भाव फिर 
भी उनका नहीं मिटता । यहां मणिभद्र आदिक अनेक नास लेकर 'उन यक्षोंकी उपासना करते हैं पर 
सुरक्षित कोई नहीं रह पात। | यह सब मिथ्यात्व का ही तो माहाच्य है कि कुछ समभजार होकर भी 
बुद्धि विपरीत हो गई । यह गहन मिथ्यात्व का ही परिणाम है जो अपनी रक्षा के लिए इन बाहरी 
देवी देवता, मच, तंत्र, ग्रह श्रादि:की मनौतो में' रहते, हैं, इनका जाप जपते हैं, इनको अपना सर्वस्व 
समपित करनका भाव रखते हैं यह सब एक बड़े व्यामोहका काम है। जान रहे हैं ये जीव कि यहां मेरा 
कोई शरण नहों है,लब भ्रशरण हैं, तिस पर भी शरण माननंकी भोतरसे वासना नहीं गयो ।. जिस चाहे 
किसी को शरण मश्तकर उसकी उपासना करने आने आपको मृत्युसे बचने की प्रार्थना करते है, लेकिन 
मृत्यु है ही कहां जीवको । स्वरूप निरखें और मृत्युपर विजय प्राप्त. करें फिर इस जीव पर काई संकट 
नहीँ है । का हि फ 
संसार भावनाक़े प्रवचननोंमें ग।था ४१ का एक प्रर्तनाश पढ़िये, 'तिंदित होगा कि संकट जो यहां मैहिमानी 
कर रह हैं वह सब अपने अपराधका प्रताप है, पृ० ६०--प्रपने अपर/ घसे संक्रटोंकी मेडमानी-संकट तो यह 
हमने अज्ञानसे पैदा किया है । जा मैं नहों हूं उ्ते मान कि मैं हूं, ता संकट तो होंगा हो । जब लोक में 
भी यह बात देखी जाती कि जो घर आपका नहीं है उसे मान लीजिये कि यह मेरा धर है, उस पर 
ग्राप अपना भ्धिकार जमाना चाहें तो संकट न आये क्या ? श्रथवा जो स्त्री आपकी नहीं है उसे 
थ्राप समझ बेठें कि यह मेरी है ओर उसके सब आप वसा हो व्यवहार करें तो संकट न श्रायगा क्या? 
जब लोकमें भी इस व्यवस्थाफे अ्न्तगत जो चोज- मेरो नहीं -है उसे मेरी मानें तो दुःख श्राता है तो फिर 
परमार्थस्ते जो चीज मेरी नहीं है उसे मानें कह्लि.यह मेरो हैं तो बढ संकट तो, आयगा हो । का 
होगा, बुरो तरह जन्म मरण करना होगा। इससे इस वलमें रहें, इस ज्ञानमें रहें, इस हष्टिमें रहें कि 
भेरा तो मात्र में ज्ञानामनन्‍्दस्वहप हुँ। इस ज्ञानानन्दस्वहूपके सिवाय मेरा जगतमें कहीं कुछ नहीं है । 
जिस जिसको में अपना मानता शआ्राया था वे सब पर हैं। ऐसो घुलको निकालें और अपने श्रापके सुव- 
रूपकी ह्टि करें, अपने को पायें; अपने निकट रहें तो इपसे सकंट भो टलगे और तुरन्त भो बहुत बड़ा 
आवन्द होगा। इत बत्मानुमबको प्रशवा करके हम उस झात्मानुभवका यत्न क्यों नहीं करते ? 
आत्मानुभव होगे तो ये चनुर्भतिके दुःख ,टल. जायेंगे, निर्वागषद प्राप्त होगा । इस लिए झात्माके जानने 
.में, आ्रत्माके निक्रट वसतिमें अगवा साहस बनायें झोर प्रयत्त करें ह 
संप्रद्मोचक शावस्वभावकी इप्डिंगें आत्माका लण्ध है, सतत कीजिये ७५ वीं गाथा के एक प्रवचनांझमें, 
भ-संकटमोचक ज्ञानस्वभावकफी हृष्ठि पायी हैं 


पु० १२३-संकब्मोचक ज्ञानस्वभावक्ी हृप्टिमें आत्मलाभ-संकटमी 


हल अशटफननाशतसक: ++क जनक लिक४+>2+ ह+ + « 
६८406 067 हो हज #टिजिजिओआन तल अऑन्टनल »+ है? ५७: हक कप है. 


 (ए४९-२५१) अैतुप्र क्षांवंदनु,! ) २, है भोग ( ४४३ ) 
कितनी कीमत चुकाकर ? अरे तब, मेन, धन, वचत सब कुछ च्यौझावर करके भी अपने आत्मा के ही 
स्वरूपदर्शनकी बात पानी हैं। कुंछ.व रहो, केवल एक स्वरूपदर्शन हो तो समभमियथि कि मुझे सब कुछ 
वैभव मिल गया । मैं स्वरूपमें एक हूं, मेरा स्वरूप किल्य बेहुत हृढ़ है । इसमें किसी दूसरेका प्रवेश नहीं 
हो सकता । यह मैं हूं, दूसरो बोजको दिलमें बसा बसा कर बोक वाला बचे रहे हूँ । यह स्वयं निर्भर 
है, बह एक ज्ञानज्योतिस्वरूप है। उसमें बोक नहीं है ।. विकल्पोंका बोफ हमने ०ज्ञैनसे स्वयं लादा 
है । जब कभी प्रेमवज्ञ किसो की इसके अनुसार हम उल्भनमें आ जाते हैं, चिन्तामें भ्रा जाते हैं तो उस 
विस्ताके मेटनेका जरा सा ही तो उपाय है | उस मोह को छोड़ दिया जाये बस सारी चिस्तायें दूर हो 
'जायेगी। मोह छोड़नेके मायने है-सत्य ज्ञानप्रकाश करलें | सच्ची बात जानमेमें कसूर है क्या ? सच्ची 
बात जानमेमें कुछ मेहनत हो रही है क्या ? कोई अ्रड़चन है क्‍या ? सच्ची वात जानने की तो भीतरमें 
प्रकृति पड़ी हुई है। अ्रसत्यको देखकर हम राजी होते हैं सत्य समझकर । तो यथार्थतः सत्यक्रा निर्णय 
करता है यही मोहका त्याग है। मैं मैं हूं, पर पर है, मेरा किसी परसे कोई लगाव नहीं है। में अपने 
उत्पाद व्यय किये चला जा रहा हूं। ऐसा यह मैं एक हूं, ऐसे अ्रतने एकल्व्रस्वछूमकों निरखना यही है 
आत्मकल्याणका विफल न हो सकने वाला एकमात्र साधन । उस एकपनेक्रों मैं निहारू और सर्चसंकटों 
से मुक्त होऊ । 
अन्यत्वभावनाके प्रवचनोंमें म्संगवश्ञ बताया है कि लोगरेंकी यह श्रम कंसे हो गया है कि इन्द्रियोंसे ज्ञान 
जथवा सुख मिलता - है, पढ़िये ८१ वीं. गायाके एक प्रवचनांशमें-पृ० १३६-१४०-इन्द्रियोंसे ज्ञान श्रौर सुख 
मिलनेका श्रम होनेका कारण-हम संसारी जीव इस समय जो कुछ ज्ञान करते हैं और श्ानन्द पाते हैं 
उसमें आश्रय इन्द्रियका होता दै और इच्द्रियका आश्रय होनेसे अर्थात्‌ मति, श्र्‌ त, ज्ञानकी उत्तत्ति तथा 
' बेबयिक सुखकी उत्पत्ति इन्द्रियके कारण होनेसे जीवको यह भ्रम 'हो गया है कि थे इच्द्रियां जानती हैं, 
सुख भोगती हैं, इनके ही कारण मेरा ज्ञान और आनन्द है, लेकिन इस जीवमें स्वयं ज्ञान और श्रानन्द 
का स्वभाव न हो तो इन जड़ इन्द्रियोंके माध्यमसे भो क्या कोई ज्ञान और सुख पाया जा सकता है ? 
तो जो स्वय ज्ञानमय है, स्वयं आनन्दमय है उसको पक्रड़ होना च,हिए । यह जगत मायाजाल है, इसमें 
सब जीव ज्ञानमय हैं, स्वयं आनन्दमय हैं, उसकी पकड़ होवा चाहिए । यह जगत मायाजाल है, इसमें 
सब जीब ले भटके फिर रहे हैं। बाह्य पदार्थों में प्रीतिकी उत्सुकता हानेसे प्राय: ये जीव अंधेरे में हैं । 
यहां लोग बड़प्पतन भिन्न भिन्न वातोंमें मानते हैं । कोई बड़ा अधिकारी बननतें, कोई बड़ा घनिक बनने 
में, कोई ज्ञान वाला बननेमें, कोई किसा ही बातमें श्रपत्रा बड़प्पनः मानते हैं। सो ठोक है, लेकिन यह्‌ मैं 
आत्माराम तो उन्त सब विकल्पोंसे हटकर निविकल्प अ्विकार, सहजज्ञानस्वभावक्री उपासवामें लगता 
हैं। इस मेरेका दुनियाके लागोंसे सम्बन्ध क्या ? यहां कोई मदद कर सकने वाला नहीं है, किन्‍्हीं के 
द्वारा हमारे प्रति किए जाने वाले सम्मान अथवा अपमानसे लाभ अथवा हानि क्‍या ? मैं तो एक सत्‌ 
पदाथ हूं, अतएवं उत्पाद व्यय प्रीध्यस्वरूप हूं, अपने आपमें उत्पाद ब्यय प्लोव्य किये चला जा रहा हूँ, 
हां जगतका ऐसा निमित्त नैमित्तिक सस्वन्ध है, विभावपरिणामोंसे परिणमने वाले पदार्थोका ऐसा हो 
योग-है कि अन्य पदार्थों का आश्रय पाकरनिमित्त पाकर परिणतियां चल रही हैं, लेकिन सब कुछ चल 
रहा है, हो रहा है मेरा मेरे अकेलेमें हो । किन्हीं दो पदार्थों का सिलकर एक परिणमन नरतीं बनता । 
रु अशुत्ति सावनाका लाश कौन पा सकता है, पढ़िये 5० वीं. गाया के एक प्रवचनांशमें-पू ० १५ १अशुचि-- ] 
' वानुप्र 22083 फलाधिकारी - यह अशुचिभावताकी अच्तिंम गाथा है। यहां आचार्य कहते है जो दुसरेके 
देहपे विरक्त हैं और जा प्रा देदनें तो अवुर,ग वहाँ क ते हैं वे श्रत्माफे स्वरूयमें रचियाव हो। हैं । 


( ४डंड४ ) : सहंजानस्द योहित्य ज्योति अ्यम साय 


उनकी ही श्रशुच्चि भावना सफल है। यह देह गंदा है ऐसा परिज्ञान कर लेते से लाभ ढुया ? लाभ यही 
मिला कि देहकी अशुचिताको, असारताको जानकर प्रथम तो यह दूसरेके देहोंसे विरक्त हो, उन अशुचि 
देहोंमें कया रपना ? यह तो पालते पोषत हुए भी रहता नहीं है, किसी दिन मिटेया । कुछ दिनोंमें मिटें 
या अभी जल्दी ही मिट जोय, मिटेगा अ्रवश्य | तो इस मिट जाने वाले देहमें क्या अनुराग करना ? तो 
परदेहसे विरक्ति हो। इस अशुवि भावना पाने वाले ज्ञानी पुरुष ते अपने देहमें अनुराग नहीं किया तथ॑ 
यह आत्माके स्वरूपमें लोन हुन्ना । उपयोग कहीं तो जायगा ही, कहीं तो लोन होगा ही । अब परदेहमें 
तो यह अतुरक्त होता नहीं, वयोकि यथार्थ ज्ञान उलन्न हुआ हैं, अपने देहमें भी श्रतुराग करता नहीं, तो 
उपयोग कहां जविया ? विःसंदेह ही अपने आपके स्वरूपमें जंगेगा | तो जो 'इस प्रकार परदेहोंसे विरक्त 
होकर और तनिजदेहमें भो विरक्ति करके अपने आपके स्वरूपके उपयोगमें लगता हैं उसकी हो अशुचचि 
भावना सफल है। * २ ० “2 . 
पापोदयमें हानि नहीं, किन्तु पापात्मा वननेमें अवश्य हानि है, इसका परचय करिये ११० वीं गायाके एक 
प्रवचनांशमें-घ ० २०६-पापोदयसें .हानि नहों, किन्तु पापात्मा होनेमें हाविका नियम-अवब आप समझ 
लीजिये इस हृष्टिसि कि काई नारकी वरकमें दुःख सह रहा है, सम्यग्दष्टि नारकी है, एक तो उसकी 
स्थिति और एक यहां का पुण्यवान मनुधष्य ऐस। जो कि विषयभोगोंमें लीन है और अपने विषय साधनों 
की वृद्धि के लिए, राजपाट शातनकी बृद्धिके लिए श्रनक राजाओंको सताता है, अन्याय करता है और 
अपने विवयभोगोंमे मस्त रहनेकी छुन रखतः है । तो इन दो जीवोंमें बुरा कौन है ? वहू नारकी बुरा 
नही है, उसके तो पापका उदय है, पर आत्मा पाषी नहीं बन रहा, वहू विवेकी है, सम्यरहृष्टि है, 
झ्रात्मतत््वक। चिन्तन करता है। वह पापात्मा नहों है 'और यह मनुज्य जो बहुँत पुण्यके' ठाठमें रहता, 
अपने विपययस्ताधनोंके बढ़ानेंके लिए अन्याय भी करंता है, यह पापका आत्मा है। तो पापात्मा होचें से 
हानि है, पापका उदय भोगनेसे हानि नहीं है।.. 20 ॥ ०883 
प्रमानिर्जश किसके होथी है, यह जानकर उस पत्रके लिए अपना कुछ कर्तव्य निभाइये, मनन ,कीजिये 
११४ वी गाधाका एक प्रवचनांश-प० २१६-निर्जराका फल अधिकार आदि जानकर अपने कतंव्यके पालन 
का अनुरोध-जो समताके सुखमें लोन होता हुआ बार बार गझात्माका स्मरणकरता है वह इन्द्रिय कषाय 
पर विजय करने वालः महाभाग भव्य जीव शान्तिका अनुभव करता हुआ उत्कृष्ट - विनेरा को करता 
है । इस जीवने पहिले कयाय और योगके क।रण अनेक कमबनन्‍्ध किया था । आजके समयमें हम आपके 
जीवके साथ या जगतके किस्ती भी जोवके सःथ कितने भवोके कर्म वच्धे हुए लदे हैं इसका उत्तर हजार 
लाख भव तकके कहन में भो नहीं वेचाता ; अनगिन भवों तेंक कै भी बच्चे हुए: कम, इस जोवके. साथ 
लगे हुए हैं। उन उदय प्राप्त झततेक निषेकोंका उदय तो आ रहा हैं एक साथ मा जिनका उदय आ रहा 
है वे कर्म करोड़ों दर्षों के बच्चे हुएं हैँ, तब 'जीय प्र वे घायोका बड़ा 3 डे निमित्तहृष्टिसे कमका 
और उस्त समय जीव जो अपने “स्वरूपसे च्युत होकर परभावोंनें लगता-है यह आक्रमण इसे जीव पर 
इस झात्मदेवपर कितना भयंकर झाक्रमण है जो संसारम जन्व मरय करान का हारग बनता हैं। तो 
उन कर्मों की निर्जेरा- किएं जिचा हम आपका भलः नहीं हो सकता । यहां चार कह यह चांदनी 
उन कर्मों को निज वंभव प्रत्तंग भा रहे हैं जिनमें अपने मनंको स्वच्छुन्द बनाया जा रहा है, हठ की जा 
दिख रहो है, कुछ वेभव प्रसंग जा रहे है अनते अपन सन का हैह थे व 
श्ही है, ऐपा यह समय तो स्वप्तवतु हर जायेगा यहाँ के किए हुए कर बन स्स मरणक ण 
म्परामें चहुना ह्दो गा। तो करतेंज्य यह वहीं है कि जता मयते चाहा वच्चध हा हुठ क रके अपना मन पे 


रखना ! कर्तव्य यह है कि ऐसे सुकेत करता जिन कार्यों से कर्मों के निषेक निजीर्ण हाँ । 


(२३४६-२१) अनु क्षाप्द्रचत १, २, ३े भाग 4 
..... लोककी जानकारी व धावमासे हमें क्या क्या शिक्षायें प्रः्त होती हैं, इसक) परिचय पाइये संक्षेपर्म १९१ 
वीं यावाके एक प्रवच्नतांशमें, पृ० २२५-लोकभावनासे प्राप्त शिक्षायें-लॉकसावनामें जो कुछ भी वर्णद 

लगा उससे . वहुत शिक्षा मिलेंगी | . जेसे लोकके ब्रिस्तार का वर्णन झायगाः दो वहां हमें यह शिक्षा 
मिलती है कि इस लोकमें कोई प्रदेश ऐसा नहीं वच्रा-जहाँ यह जोव झबन्त वार जन्म सरण न कर 
सका हो । लोकमें कोईपदार्थ ऐसा नहीं वदा जिसे इस जीवने अनन्त बार भोगा न हो । लोककफो रचना 
जानकर पुण्यका फल कहां विशेष मिलता है, पापका फेल कहां विज्ञेप मिलता हूँ, यहे स्पएंट जातकारी 
रहतो है। लोग कह तो देते हैँ कि पाप करने का फल नरक गतिमने जन्म लेना हैं, पर नरक कहां है, 
किस प्रकारसे तारकी जीव रहते हैं, यह सव वर्णन समझते के बाद यह वात ज्ञानमें श्लौर स्पष्ट रहती 
है कि पापके फलमें नियमसे नरक जाना पड़ता है। लोग कह तो देते हैँ कि पुण्मै का फत है स्थर्गोर्मि 

जन्म लेता, पर स्वर्ग कहां है, किस प्रक्तर से सके में एहने वाले जीवोंकी देह है, कैसी आयु है, कसा 
उनका भौगोपसोग है, इस सव वातोंका जब परिचय मिलता ; तो यह वात्त ज्ञानमें अधिक स्पष्ट हो 
जाती है कि पुण्यका फेज स्वगमें उत्पन्न होना है, धर्मफा फल सिद्ध होना है.। धर्म बाम है आत्माके स्व- 
भावका अवलोकन करता और उंस स्वभावमें हो रमना ओर उनकी फंल है सिद्ध होना । तो वे सिद्ध 
कहां रहते हैं, कसी उनकी. स्थिति है ? इसका परिचय होने पर घर्मका फल सिद्ध होता हैं और उन 
' सिद्धोंमिं ऐसा अनन्त आनन्द है ये सव वालें जानसेमें आसानो हो जाती 


जिन कीट पत्तिंगे आदि जीवोंके मत पहीं उसके आहार आदि कंसे हो जाते हैं, इस शंकाका निव।- 
रण की जिये व सबका कोये समझ लीजिये १४० वीं गाथाके एक संक्षिप्त प्र+चनांशमें, पृ० २६५-संज्ञाओं व्‌ .मन 
का कार्य-देखिये जिनके मन नहीं है. ऐसे जीवोंके भी श्राहर, भय, 'मंशुन, परिन्रहु ये चार संज्ञायें हैं । 
फोई यह सदेह न करें कि इन दोइन्द्रिय आदिक जीबोंगें मन नहीं है तो ये श्राह्मर कसे ढू ते गौर करते 
हैं ? आहार भ्रादिकके करते के लिए मनकी श्रावश्यकता नहीं है । मत होगा जिसके तो वह जरा कला 
पुत्रंक आहार ग्रादिक कर लेगा, इतना ही अन्तर होगा । पर मवका काम आहार कराना नहीं, यह तो 
संज्ञाओंका काम है । मतका काम तो असली हित श्रीर अद्वितका विवेक, कराना है। यह काम करने 
योग्य है, इप प्रकार का हेय उपादेवका विवेक कराना सनका काम है। अत्र यदि कोई मत वाला जीव 
सनका शुद्ध उपयोग नहीं करता और इन्द्रिवविपयोगे ही मतको लगाकर अशुद्ध उपयोग करता हैः तो 
इसमें उ्तका हो दोप है। मत तो कहते हैं कि जिसके द्वास हित अश्रदित- का विवेक किया जा सके । के 
अ्रथवा न करे, यह उसकी कपायके अनुसार है । 


पे दार्शनिक भानते हैं कि आत्या और ज्ञान भिन्न भिन्न पदाथ हैं, उसकी समीक्षा देखिये 9७३ वीं गावा 
फ एफ राम-पृ० ३२७-३२८-ज्ञानकों जीवसे स्वधा भिन्न मानसे पर गुणगणिमावक्की श्रसंभवता-- 

- यदि ज्ञान जीवका सवंया ही भिन्न न तो उसमें गुण गुजो सेद भी नहीं बन सकता। याने ने इस 
तरह भी जोवदा ओर ज्ञातका सम्बन्ध माता जाय कि जोव जनक है और ज्ञान जन्य द्वै। जीव ज्ञान 
७ उत्तन्न करता है इतना थी सम्बन्ध नहीं माना जाय अथवा ज्ञाव आत्माका स्वनाव है यह मो 
फ््वन्व नहीं माया जाय अवयवा बाल जिभाय होगा, जोचजा हाँ एक अंग हैं. इस तरह भी ने नाना 
किसी भो प्रकार से सम्बन्ध द भादा जाय तो फिर जीव योर ज्ञानमें यह जीद्र शत है और 

मर 


९४ 
चंद शावमण हे बंद बाद दर से 


९ कहे खंतम दा जावया | जवदस पट वात जच्य नेक साइस दखा सती 
प््ढ <३ी हा जल अर मम अर २० नर म्श लक 
छू नी कर संत्त्पवस्माद बात इस तो है । सार उसमे कई तत्त्र स्वभाव आर विभाव झवपते द्सा 
हा स्+क ज्ह ्द्‌ £ कत। पृ म नव ३ व पड लक है 7” दर 
या हूं जेंस जीव फल | वीक उत्पन्न करठा हैं । समतित्ाव शतशतताद्ट अनेक भेद 


( ४४६ ) । 'सहजानन्द साहित्य ज्योति अ्रथम भागे! 


हैं, उनकां उत्पादक है जीवं,यों भी देखा जाती है। ज्ञान आत्माका स्वभाव है, यों भी परखा जाता है। 
उन ज्ञानोंमें कोई ज्ञानस्वभावज्ञान है, कोई ज्ञान विभावज्ञान है और वहां ज्ञानस्वभाव एक स्वभाव है. 
आर जिंतनी भी उसको व्यक्तियां हैं वे सब परिणतियां हैं । यों अनेक प्रकार के जीवमें भ्रभेदरूप से गुण 
देखे जाते हैं, परिणतिरूपसे भो देखे जाते हैं, लेकिन जो गुण और गुणोको सर्वथा ही जुदा समभे उसने 
तो इतना कहने का भी अवसर नहीं रखा कि ज्ञान ग्रुण है और जीव गरुंगी है। देखिये-जो श्रत्यन्त भिन्न 
चीज है उसमें गुण गुणीका सम्बन्ध नहीं घटित होता । जेसे हिमालयपर्वत कहां पड़ा है और विच्ध्या- 
चलपर्वत कहां पड़ा है ? दूर दूर हैं, सेकड़ों कोशों का अ्रन्तर है तो क्या वहां यह कहा जा सकता है 
कि,विन्ध्या चलका ता है हिमालय या हिमालयका विन्ध्याचल या इनमें एक ग्रुणी है एक -ग्रुण है, जो 
श्रत्यन्त भिन्न चीज है उसमें गुण गरुणोकी बांत नहीं देखी जाती, “इसी तरह यह जीवको न्यारा माना 
और ज्ञानगुणको न्यारा माना तो उनमें भी गुण गुणीं भेद सिद्ध नहीं होते । 
आत्मा स्वयं तीथे है, इसका परिचय प्र प्त करिये १६ १वीं गाथाके प्रवचचनमें-प० ३३९-रत्नत्रयरूप 
दिव्य नौका द्वारा संसा रसे तिर सकनेका सामर्थ्य-जीवका अ्रस्तित््व न मानने वालोंको स्थुलह॒ष्टिसे जीव 
की सत्ता समभाते हुए अन्तमें यह कह रहे हैं कि देखो यही जीव रत्नत्रयसे सहित होता है तो वह 
उत्तम तीर्थ कहबाता है। तीर्थ जावो, तीर्थकी वन्दना करो, इसका सीधा श्रर्थ यह है कि इस आत्माका 
जो विशुद्ध स्वरूप है, उसको ओर उस विशुद्ध स्वरूपकी उपासनामें जो लगे हुए रत्नत्रयधारी पुण्यात्मा 
हैं उनके स्वरूपको उपासनामें ज्ञांनको ले जाबो । यही उत्तम तीर्थ है । ऐसा पुरुष क्यों तीर्थ है कि वह 
रत्नत्रयरूपी श्रलौकिक नौकासे संसारकों पारकर लेता है। उसेतीर्थ,कहते हैं। यह रत्नत्रय श्रात्माका ही 
धर्म है इसलिए इस आत्माको ही तीर्थ कहते हैं । तीर्थ यह श्रात्मा इसलिए भी है कि स्वयं भी संसारसे 
घिर जाता है ओर दूसरोंको भी संसारसे- तिरानेमें निमित्त होता है। परमात्मा अरहंतकाः उप- 
देश यदि आज इस परम्परामें न मिलता तो हम आप आरात्माके रहस्य को कंसे जानते ? तो देखिये-उन 
प्रभु तीर्थंकरोंने हम लोगींके तिरानेका भो साधन बना दिया ना, तो ऐसे पुण्यवान जीव स्वयं भो संसार 
से तिर जाते हैं, दूसरेको तिरानेमें कारण भी होते हैं । पुण्यवानके मायने यहां समफिये पवित्र स्वभावमें 
रहनेवाले पवित्र आत्मा । यही एक उत्कृष्ट तीर्थ है जहाँ पूर्ण द्ान्ति प्राप्त हो सकती है। जो शान्तिका 
उपाय वना सकता है उस जीवका निषेध ये चार्वाक लोग कह रहे हैं। तो जो जीवके रहस्यको ही नहीं 
जानता वह अपना कल्याण कैसे कर सकता है ! जीव है और 3से अपने आपके सत्य स्वरूपमें अनु- 
भविये, इससे ही संसारके सारे संकट दूर हो सकते हैं । 
(२५२९-२५४०' अनुप्रेक्षाप्रवचत ४, ५, ६ भोग 
स्वासि-कार्विकेय विरचित कारतिकँयानुप्र क्षाकी १६२ वीं गाथासे ३२६ थीं गाथा तक पुज्य ढी मनोहर जी 

वर्णी सहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं । शान्तिमार्गदर्शक पद्धतिसे जीवोंके भेद बताकर उनका विवरण ड्स प्रकरणमें 

है. उत्तकी भूमिकामें उन-मभेदोंकी विधि देखिये १६२ वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें, पृ० १-जीवोंके भेदोंका शांति- 
मार्गदर्शक पद्धतिसे वर्णन-शास्तिके लिए एकप्रधान साधन है पदाथका यथावदत स्वरूप सम लेना । जीव 
की शाग्तिका सम्बन्ध ज्ञानके साथ है, घन वंभव इज्जत और झौीर भी बाहरी चीजें समागम कुटुम्ब इन 
के साथ नेहीं है। ज्ञान सही होगा, अपना मत वद्च होगा ज्ञान द्वारा अपने श्ापमें बसे हुए सहज भग- 
वानके दर्शन किये'जूते होंगे तो वहां तृप्ति है, सस्तोष है, शान्ति है और जहां ज्ञान नहीं है वहां पृर्वकृत 
पुण्यके उदयसे चाहे कुछ वैभव मिल जाय, चाहे कितनी ही लौकिक प्रतिष्ठा हो जाय, किन्तु वहां शांति 


नहीं है । शान्तिके लिए किसी भी बाहरी कमी विध्वक्ष्प नहीं होती । अपना परिज्ञान हो तो वहां शांति 


_६१५२-२५४) अतुप्र क्षीप्रवचत १, २, ३े भाग | (६ ४४७ ) 


- नियमसे है । उस ही ज्ञानके प्रेक रणमें लोकानुप्रेरक्षामें ६ द्रव्योका किस किस प्रकारस स्वरूप है ? यह 
“ झतानेके लिए यहां दूसरी प्रकार से जीवोंका भेद प्रभेद बताया जा रहा है । जीव तीच प्रकारके होते हैं- 
बहिरात्मा, अ्रन्तरात्मा . और परमात्मा । जोवकी यह जिविधता सबने स्वोकार की है। कोई जीव 
- आत्मा, ब्रह, इस प्रकारसे तीत मानते हैं, कोई श्रज्ञानी, जानो और प्रभु ये तोन प्रकार कहते हूँ । यह 
विविधता सबको माननी पड़ेगी जो जोवतत्त्वमें झ्रास्श्रा रखते हैं । 
| अन्तरात्माफ भेद नहीं होते, इससे सम्बन्धित प्रंवचनींमें से पढ़िये (६४ वीं गाथाका एक प्रवचर्नाश-अन्त- 
: शत्माके कुलमंद व जातिमद नहीं होता है, पृ० १७-१८-अन्तरात्माकै कुलमद व जातिमदका श्रभाव-किन्हीं 
को कुलका मंद रहता है। मेरा बड़ा श्रेष्ठ कुल है। भरे श्रष्ठ कुल है तो इसके लिए है कि हम घर्म 
पालममें श्रागे बढ़ें। श्रेंगर कुल॒का मद करके इस तंरह अपने को हीन कर देते कि श्रागे ऐसा कुल न 
' गले, नीच कुलमें, नीच योनियोंमें जन्म लेना पड़े, यह होता है कुलमदका प्रभाव । किन्‍्हीं को भ्रवनः 
जातिका मद रहता है, भ्रजी मैं ऐसे घरानेका हूं, मेरो मां बड़े धराने की है, कभी दरिद्रता श्रा जाथ 
तो अपने कुलकी और जातिकी अपने पहिले हुए उन पुरुषोंकी तारीफ करके अ्रपने ग्रापको श्रेष्ठ मानना 
चाहते हैं। यह सब क्या है ? ये सब कुल भौर जातिके मद हैं । ज्ञानी जीव जावताः है कि मेरा कुल 
तो मेरा चैतन्य है, मेरी जाति तो मेरी चेंतना है और यह बाहरी कर्मोदियव्श पर्यायमें कुल और जाति 
का व्यवहार है । म हूं एक चैतन्यस्वरूप । मेरा वंश हैँ चैतन्य । मेरा कुल चलाने वाला मैं ही हूं. लोग 
सन्‍्तानसे-यह आशा रखते हैं कि यह मेरा कुल चलायगा, मेरा बंश चलायभा, लेकिन यह विदित है कि 
मेरा वंश तो केवल चेतन्यभाव है, यही मेरा साथी रहेगां। जो अ्रन्वय रूपसे हो वही तो वंश है। उस 
चैतन्यवशकी पवित्र करने वाला मैं ही मात्र तो हैं। दूसरा कोई मेरे वंशको प्रित्र नहीं कर सकता । 
ज्ञानी जीव को कुल और जाति का मद नहीं रहुता। ये अच्तरात्माके लक्षण बताये ज। रहे हैं कि वह 
कितना नम्न होता, कितना भक्त होता है और कंती' उसके अ्रंतरंगम अभिप्राय रहता है। जो अंत:स्वरूप 
'को जानता है, अस्तस्वरूपको मैं आत्मा हूं, इस तरह मानता है उसे श्रन्तरात्मा कहते हैं । 
पुदूगलका स्वरूप जावकर व पुद्गलक्षत उपकाए जावकर शिक्षा यह लेनी है कि पुदूगलक्ृत उपकार में 
भरी प्रीति न जगे, इसका दिव्दर्शन कौजिये २०६ वीं गाथाके एक प्रवचनांशमें-पृ ० २३-उर्दिष्टाहारत्यागका 
तथ्य-उदिष्ट त्यागके विषयमें कुछ लोग अ्रान्त धारणारयें बनाते हैं, सोचते हैं कि साधुका ख्याल करके 
हो तो लोग साधुका ग्राहार बनाते हैं, तब दांष लगता होगा, लेकिन उहिष्ट दोषके सम्बन्ध मुख्य वाद 
यह जानना चाहिए कि यदि घरमें केवल साधुके लायक भोजन अलगवना लिया जाय और सबके लिए 
श्रशुद्ध भोजन बनाया जाय, जैसा कि रोज रोज भोजन बनता रहता है श्रलग चूल्हेपर, तो वहां 
उहिष्ट दोष झाता है। यदि एक दिन भी और ऐसा संकल्प करके भी कि मैं स घुको आहार द'गा और 
सभी लोग जुद्ध भोजन करें, किसी दूसरे चुल्हे पर अलग से भोजन न बने तो उस भोजन उशिष्टका 
दोय नहों होता । अतिथि सम्विभाग ब्रत जब दूसरी प्रतिमामें लिया गया है तो बहाँ सोचता हो 
ज्ती कि मैं अतिथिका आहार देकर भोजन ककूगा तो क्या सोचने मात्रसे उहिष्ट दोप होता है? 
जिसने अतिथि सम्बिभाग बत लिया वह रोज ही सोचता है, रोज ही संकल्प करता है बह तो उत्तका 
ज्त है। दोपको बात होती तो ब्रत क्यों कहलाता ? तो उहिष्ट दोषका मूल साधन है कि वह केवल 
साधुको भोजन अलग से बनाये | शोर, अपने लिए, परिजेनोंके लिए अलग बने तब उसके जिए बना 
ग्रा भोजव उद्दि॑ष्ट है । जिप्त भोजनकों सब करेंगे, लेकित यह नियम ने रखें कि यह चीज साधुकों दी 
' दी जागगी, वहाँ दोष नहीं हैं।' वहां तो यह विचार है कि आ्राज यह भोजन तो सभी के लिए है। हू 


(| ४४४ ) सहुथानन्द साहित्य ज्योति व्रथंगं भाग 


राजे इतनी विशेषता कर दी कि सारा भोजन शुद्ध वनेंगा । तो ऐसा करने में उस श्रावकको दोप ने 
आयगा । जो भोजन केवल साधुके लिए बनता है वह उहिष्ट दोपयुक्त भोजन है । 
उपगलका स्वरूप जानकर व पुद्यलकृत उपकरर जानकर शिक्षा यह लेती है कि पुदूगल,/त उपकारमें मेरी 
प्रीति व जगे, इसका दिग्दर्मन कीजिये २०६ वीं गाथाके एक प्रव्नांशमें-पू ० १० -पुद्गलक्ृत कार्यो में प्रोंति न 
करने का निश्चय-इस प्रकरणको सुनकर हमें इस निर्णयमें आना चाहिए कि जो जो प्रुदुूगलके उपकार 
हूँ उनमें मेरेको प्रोति नहों करना है । जोवत और मरण भो पुदृपलके उपक्रार बताये गये थे, उस ही 
से सम्बन्धित यहां मरणको बात कह रहे हैं कि मरण नाप है क्रिसका ? प्राणप्पात जो क्रिया चल रही 
है, स्वांस लेवे ओर फेकते को जो क्रिया चल रही है.इस क्रिया विश्येयक्रा विच्छेद हो जाय यह क्रिया 
समाप्त हा जाय तो इसो का नाम मरण है। जोवने झ्ायुक्रे उद्यसे भोग पाया था, अब उस आायुके 
से सम्बन्धित यह प्राणापान क्रियाका बविच्छेद हो जाता वही मरण है। तो ये सुख दुःख जोवन 
मरण आ।दिक सब पौद्गलिक हैं, क्योंकि मुतिमान कारणके आप्त होनें पर ही ये चीजें. उत्पन्न होती 


हैँ । ह ह ह 

कालका स्वरूप जानकर अपने- को अपने हितमें क्या निर्णय बंनाना है, इसका निर्देश लींजिये २२० वीं 
गाथाके ५क प्रवचनांशमें-प० ११०-१११-व्यवहा रकालके स्वरूपको जानकर अपनी सम+ बनानकी सत्य 
दिशाका निर्देश-इस अनादि श्रनन्तकाल परिणमनको जान कर अपने आपके बारे में भी कुछ समभता 
है । मैं श्रनादि से हूं, अब तक हूं, अनस्त काल तक रहूंगा । तो अब तक को जो हमारी स्थितियां गुजरों 
हैं वे सब खोंटो गुजरो हैं। जन्म-मरण किया है। मरण क्रिया, जन्म लिया, सारी जिन्दगी मोहसमें, 
कषायोंमें बितायी, फिर मरण किया । मोहमें जन्मे, मोहमें जिये और मोह में हो मरे, ऐसी स्थिति 
जीवोंकी अब तक चली आयी है, लाभ कुछ नहीं मिला.। अब अपना कतंव्य यह है कि. अपनी स्थिति 
को बदलें, कुछ सत्य ज्ञानकी ओर श्रायें, श्रब. तक जो हुआ सो हुआ, उसका क्‍या खेद करें ? . जो होना 
था हुआ । अरब जान लीजिये कि जो कुछ भी अभी तक हुंता वह भिथ्या था, मायारूप था, तो यह 
जानकारी हमारे हितके लिए है। अत्र आगे को कुछ सुत्र लें, बोती हुई बातोंको मायारूप समभें, इन 
लौकिक समागमोंमें हथ॑ विषाद न मानें । यह तो संसार है। यहां पुण्य तथा पाप के फल मिलते हैं तो 
पुण्यके फलमें हर न मानना और पापके फलमें विधाद न मानना । उस पुण्य पाप फलोंके ज्ञाता हृष्टा 
रहें और अपने आपमें ऐसा निर्णय बनायें कि मैं तो इत सबसे निराला एक विशुद्ध चेतन्यमात्र हूँ ! ये 
जो व्यवहारकाल बताये जा रहे हैं इनसे निराला अपने आपको एक शुद्ध द्रव्यमें निरखना यही हम भाप 
का आगे बढ़नेका उप।य है । 

वस्तुका स्वभ)व देखिये, वस्तुमें कारणका्य परम्परा किस प्रकार चल रही है, २२३ वीं जायाका एक प्रव- 
चनांश देखिये-प१ृ० ११६-११७-वस्वुमें कारणकार्य परम्परा-इस गाथामें यह बताया जा रहा है कि तोनों 
काल में वस्घुके कार्यक्रारण भावका निर्णव उसप्त हो वस्तुमें है | वस्तुके पूर्व और उत्तर परिणमन को 
लेकर तीनों कालमें अत्येक्त समय कार्य कारण भाव है । इस समय जो पर्याय बन रहो है वह पूर्व पर्याय 
का तो कार्य है और उत्तर पर्यापक्रा कारण है । प्रत्येक अ्रवस्था कार्यहूप भी है। पदार्थ में प्रति समय 
उत्पाद व्यय भ्रौग्य होता है और तोनों के तीनों एक ही समयमें होते हैं। जैसे कोई मनुष्य मरकर देव 
बना तो अ्रव देव पर्यायमें .निर्णय करिये-उत्पाद हुग्रा देव का, व्यय हुआ मनुष्यका और प्रौष्य रहा 
जीवका । तो देवका स्वमाव, मतुष्यका अभाव और जीवकी घ्वता ये तीनों एक समयमें हैँ कि नहीं ? 
प्रत्येक पदार्धेका उत्पादव्ययश्रौव्यका स्वभाव है। जैसे मिट्टीका पिडोला घड़ा बन जाता है, तो जब वह 


(२५२-२५४) अनुय्रक्षात्रवचन ४, ५, ६ भाग 5 । 


6 हर रा नर ५छ आर ि पतन 2 ५ | रद शी प 
घड़ा वन गया तो घड़ेका सदुभाव, पिडोंलेंका अभांव और मिट्टोकी श्षुवता ये 'तीतों एक समय में है। 
तो पर्याथका उत्पाद विनाश होकरभी जो मुलभूत बस्तु है उसकी सदा श्रुत्गताः रहती है, और यों तीनों . 


कालमें प्रत्येक द्रव्यमें कारणकार्यकी परम्परा चल. रही है। पूर्वपर्यायर्संयुक्त द्रव्य उत्तःरपयप्रका कारण 
है, उत्तर पर्याय पूर्व पर्यायकां कार्य हैं, प्र्थात्‌ द्रव्यमें निरस्तर अवस्थायें चलती रहती हैं । | 

। ज्ञानातुभवंत्ते ही संकट सभाप्त होते हैं, इसका मनन कीजिये, २२७ दीं गाथाका एक प्रयचनांश पु० १३०० 
ज्ैं।नानुभवसे संकटोंका परिसमापन-जैसे कछुवा नदो में अपनी चोंच उठाकर चल रहा हो ता उसको 
ब्ोंचको चू टने के लिए श्रनेक पक्षी उध् पर मंडराते हैं। वह कछुत्रा व्य कुज होकर यत्र तत्र भागता: है 
पर रे कछूवे तेरे में तो वह कला है कि यदि तू उप्रका उपयोग करले तो तेरे समस्त दुःख दूर हो 
जायेंगे। तेरी कन्ना यह है कि तू चार अंगुज पानीमें डूब तो जो, वक्ष फिर यैयक्षी तेरा क्या कर सक्रेंगे? 
तो इसी प्रकार यह जीव अपने उपंयोगकों चोचकफो बाहर निकले हुए है।' बाह्य पदार्थों का चित्त में 
बसाये है। उनमें रमता है, उनसे ममता करता है, तो चारो ओरसे यह संकटोंमें घिरा हुमा है । अनेक 
प्रकार के विकल्प बन गये हैं, विकल्य ही संकट हैं। तो क्‍यों व्यर्थ में ये संकट उठाये जा रहे हैं ? हे 
आंत्मन्‌, तुक में तो ऐसो सहज कला है कि तेरे साझे संकट अभी दूर हो जायें ! अपने भीतर में ,हृष्टि 
कर, अपने को सबसे निराला देख, केवल ज्ञान में अपना अनुभव कर मैं ज्ञानमात्र हुं, यही मेरा सर्व- 
स्व है, बस उप्त हो मैं तू रम जा, अश्रन्य कोई विकल्प मत कर, किसो को अपना मत मान, ज्ञान-का 
अनुभव होगा, परमशान्तिका अनुभव होगा । तेरे सभी संकट अभी मिट जायेंगे । तो संकट दूर करने 
के लिए हो वच्तुक्ा ययार्य ज्ञान क्रिया जाता है। यथार्थ ज्ञानको हमें बड़े श्रयःत करके प्रष्त कर लेता 
चाहिए। जम 9 । 

भारतके ध्वजमें वस्तुस्वरूपका कैसा चित्रण मिलता है, पढ़िये २३८ वीं गाथा का एक प्रवचनांश-पु० 

१६०-१६१-भा रतध्वजमें वस्तुस्वरूपका चित्रर-अब ध्बजा की बात देखिये तो यह भी वस्तस्वकहूपका 
संकेत करता है । उसमें तीन रंग हैं-लाल हरा और सफेद, और वह भी हरा लाल रंव तो श्रगल बगल 
है, बीचमें सफेद रंग है। साहित्यिक रचनामें कविजन बताते हैं कि हरा रंग उत्पाष्का सुचक है, लोग 
कहते भी तो हैं कि अ्रमुक व्यक्ति खूब हरा भरा है, मायने खूब घर द्वार धन वेभव श्रादिक से भरा-पूरा 
है। तो हरे रंगका वणत चलता है उत्पादमें, लाल रंगका वर्णन चलता है विन्नाशके लिए। कोई युद्ध 
हो जाय, खून को धारायें वह जायें, ह॒त्यायें हो जाय तो वहां कविजन ल“ल रंगका वर्णन करते हैं। अब 
देखिये-बीच में जो सफेइ रंग है उसका मतलब है कि वस्तु ध्रूव है। श्रुवता, स्थिरताका. वर्णन व्वेतरंग 
से किया जाता है। स्वेव रं से सम्पर्क रखनेवाले लाल और हरे रंग हैं, याने "स्तुकी स्थिस्तासे सम्पर्क 
रखनेवाले उत्पाद और व्यय भ्रगल बगल में हैं। यों प्रत्येक वस्तु उत्पाद व्यय श्रौव्यात्मक है ।. उस 
व्वजाके वीचमें २८ आरोंका एक चक्र बना हुआ है । वह सूचक है २७ तोर्थकरोंका । वह २४ आरोंका 
चक्र संतारके प्राणियोंको यह सूचना देता है कि ऐ संसारके त्राणियो, यदि तुम सुष्री होना चाहते हो 
ता चतुविशति तीर्थंकरोंसे प्रणोत वस्तुस्वरूपको सत्य श्रद्धा करो. क्योंकि: शांति मिलेगो-इस मोह के 
मेटनेसे । और यह मोह कब पिटेगा, जब्र कि हम यह समझ पायेंगे कि प्रत्येक पदार्थ अपने अपने स्व-- 
रूपमें है, किसीका, क्रिसोभो पदार्थमें गमन नहीं है| ऐसो वस्तुकी स्वतंत्रताका जब बोघ होगा तब हो 
हम वस्तु के सत्य स्वरूपको परख सकेंगे । | ह 


काल और लोकके विस्तृत परिमाणकों जानकर हम क्या लाभ उठायें इसका दिग्द्शन कीजिये २४४ वीं. 
* ये सके एक प्रवचनांशमें-7० १७८-काल और लोक की विद्यालताके परिचयका लाभ-यदिं इस लोक के 


( ४५० ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग! 


विस्तार को ही जानने लगे तो मोह मिटनेका ग्रवसर सहां भी मिल जाता है कि अरे इतना बड़ा लोक 
है, इस लोकके सागने जहां हम आप लोग आज पंदा हैं या परिचय हैं बह कितगा बड़ा है, वया चीज 
है? समुद्र के सामने एक विस्दु बराबर भी नहीं है । तो इतनों सी जगहमें मोह वनाकर यह क्‍या कोई 
विवेक है । कालका प्रमाण जब उपयोगमें आता है कि काल अनादि अनन्त है और यह जीव भी श्रनादि 
अनन्त है। तो श्रनादि कालसे यह जोव पर्याव धारण करता आया है, अ्रनन्त काल तक यह जीव 
रहेगा | तो कितना काल ग्यतोत हो गया ऊाके रामते यह १००-५० वर्समका जीवन ढुछु गिनती थी 
रखता है क्‍या ? कुछ भी तो गिनतो नहीं रसता | इतनो सी देर के लिए परिजनोंमें, कुटुम्व में, वेभवर्म 
उपयोग दे देकर उन्हें थपना मान मानकर यह जोवन गुजार दिया जाता है । इसरो इस जीवनको कुछ 
लाभ मिल जायगा क्या ? केवल बरादी हो मिलेंगी । मगर मोहबश यह जीव अपनी इंश कुटेवको 
नहीं छोड़ सकता । इस ज्ञानका आदर नहीं कर राकता, जो इसका परम वे नव है । 

ज्ञान जशेयमें व ज्ञेयफा शानमें गमन ने हो हर भी सिज भिन्न प्रदेश रहने वाते जात और जेंबोंका ब्यव- 
ह'र परणिये २५६ वीं गावाके एफ प्रबननांशमें-१० १८०-न्ञानका ज्ञेबमें व शवका ज्ञानमें गसत ने होकर भी 
निज निन्र प्रदेशरें रहने वाजे जात और ज्ञपांका व्यवहार-ज्ञान ज्ञेय पदार्थोंके पात्त नहीं रह जाता, 
और ज्ञेय पदार्थ भो ज्ञानके प्रदेशमें नहीं आते हैं। पदाथ अपनी हो जगह ठहरा है, ज्ञान अपने हीं धाम 
में ठहरा है, पर ज्ञान हो रहा, जानन हो रहा, इस कारण ज्ञान और ज्ं का व्यवहार चलता है। कुछ 
दार्शनिक ऐसे भी हैँ कि जा ज्ञातमें पदार्थों का जानना मानते हैँ । पदार्थ ज्ञानमें पहुँचते हैँ ॥ वे अपना 
श्राकार सौंपते हैं तव ज्ञान जानता है । तो न इस तरह ज्ञय ज्ञानमें श्राता है और न ज्ञान ज्ञेयमें जाता 
है, दोनों श्रयने अपने प्रदेशमें हा ठहरे हुए हैं, किन्तु जानसेका काम है ज्ानका और जानना होता है जय 
का | इसो रूपको लेकर ज्ञान ओर जप्रका व्यवद्यार चलता है । जा जानते सो ज्ञान, जो जाना जाय सो 
ज्ञेय कहलाता है । ज्ञान ज्ञेयमैं नहीं जाता, जग ज्ञानमें नहीं जाता । 

बोधिदुलंभ मावनामें मनुप्पमवकी दुल॑भता बत्ताफ़र ३०० नीं गाथाओऊे एक प्रवचनांदमें पढ़िये, मनुष्य सवर्मे 
यदि पशुसम जीवन बिताया जाय तो यह पागलपन है है, पृ० २३१-पगुसम जीवनमें तरभवयापत्रकी उन्म- 
त्तता-श्ररे इन विपयोमें तो ये पश्रु पक्षों भा रत हैँ । उन कुत्ता, बिल्‍्लों, मुर्भी, कबूतर आदिकों योनियों 
में रहकर भो तो ये विपयोंके काम किये जा सकते थे। देखिये उन पथ्ु पक्षियों के भी बच्चे होते हैं 
मनुष्योंके भी बच्चे होते हैं, वे सा म्राते बच्चा मोह रखते हैं, मनुष्य भो श्रपने बच्चोंमें मोह रखते 
हैँ। तो अब बताइये मनुष्यभवम विवेकका कोन सा काम किया ? रही एक घन वेभवके बढ़ानेकी वात, 
तो जितना इन पशु पक्षयोंक्रों सात्रब जोड़ने की जरूरत है उतना दे ओड़पे हो हैं। हां मनुष्यने उतकी 
अपेक्ष। अधिक लगाव लगाया उन साधनोंमें, चर यह लगाव इस मनुष्यक्रे हितके जिए नहीं है। वह तो 
अ्रशान्ति के लिए है। जितना अधिक वंगव होता जायगा . उतना हा अधिक अद्यान्ति होती जायगी । 
उसको कोई हद नहीं है क्रि कितना बेभव हो जाय तो शान्ति मिलेगो। रूप, रस, गन्व, स्पर्श शब्द 
दादि की प्रवृत्तियोंमिं ही व्यापार करते हैं, इसी चक्र में पड़कर यह मनुष्य जोवऩ लोग व्यर्थ ही गवा' 
देते हैं। उस तरह से जंसे कि भस्म के लिए अप्लुल्त्र रत्वको जला देते हैं । 

सम्यर्डष्टिकी अन्तः शान्तिहपत्ताका दिग्दशंन करें २२६ वीं गाथाके एक प्रतचनांश, पृ० २६६-सम्यरईप्ठ 
के अन्तः शान्तिख्पता-अनेक गुणों से सम्पत्त वह सम्बग्हष्टि जोव अपने श्र पमें जब चाहे आनन्द पाता 
रहता है । भ्रव जरा यर्दन कुकाबा देखलो, अपना भ्रपना देव झपने आपके अन्दर है। जिस समय बाह्य 
हृष्टिको बन्द करके अपने अंत रंगकी हृष्टिसे देखेंगे तो अपया भगवान वह कल्याणकारी देव अपने आप 


(२५५-२५६) ओप्तमोमांसाप्रवचम १, रे भाग ( ४५१ ) 


: में मिलेगा । जिसने अपने आपमें बसे हुए परमात्मदेवका दर्शन किया है वह पुंछप तो पवित्र है और जो 
: झपते अापके इस परमात्मदेवका परिचय नहीं कर सकता वह चाहें शंरीरकी कितनी ही शुद्धि करे या 
प्रन्य पदार्थकी शुद्धि करे तो वह शुद्धि व सिद्धि नहीं है। चाहे अपवित्र हो चाहें पत्रित्र हो, क्रिसी भी 
. श्रवस्था में हो, जो अपने परपात्म7त्त्वका स्मरण करता है वह वाहरमें भी पवित्र है और अरंतरंगमें भी 
: - पवित्र है। शान्ति मिलेगी तो अपने आपके परमात्मस्वरूपके उपयोगमें ही मिलेगी, बाहरी पदार्थों को 
चित्तमें वसानेसे शान्ति न पिलेगी | | हैक "के * पा की के ६ 
.. (२५५-२५६) आप्तम)मांसाप्रवचन (अष्टसहली प्रवचत) १, २ भाग 
इस पुस्तकमें पूज्य श्री समन्तभद्राचाये-विरचित आत्तमीमांता ग्रंथकी ३ कारिकराओपर, पृज्य श्री. विद्या- 
सन्दि स्वाप्ति ढ्वारा अकलंक बृत्ति पर की गई अष्ठसहस्रो टीका के माध्यमसे पृज्य श्री मगोहर जी वर्णी सहजानन्द 
महाराजके प्रवचन हैं । इस ग्रन्थमें किस विपयका वर्णन है और उसका क्या प्रयोजन है तथा प्रवम्त काका में क्या 
» कहा गया है इन सव वातोंका एक संक्षिप्त प्रवचनांश में परिचय -कीजिये-पु० २-अप्सगुणज्र समस्त मभद्र का 
-: सप्रयोजन आप्तमहत्त्वके निरोक्षणकरा प्रयास-इसक। प्रचलित नाम देवागमस्तोत्र भो है। इसका कारण 
, यह है कि इस रचनामें सर्वप्रथम देवागम शब्द आया है : .जैसे कि आदिनाथ स्तोत्रका प्रचलित नाम 
, भक्तामर स्तोत्र है, क्योंकि आदिनाथ स्तोन्रमें सर्वप्रथम भक्तामर शब्द आया है, पर विधय इसमें क्या 
है ? उस: हृष्टिसे इसका नाम प्राप्तमीमांसा युक्तियुक्त विज्ञात होता है। आ्रात्नद्वित चाहने वाले मोक्ष- 
मार्गके अभिलाषी पुरुषोंको यह अतोव आवश्यक है कि वे सम्यक्‌ और मिथ्पर॒ उपदेशको पहचान कर 
... सकें । जो, पुरुष. सच्चे और झूठे .उपदेशको पहिचान नहीं कर सकते, वे कल्व्राणमार्ग में चल ही नहीं 
" सकते । तो सम्यक्‌उपदेश और मिथ्याउपदेशकी जानकारी बनें, इसके लिए आप्लमोमांसाको रचनेवाले 
' आचार्य. हक श्रौर गुणज्ञतासे गद्झ होकर अपने हृदयमें उनके प्रति बड़ी पुज्यता भाव रखते हैं और 
उस. उल्लासमें यहां सर्व प्रथम यह कह बेठते हैं कि हे प्रभो, तुम इस कारण बड़े नहों हो कि आपके 
पास देव आते हैं, आपका आकाशमें गमतन होता है । आप पर चामर आदिक -विभूतियां ढरती हैं. प्रभु 
के गुणोंसे अन्त: परिचित समन््रभद्र देव सब जान रहे हैं वह मम कि प्रभ्चु गुगोंक कारण ही महान हैं । 
_ लेकिन यह कह रहें हैं कि इन बाहरी बातोंसे तुम हमारे लिए महान नहीं « क्योंकि ये बाहरी बातें तो 
मायावी पुरुषोंमें भी देवी जा सकती हैं , ता ह 
| द्वितीय कारिका में शरीरादिमदोदयतासे भी भगवानी महत्ता नहीं है, इपका परीक्षण किया है उसका 
परिचय .पाइये एक संक्षिप्त प्रतचनांशमें, पृ० -१०-वि4हादिमहोदय से भी प्रभुता व महत्ताके अ्रभावके 
, आजम 5 सिद्धि-श्रागमम्में हेतु बताया गया है, केवल इस बुनियादपर साध्यको सिद्ध किया जाय तो यह 
. . सिद्ध नहीं हो सकता, क्‍योंकि श्रागमकी श्रमाणता अ्रभी प्रमाणसे प्रसिद्ध नहीं है। जब तक प्रमाणसे 
.  आममका प्रासाण्य सिद्ध न हो पा ले तव तक उस आगमके आधार पर किसी भी बात की सिद्धि नहीं 
कौजा, ५ सकती । जैसे कि देवता आते हैं आकागमें गमन होता है, चामर श्रादिक विशुृतियां प्रभुके 
निकट हैं ऐसा हेतु देकर जिसका कि वर्णन आगममें क्रिया है उस श्रागमका उपदेश मात्रका हेतु देकर 
प्रशुकी महत्ता सिद्ध नहीं की जा सकतो है, इस हो प्रक'र श्रस्तरंग और बहिरग शरोरादिकका अ्रतिशय 
दिखाकर कि देखो मलमृत्र स्वेद रख्ठित दिव्यशरीर मायावियों के तो नहों बन सकता, ऐसे अन्तरंय 
कक 70% की मा गे सिद्ध नहीं डर 3 सकती, क्योंकि . यह भी वर्णन श्राग- 
की रे के हे श्रागमाश्ित हेतु है वह दाशेंनिकोंकों दृष्टि में प्रति सदोकी हृष्टिमें: प्रमाणभ्रुत् 
ही है ती प्रश्नम्ताण प्रागमप्ते, उत्में बताये गये हेतु पे किसी साध्यको सिद्धि नहों को जा सकती | तो 


मै ः कक कक लीला 5 उप 


( ४5५२ ) पहुजी।वन्द साहित्य ज्योति थम भाग्र' 
यहां. भगवान परमात्मा अंतरंग शरीरके अतिशयसे भी स्तवन करने के योग्य याने महान नहीं है । तो 
जेसे भगवान, तुम मेरे लिए देवागम आदिकके कारण पृज्य नहीं हो, महान नहीं हो इसो प्रकार देहके 
अंतरंग अतिशयोंके कारण भी आप महान नहीं हो। 


तीसरी कारशिकामें वताया है कि तीर्थ चलाने से भी कोई . महान नहीं वन “जाता, क्‍योंकि तीथ्थ॑क्षतोंके 
आगमोंमें परस्पर विरोध है। इस विपयमें हुए कुछ प्रवचनांश देखिये ताकि वर्णनीय--विपयका अन्दाज हो -सके- 
श्रृतिवाक्रक्ते श्र्थों का विसंवाद बताने का घूल प्रसंग-तीर्थेकृत्समयोंमें परस्पर विरोध होने से श्राप्तता 
नृहीं, यह बात सुनकर मी नांसक सिद्धान्तानुयायी खुश हो गये और बोले समन्तभद्र तुम बिल्कुल ठीक 
कहते हो । जितने तोर्थ चलाने वाले लोगं हैं उन्तके प्रपोता सर्वज्ञ नहीं हैं, श्रांप्त नहीं हैं। इसी कारण 
तो, हंम कह रहे हैं कि सिर्फ अ्पौरुषेय वेद हो प्रमाण है । कोई आप्त नहों, कोई देव नहीं । तो समंत- 
भद्ठत अथवा उनके भक्त इस हो इलोकका दूसरा अथ लंगाकर 'भीमाींसकका निराकरण कंरता है। 
मीमांसकके मतका भो विंश्लेंबण बता दोजिग्रे-तोर्थकृतसमय । तो तीरयकरेंत समय मोय॑ने त्तीर्थ को नैष्ट 
करने वाला कृतकृन्ततिमें भी बनता है, तीथकृतन्ति-छिनत्ति इति तोर्थकृंत; जो तीर्थका छेदन करता है. 
' उसे तीर्यक्रत कहँते हैं। उंतके समयके मन्तञ्यको तीर्थक्ृत्समंय कंहते हैं, सो जाँतोर्थंकों मानते ही नंहीं 
उनके सम्प्रदायोंमें भी परस्पर विरोध है; इस्तलिए उनके भा प्रमाणतां नहों है । कंसे विरोध है ? सो 
सुनिये | जेसे एक' वाक्य बोलपय गया 'कि स्वर्गाभिलापी पुरुष. अ्रग्निहोत यज्ञ करें तो इसका अर्थ कोई 
मोमांसक प्रवक्ता तो भावना अर्य लगाता है, कोई इसका एक परमद्रह्मस्वंरूप ग्रथ लगाता: है ! लेकिन 
उन्हा में परस्पर. बिरोध है, फिर उनका भी सिद्धान्त प्रमाणिक के बना ? - तो इस - प्रंसंगमें भावना 
अर्थ मानने वाला नियागवादियोंक्रा खण्डन कर.रहा थ।, और:नियोगंवादका खण्डन- करते करंते जब 
: एक केलक निकली कि ब्रह्मस्वरूप अ्रथ'है तो इस पर नियोगवादी यह कह रहे कि-चलों भला हुआ। 
ब्रह्मह॒प अर्थ निकज आया तो अब' भाववारूप तो न रहा सो भावना अर्थ मानने वाला भट्ट यह सिद्ध 
कर रहा कि श्र्‌तिवाक्यका अर्थ ब्रह्म (विधि) नहीं है। व पल 


चार्वाके केवल प्रत्यक्ष (संच्यवह्ार) को प्रमाण भानते हैं, इसी वलपर वे संव॑ज्ञत्वकें। अभाव सिद्ध करते हैं 

किश्तु एसा सिद्ध करने वाले सर्वज्ञत्व॒को सिद्ध कर-वंठते हैँ, देखिये एक प्रवचनोंश चार्वाकसिद्धान्तसमीक्षणके. प्रसंग 
का-पु० १५२-प्रत्यक्षसे सवज्ञका अभाव मानने वालके सर्वज्ञत्वको प्रंसक्ति-देखिये, ये चार्वोक एक 
इन्द्रियप्रत्यक्ष प्रमाणसे सब सर्वेज्ञः हिल पुष्प समुठको जान रहे'हैं तो क्या कर रहे कि यह इन्द्रिय प्रत्यक्ष 
- ही एक प्रमाण है । इस सिद्धान्तका घात कर रह, लो ये प्रत्यक्षप्रमाणसे इंन्द्रियज्ञानसे सारी दुनिया को 
जान रह हैं। जब सारो दुनियाकों जान जिया कि यहां सवज्ञ नहीं है-तभो तो निषेध करेंगे कि कोई 
सर्वज्ञ नहीं है । तो सर्वज्ञ नहीं है, यह जानने के लिए पहिले' तारो दुनिया जाननी होगी, इस तरह जब 
सारी दुनिया जान ली तो ये च।र्वाक ही सर्वज्ञ हो गये अथवा इच्द्रिय प्रत्यक्ष का विषय सारो दुनियाका 
जानना बन गया। सो दोनों ही धिद्धान्तोंका जो कि चार्वाक लोग मानते हैं घात हो गया । जो स्व 
स्वीकार नहीं कियः गया, भ्रथवा जो अनिष्ट है चार्वाकोंकों, ऐसा' अतीछ्रिय प्रत्यक्ष होता है कुछ । 
श्र, अतो र्द्रिय प्रत्यक्ष चार्वाकको इष्ट है नहों। इच्द्रिय प्रत्यक्षेके द्वारा'सर्वेज्ञ रहित पुरुष समूहका ज्ञान 
बन सकता | अ्रतः ग्रतीरिद्रिय प्रत्यक्षेके बिना इन्दिय प्रत्यक्षके द्वारा, अन्य प्रमाणके - अभावका ज्ञान जस 
नहीं बनता इसी प्रकार इन्द्रिय प्रत्यक्षके द्वारा सर्वश्रहित सारे विश्वकां भी ज्ञान नहीं बनता । और 
यदि मान लिया जाय कि ये चार्वाक सब- जबह सव समय जीवोंमें सर्वज्ञपने के श्रभावके प्रत्य॑क्षसे जाने 
रह हैं तो इसके मायने यह हुआ्ना कि ये चार्बाक रब्य॑ सर्वज्ञ हो गया और ऐसा मानने पर चावकिका यह 


4 हा हि 
गु 


हि (१४७४-२५८) आप्तंमीनांसाप्रवचन ३, ४ भाग ा .. ई डरे ) 


” क्थन निरोकृंत हो जाता है कि सर्वेज्ञ अ्रयवा अतु्भान आ्रादिक प्रमाण है हो नहीं । स्‍्वर्ये सर्वज्ञ बने 


'गया। सर्वेज्ञका अभाव केसे सिद्ध करोगे ?' श्रथवा प्रत्यक्ष ही एक प्रमाण है ऐसे जो चारबाकका 


अभिप्राय है वह मिराकृत' हो गया | जब अन्य देश अन्य लोक अन्य पुढंषोंके प्रत्यक्षकों स्वयं परत्यक्षसे 


प्रमाण मान लिया तो वही सर्वदर्शी बत गया । 


(२५७-२५५) आप्तमीमांसाप्रवचन (श्रष्टसंहल्ली प्रंचंचन) ३, ४ भागे 
इसमें आप्तमीमांसाकी चौथी कारिकासे लेकर .८ वीं कारिका तक़ पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहुजातनन्‍्द 


' महाराजके प्रवचन हैं ॥ आप्तकी मीम़सामे आप्तपनेके परीक्षणका -मूल- आधार यह ह्थ/!पित ,किया-गया हैं कि जहां 


: दोप और आव्ररण (.अनज्ञान )  रंच.भी रहे और न कभी हो सके वह आप्त है;।। इसकी भिद्धि के- प्रतुच॒त .<४ वीं 


कारिकामें हैं। .उन्तें से एक ग्रेवच्ननांश देखिये-प्‌ ' ३-४ दोषों और, भ्रावरणोंकी हानिको:.निःश्षेषताकी 


 साधवा-इस अनुमानमें सिद्ध यह किया जा रहा है कि दोवावरणको ,हानि किसो,; पुरुपमें निशेष॑हपसे 
होती है श्रर्थात्‌ किसी आत्मामें दोषों व श्रावर॒णोंका, पूर्णतय[-हानि है, | विल्कुल्न श्रभाव है यह यहां 


सिद्ध किया जा रहा है। जो वादीको इष्ट हो, वादों प्रतिवादी दोनों को अवाधित हो, किन्तु प्रतिवादी 
को जो असिद्ध हो वह साथ्य कहलाता है । तो-दोष व आावरणकी-सामात््य हापि वादों भी मान रहा है 


-“ प्रतिवांदों भी मान रहा है, किन्‍्तु;किसी जगह पूर्णतया,हानि हो जाती है, दाघ और आवरणोंका, अभाव 
5 हो जाता:है। यह यहां सिद्ध क्रिया जा रहा है, क्योंकि प्रूतिव्रादी को समग्ररूपसे दोषों व झ्ावरणाका 


डर 


'“अ्रभाव होने के सम्बन्धमें विवाद है।. तो इस अनु धान प्रयोग दोपावरंणको हानि, यह तो पक्ष- है और 


: कहीं सम्पूर्णतया हानि: है, यह साध्ष्य है. और हेतु दिया गया है. यह कि क्यांकि इसका अश्रतिश्ञायत , पाया 


जाता है अर्थात्‌ हानि की अधिकता पायी जाती-है;। कहीं हानि कम है,;किल्ी पुरुयमें हु।ति अधिक है 
: कसी पुरुषमें उसंसे भी झ्रधिकः हैं तो यह सिद्ध है कि;कहीं हानि-धपूर्ण रूपसे भी है। इस.गश्रतुमाव प्रयोग 


में. हृष्टान्त दिया।गया है क्रिःजिस किसो.स्वृण:पाषाण आदिकमें कि कालिमा.ग्रादिक बढ़िरंग आंतृरं॥ 


द्योषोंका क्षय पूर्णतग्ा है, सा यह दृष्टान्त प्रसिद्ध- ही है । अनुमानप्रयोगमें हष्टान्त यह दिया जाता है कि 


' जो वादी और प्रतिवादी दोनोंके द्वारा सम्मत हो । हृष्टान्त एक असिद्ध .बात को. सिद्ध करने के ,लिए 


-'माध्यम होता है.। सो ये दृष्टान्तवादी और ग्रतिवादी द्धनोंके प्रसिद्ध है। तो जसे स्वर्णपाधाण श्रादिकमें 
किट्टका लिपाकी हानि: बढ़तो हुई देखी गई है तो कहों सम्पूर्ण रूपसे भो हानि है। यह बात भी. देखी 
जातो है।। इसी कारण दोष और आ्रावरणोंको- हात्ति भी बढ़ बढ़ कर जब हम लोगोंमें दोष आवरण ही 


: हानि अधिक प्रतोत हो रही है तो यह किस परम पुरषमें सम्पुर्णणया है इस बात को . सिद्ध करती हैं। 


इसका भाव यह है. कि रागादिक भाव होना और पदार्थों का ज्ञान न, होना याने श्ज्ञान आदि होना दोप 
'है ? ज्ञानावरण दर्शवावरण मोहनोय -व अन्तराय. ये आवरण है तो जब. भावोंमें यह बात देखी जा रही 
है कि रागादिक दाष गौर ज्ञावावरणादिक आवरण ये किसी में कम हैं किसी में और कम हैं। जब 


“ कमतीका अ्रतिशय देखा जा रहा है तो उससे यह सिद्ध होता है कि कोई परम पुछ॒ष कोई श्रात्मा ऐसा 
' भो होता “कि जिसमें 'रागा[दिक दोप रंच मात्र भी नहीं होते शौर ज्ञावावरणादिक भी रंच मात्र नहीं 
' रहते । इस कारिकामें यह सिद्ध किया जा रहा है कि कोई पुरुष दोता है ऐसा जो वीतराग और सबबज्ञ 


हा; इसको सिद्धि इस कारिकामें करनेके बाद अगली कारिकामें यह बताया जायगा कि हे वद्ध मान प्रभो 


' सकलपरमात्मन, हे अरहंत देव, ऐसा आप्तपना आपकमें ही होता,-अतः - आप ही श्राप्त हो और इसकी 


5  कारणपूर्वक सिद्धि की: जायगी । यह सामान्यतपा. ध्िद्ध किया जा रहा है कि. कोई श्रात्मा ऐसा अवश्य 


है जिसमें अ्ज्ञान रागादिक दोष रंचमात्र भो तहीं 


( ४५४ ) सहूजानन्द साहित्य ज्योति अथम भाग 


कोई दार्शनिक सर्वज्ञ को ही नहीं मानते हैं. उतको ५ वीं कारिकामें अनुमानप्रयोग द्वारा सर्वज्ञका अस्तित्त्व 
' सिद्ध किया गया है। उसमें हेतुके समर्थक प्रवचतोंमें से एक प्रवचनांश पढ़िये-पृ० ४प-पनुमेयत्व हेतुमें संदि- 
घानेकान्तिकत्व दोपका परिहार-अब यहां मीमांसक शंका करते हैं कि ये सृक्ष्म आदिक पदार्थ अनुभेय 
हैं तो रहे आयें | अनु मान द्वारा अनुभेव हो तो और ध्तज्ञानके द्वारा अधिग्रम्य हो तो अनुभेय रहा श्रायें 
और किसोके प्रत्यक्ष न रहे, इसमें कौन सी वाधा श्राती है ? जिससे कि अनुमेय हेतु देकर इन पदार्थों" 
को किसीके द्वारा प्रेत्यक्षभ्रूत है यह सिद्ध किया जा रहा है। उत्त रमें कहते है कि ऐसा: कथन तो अभ्रग्नि 
आदिक सभी साथ्यों में लगाया जा सकता है। श्रग्नि वर्गरह अनुभेय तो हों श्र किसी के प्रत्यक्ष न हों, 
इसमें क्या दोष होगा ? जब्र केवल बोलने से हो किसी की सिद्धि.असिद्धि माव ली जातो है तो यह भी' 

कह पकते हैं गरर इत तरह फिर ग्रजुतान प्रमाण का -उच्छेर हो ही जायगा, क्योंकि .सभो अनुमातों में 
यह उपालम्भ समान है। ऐसा कह सकते हैं कि घुम तो रहो कहों पर-अग्नि मत रहो । इस तरह:सभी 
अनुमानों में साध्य का सन्देह, साध्य का अभाव यह सव कहा जा सकता है,. किन्तु अनुमान का उच्छेद 
तो नहीं । तब अनुमान से भो प्रवल रूपतते मानना होगा-कि सूक्ष्म भ्रन्तरित और दूरवर्ती पदार्य किसीके 
प्रत्यक्ष हैं । हर 5॥ ० हे ले 

सामान्यतया किसी के विदोपत्वकी व अतएंव असर्वज्ञत्वकी सिद्धि करने के परचातु छठी कारिकामें वत्ताया 

है कि वह निर्दोष आत्मा तुम ही हो, वर्योंकि आपका वचत 'युक्ति और शास्त्रके अविरुद्ध है। अब इस ही अविरोधके 
सम्बन्धमें एकप्रतचनांश पढ़िये-पु० ७०-७१-आश्राहुत वचनमें अविरोधताके कारणका प्रतिपादन-पश्रब प्रश्न 
युक्ति और शास्त्रोंसे श्रविरुद्ध वचन वाले हैं यंह कैसे सिद्ध हुआ ? अथवा इसको यों अलंकार खुपमें 
समभिये कि यहां मानो परमात्मा अरहूत ही कह रहे हों कि मेरा वचन युक्ति. और शास्त्रसे पूर्णतया 
्रविरुद्ध कैसे है ? जिससे कि मेरा वचन प्रमाणप्रिद्ध माता जाये ? तो इसके उत्तरमें इस ही कारि #में 
कहा गया है कि जिम कारण से भ्रापका इष्ट मंतव्य, उपदेश, सिद्धान्त मोक्ष आदिक प्रप्तिद्ध, प्रमाणसे 
बांधे नहीं जाते हैं इससे सिद्ध है कि श्रापका वचन युक्ति और शास्त्रोंसे अविरुद्ध है ।. किस प्रकार अवा- 
धित है इस सम्बन्धमें प्रयोग करते हैं। जिस सम्बन्धर्में जिसका अ्रभिमत तत्त्व प्रमाणसे बांधा नहीं,जाता 

वह उस सम्बन्धमें युक्ति और शास्त्रोंसे श्रविर््ध वचन वाला कहलाता है । जैसे कि रोगके स्वरूप गौर 
रोगके कारणके सम्बन्तमें स्वरास्थ्यका-स्वरूप-और स्वास्थ्यके कारण के जानने बताने के सम्बन्धमें वे 
युक्तिशास्त्रसे अविरोधो वचन वाला है,- क्योंकि उसको. कही .हुई वात प्रमाणसे वाधित नहीं होती है, 
श्रभिमत तत्त्व प्रमाणसे वाधित नहीं होता है ।-जा प्रथ्ुुने मोक्ष, मोध्षका कारण, संसार, संसारका शरण 
का स्वरूप कहा है वह किसी प्रमाणसे वाधित नहीं होता । इसका कारण है प्रभो, अरहंत, तुम मुक्ति 
और संसारके कारण तत्त्वरूप।दिकके सम्बन्धमें युक्ति और शथास्त्रोंसे अविरुद्ध वचनवाले सिद्ध होते हो । 
इस प्रकार जब यह सिद्ध हो गया कि मुक्ति, रांसार, वस्तुस्वरूपमें ये सब मुक्ति और शास्चोंसे भ्रविरद्ध 
हैँ। तो भगवानका वचन युक्‍्ति और शास्त्रोंसे अविरुद्ध है, यह: सिद्ध ट जाता है । जो बात कही गई है 
वह बात याद सत्य उतरती है तो बचनका भ्रविरोध कहा जाता. है। जैसे कोई पुरुष कुछ भी वचन 
बॉलता है देखो वह वहां सोप पड़ी है और परख लिय।-कि यह सीप ही है, तो सब. कहने लगते हैं स 
इस पुरुषक़ा ज्ञान सहो है, अ्विरुद्ध है। तो ज्ञानकी प्रमाणता बाह्य वस्तुका परखके बाद हा 
है । यद्यपि ज्ञान तो जिस समय हुआ उस दी समय प्रमाणभत है, लेकिन लोकनिर्णय तो तब होता दा 
जवकि ज्ञानमें किसीके सम्बन्धमें जेत्ता जाना गया-वेस्ता स्वरूपमें पाया गया हो । तो प्रभु आपकी दिव्य- 
घ्वनिममें, आपकी परम्परासे प्रणोत उपदेशमें जो बात कही गई है वसा ही वाह्म पदार्थों में तिरखा गया 
है । अतएवं आउका वचन युक्त और ज्ञास्त्रसे अ्विरोत्री है ।. 


(२०१७-१४) आ्प्तमीर्मासाप्रवचन ३, ४ भागे 2 


एकान्त वादमें वस्तु एकपर्मात्मक मानी गई है, किन्तु तथ्य यह है कि चाहे वल्तुका स्वस्थ जानकर उसे 
 अग्यक्त कह दो या अतेकवर्मात्मक कह दो, सौ तो काम वन जायगा, लेकिन एक बस्तुमें अविरोधरूपसे रहने. वलि 
सप्रतियक्ष अनेक धर्मोमें से एक धमंका ही आग्रह करनेमें वस्तुत्व सिद्ध नहीं होता, इस प्रसं॑ंगका एक प्रववर्नाश 
' पढ़िये-पृ० १६१-१६२-पदार्थके अनेकान्तात्मकंत्वकी सिंद्धिका समर्थन-यहां यह समझ लेना चाहिए कि 
जैसे चित्रज्ञान अमेक विशेषात्मक होता हुआ एकात्मक माना गया है, क्षणिक्रवादियोंते, क्योंकि उसमें 
नील पीत झ्रादिक प्रतिभास अनेक हैं, अतएवं अनेकात्मक है। और, वह ज्ञ/त्त एक अपने स्वरूपसे है 
अत: एकात्मक है| तो जेसे विन्नह्ञातको प्रनेकात्मक एकस्वरूप माना है ऐसे हो चेतन भी सुखाद्यात्मक 
' एक स्वरूप है भ्र्थात्‌ उनमें सुख ज्ञान दर्शन आदिंक अनेक गुण हैँ फिर भी अपने स्वेरूपसे एक है। सो 
केवल अन्तस्तत्त्वकों हो यों न. तिरखता कि यह अनेकात्मक एकस्वछय है, किन्‍्तुं वर्णसंस्थान श्रादिक 
स्वरूपस्क॑घे भी एकात्मक हैं । स्कंध अपने स्वरूपसे एक पिण्डरूप्र है, किन्तु उनमें वर्ण, गन्ध, रस, आरा 
कार आादिक अनेक बातें हैं। तो यों वहिस्तत्त भा एकानेक्रात्मक है। अच्तस्तत्त भी एकानेकात्मक 
'है |. विश्वमें ऐसा कोई पदार्थ नहीं जो सर्वेथा किसो एकान्तस्वरूप हो और इस कारण यह बात जो 
कही गई है वह पूर्णतया मुक्त है कि विश्वमें ऐसा कुछ भो नहीं हैं जो रूपान्तर से विकल हो, श्र्थात्‌ 
किसो पदार्थमें सत्त्व समझा जा रहा हो तो वह अस त्त्वले विकल नहीं है । सत्त्व है तो साथ ही वह 
अस त्त्व भी है । किसो अपेक्षासे अस्तित्त्व भी है तो अन्य अपेक्षासे नास्वित्त्व भी है। तो जैसे न कोई 
केवल सत्त्वकू्प है न कोई केवल असत्त्व रूप है । इस हो प्रकार कोई भो पदार्थ न केवल भित्यरूप है 
और न केवल अनित्यरूप है । जँसे पदार्थ एकानेकात्मक है, सद्सदात्मक है इसी प्रकार तित्यामित्या-- 
त्मक है ॥ इसो तरह यह भी जानना कि कोई भी पदार्थ अ्रद्वेत एकान्तरूत नहां है और साथ ही द्व॑त 
आदिक एकान्तरूप भी नहीं है। चाहे अन्तस्तत्त्व हो, सम्वेदनात्मक पदार्थ हो, >छाहे बहिस्तत्त्व हो 
कोई भी सर्वेथा एकान्त स्वहृूप दाशनिकों ने प्रतिज्ञा की है कि पदार्थे केवल क्षणिक है, केवल स्य है, 
केवल अद्वत है भ्रथवा ह त है। यों क्रिसी भी प्रकारसे एकान्तस्वरूप कुछ भी नहीं है । 


एकान्तवादका विस्तृत निराकरण करने के प्रसंग भूमिका रूप ८ वीं कारिका में बताया है कि एकान्तका 
आग्रह करने वालोंके सिद्धान्तमें पुण्य, पपप, परलोक आदि कुछ भी सिद्ध नहीं हो सकते हैं, उदाहरणाथे + दीं 
कारिकाका एफ प्रंतचतांश देखिये-पृ० २००-२०१-एकान्तवादके अ्राग्रहमें पुण्य पाव क्रिया प्रलोक आदिकी 
सिद्धिका अनुपपत्ति-हे नाथ, जा एकान्तवादके श्राग्रहसे व्यासकत हैं ऐसे वादी एकान्त आग्रह के ही 
कारण अपने ही बेरी हैं और दूत रोके भी बैरी हो रहे हैं । उन एकास्तके थाग्रहीयोंमें किसीके भा पुण्य 
* पापकम और परलोककी सिद्धि नहीं होतो । कर्म तोन प्रकारके हाते हैं। शारीरिक क्रियाश्रुत्न कर्म, 
वाचनिक क्रिय्राभूत क में, मानसिक क्रियाश्रुत कम । इसी को लोग कहते हैं श्रौर यहु तीन प्रकार का 
| याग, वचनवोग, मवायोग ये आश्रव कहलाते हैं। श्राश्वव उसे कहते हैं कि जिस योगसे कर्म आयें 
. याने कर्मो के श्रानेके कारणको झ्राखव कहते हैं । वह आखब दो प्रकारक। है। एक कुशलाखव और 
दूस श अकुशलाखव । अर्थात्‌ शुम श्राख्व और अशुभ आखव । सो यह सब व्यवस्था और परलोककी 
व्यवस्था एकान्तवादमें .यथार्थ रूपसे नहीं ह। सकती । परलोक उसे कहते हैं कि मरण क रके उत्पन्न 
होना, एक भव को छोड़क र दूस री गतिके प्राप्त क रनेक। नाम है प्रत्याभाव उसे ही कहते हैं परलोक । 
और परलोकका- कारण है धंरम, भ्रवरम । सा वर्म अधरम का भी नाम कारणमें कार्यका उपचार 
क रनेसे परलोक्‌ रख दिया गया है।. सो एक त्ताग्रड़ रक्‍तोंमें त॒ तो .शुभ ग्रंशुभ आल्बकी सिद्धि है 
और न घरम अ्रधरणम परलोक को सिद्धि है। और न मोक्ष स्वर्ग आदिको सिद्धि है। जो अनित्य 


( ४४५६ ) 'संहजानन्द साहित्ये ज्योति प्रथम भाग 


एकान्त नित्य एकान्त आदिके अभिप्रायोंके परवश हुए हैं उन पुरुषोंमें किसीभी प्रकारसे इन तत्त्वोंकी 
सिद्धि नहीं है। 
(२५८--२६० ) आप्तमीमांसा प्रवचन (अ्रष्ठटसहस्री प्रवचन). ५, ६ भाग 

आप्ममीमांसाकी € वीं कारिका तक पृष्य श्री मबोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराज के प्रवचन हैं । नम-- 
स्कार के योग्य आप्त कौ। है इसकी परीक्षामें यह आवश्यक है कि अपने को तीथंक्ृत्‌ प्रसिद्ध करने वालोंके वचन 
देखे जावे जिनके वचन पूर्वापर विरोचरुहित, युक्तिसम्मत व आत्मपहतकारी हों वे आप्त है। इसी सिलसिलेमें 
देखिये जो दाशंनिक सत्तादत अर्यात्‌ भावेकान्त :.नते हैं उस एकान्तमें क्या विडम्बनांयें होती हैं उनके अनेक प्रव- 
चनों के वीच उदाहरणमें एक प्रवचनांश देखिये कारिका € में-पृ० ६-अत्यन्ता भाव न. माननेसे होने वाली 
विडम्बनाका निर्देश-अब अत्यन्ताभावके न साननेमें क्या श्रापत्ति आती है इस बातको भी. परखिये । 
अत्यन्ताभाव कहते हैं द्रव्योंका द्रव्योंपें अभाव होनेकी याने किसी भी द्वव्यका अन्य द्रव्योंमें प्रभाव होना 
श्रत्यन्ताभाव है सो जब ऐसा अत्यन्ताभाव नहीं मानते तो भावेकान्तका अभाव होना अत्यन्ताभाव है| 
सो जब ऐसा भअत्यन्ताभाव नहीं मानते तो भावेकान्तवांदियोंके यहां दो द्रव्य माने गये हैं-प्रकृति और 
पूरुप । सो प्रकृति और पूरुष में जब्र अ्त्यन्ताभाव नहीं मानते तो प्रकृति बद गया पुरुषात्मक-। तो. इस 
का अर्थ यह है कि सर्वात्मक बन गया । अब वहां फिर कुछ भी द्रव्य न रहेगा। प्रकृति. बन गया पुरुषा- 
त्मक, पुरुष वन गया प्रकृतात्मक, फिर रहा हो क्या ? और तब प्रकृति और पुरुषके सम्बन्धसे लक्षणमेद 
का करना त्रिल्कूल विरुद्ध पड़ जाता है । भावेकास्तवादियोंने कहा है कि व्यक्त तो होता. है सत्व रज 
तम:, इन तीन यूुणों वाला, व्यक्त होता है अविवेकी श्रर्थात्‌ भेद रहित व्यक्त होता है आत्माके भोग्यरूप, 
ऐसा सामान्य ग्चेतन प्रसव घर्मवाला व्यक्त होता है, जिसको कि प्राप्ति हो गई और अव्यक्त अर्थात्‌ 
प्रधान हआा व्यक्तसे विपरीत, और पुरुष हाता है उन दोनोंसे विरुद्ध । श्र्थात्‌ केवल चिन्मात्र | इसतरह 
उन सबके लक्षण का भेद कहना असंगत है, क्योंकि अत्यन्ताभाव ने साननेसे सर्व सर्वात्मक हो गया, 
फिर लक्षणभेदका अवसर ही क्या ? 

भावेकान्त माननेवाले अनेक द'शेनिक है उन सव ही कल्पताभी प्रायभाव शाने बिना पार नहीं पा सकता, 
इसका चित्रण कोरिकर १० वीं के एक प्रवचनांश में देखिये-पु० ५६-प्रागमावके भाने बिता अभिव्यकतिव दे 
व सक्कार्यवादमें भी वस्तु व्यवस्थाको अशक्यत्ता-यहां प्रकरण यह चल रहा है क्रि घट पट झादिक को 
पड़िले से ही सत्‌ माता जाय और उसकी श्र भव्यक्ति होती है और वे प्रवानके परिणाम हैं यह सब 
मानना युक्तिसंगत नहीं हो सका है श्र इस तरह सांड्यसिद्धान्तके अनुसरणके द्वारा भी प्रधानात्मक 


समस्त घट पट आदिक पदार्थोंका अभिव्यंगपना मानना युक्त नहीं है ! जैसेकि मीमांसक सिद्धान्तमें 


शब्दकों आकागका गुण मानकर उसे सुननेके योग्य बनानेके लिए अभिव्यक्तिवादकी कल्पना की है ोर 

कल्पना संगत ने वन सक्री । इस प्रकार केवल एक प्रकृति और पुरुष इन दोनों तत्त्तोंका ही सत्त्व 
मानकर जो प्रकतिके विकार महान होकर दब्द रूगादिक मानते है, और उसको अविर्माव .तिरोभाव-- 
रूपसे मानते हैं, तो शब्दकी तरह उसको भी अभिव्यक्ति प्रमाणनत्रिद्ध नहीं होतो है ।. क्योंकि सर्वेदा जब 
प्रागभाउका लोप कर दिया ता कार्यक्री अभिव्यक्ति भी आदि व। बठेगो ? जसे कि चार्वाक लोग पृथ्वी, 
जल, अग्नि, वायुक्रो कार्यद्रव्य मानते है और प्रागभाव नहीं घानते तो जैसे उनके सिद्धान्तमें यह द.पण 
आता है कि फिर तो ये पुथ्वो आदिझ समस्त कार्यद्रज्य अनादि हो जायेंगे । इस प्रकार सांख्य औद 
मीमांक जो कि अभिव्यक्तवाद मानते हैं कि चीज सव पहिले से ही हैं। कारणोंके द्वारा केपल उसकी 
अभिव्यक्ति की जातो है । तो उनकी यह अभिव्यक्ति भी प्रागभवके ने मानने पर अनादि वन बठेगी । 


(६५६-२६०) अध्तमीमांसाप्रवचन ५, ६ नाथ । ( ४५७ ) 


प्रतः कार्यद्रव्यवादी हो अबवा अभिव्यक्तिवादी जोप्रागभाव न मानेंगे उनके यहाँ परिणामोंकी व्यवस्था 
नहीं बन सकतो । | 

पावकास्तके निरा|करक प्रवचनोंग देखिये इतरेतराभावकी 3प्योगिता, कारिका ११ के एक प्रवचतांदमें- 
पु० ८घ६-इत रेत रामावके मन्तव्यकी उपयोगित।-तात्वर्य सबका बह है कि वस्तुमें ज्ञानमें, सभोर्मे एका- 
नेक स्वभावता पाई जा रही है । खाली साधत ओर सामग्रीके भेदसे उपचारत: उनमें भर बताना ओर 
बस्तुमें मेद बताता और वस्तुमें एक वर्म॥ हुठ बनाना यह युक्त नहीं हो सकता । अनेकान्तके बिना 
सश्रतिपक्ष धर्मके बिना कियी पदार्थका अस्तित्व नहीं रह सकता. ज्ञान है वद्र एक है तो भ्ननकान्ता- 
त्मकताकों लेकर ही एक है । कोई द्रव्य है, घट पट आदिक है तो वह अनकान्तात्मकताकों लेकरद्दी एक 
है । केबल याने एकानेकात्मकतासे रहित कुछ नहीं हो सकता + जैसे बताइये कि रूप, रस, गन्ध, स्पर्श 
के बिना घट यया चीज है ? एक मान जितना अनेक्ृताका बोध ने होगा ! अनेक माने-बिना एकात्मकता 
का बोध त होगा । जब वस्तु एकानेकस्व्रभावरूप है तब उसमें इतरेतराभावका निराकरण नहीं किया 
जा सकता । - ु 

कोई दाद निक बावेकास्तके दोपोंकों सुतकर अमावे हात्त माने लगे कि वस अपाव ही तथ्य है, थुन्य हो 
तत्व है तो देखिये वहां क्या समस्या वन जाती है, कारिका १२ वीं का एफ प्रवचतां।-]० १०5-प्र भावेकान्त 
मानने पर स्वेष्ट तत्वकी घिद्धि-फी निरुषायता-श्र भावका एकान्त स्वें.कार क ने पर उसका भश्रर्थ ये 
तो हम्ना कि भावका अपन्हृव किया गया अर्थात्‌ अक्धितत्व मान ही नहों। कोई पदार्थ सर्देव न रहे तो 
भावका अपन्हव करने वाले शून्यवादिमोंके यहां ज्ञान, वाक्य, प्रमाण ये नहीं वन सकते, फिर.किसके 
हारा साधनमें दूपण क्रिया जा सकेगा। सर्वशुन्यवादियोंने अपने शुल्यवादीको ऐसी प्रतोज्ञा की है कि 
जिस एकत्र अनेकत्व स्वभावमें भावोंका निरूपण किया जाता है वस्युतः वह स्वरूप नहों है। जिसमे 
कि एक आर अनेक झूप उन भावोंमें घटित होता है । इस तरह सर्वका शुन्य है ऐसो प्रतीज्ञा करता सो 
अभाव एकास्तका पक्ष है। उस श्रभाव एकान्तके पक्षगें सौ जो अपने अर्ेका सप्घन और दपण रूप बनें 
ऐसे ज्ञानका और वाक्यका वहां होता सम्भव ही नह। है। न तो दसरेके साधनयें दधपण दिया जा सकता 
है सर न अपने सावनमें कोई यंक्ति दो जा सकतो है। तव फिर कुछ प्रमाग ही ने रहा, फिर कस 
प्रमाणके द्वारा मेरात्म्यकी सिद्धि को जाय । ? न तो अपने समभने के लिए नरत्त्म्म सिद्ध किया जा 
सकता ने दूसरेके समभझनेके लिए नैरात्म्यकी सिद्धि को जा सकती । भला बतलाओ जो भावका अप-- 
न्हव करता है, केवल झभावकों ही तत्व मानता है वह किरा वाक्यके द्वारा दवण दे सकेगा ? यदि कोई 
भी दाशं निक अयने पक्षका साथन मानता 2 और परपक्षकों दसग देवा मानता है तो उसके मत्तव्यमें 
पाभनकों सिद्धि बराबर सिद्ध होतो 


शावद्ातत, समाकान्त, उभवेषगरत वे अवाच्यतेकाल्तका सिराकरण करते के वाद 2४ वी कर्मरेका में 
पस्तुरवतिस्थिका सिद्धास्त बताया हे, उसका दिखशेन कीजिये १४ वीं कारिहा के एक प्रववतांगगें-प्राहेतल शासन 
का बारम्भिक दिखशेन-हू प्रभो, तुम्हारे सिद्धान्तमें वस्तु कथंचित्‌ सत्‌ ही है और वही वस्तु कथंचित 
पंत ही है तया बही कथित उन्यदूप है एव ही बस्त कथवित अवाचज्य है। ये सब परिज्ञान नर्यों 
$ पागल हाते ५ूँ। यदि इन धर्मो को किसीको लवेधा सात लिया जाय तो बढ़ दाशित होता ह । पैसे 


| 
पदाव यत्र म सत्‌ हो हे अगत्‌ ही है अथवा निरपेञ्षक्यसे सत्‌ श्रीर झगत्‌ दोनों झा ही 
| » हैं, हया कबन वाचित हो जाता है । इस के रिकरागें चार भर्गोकी 


५ व 
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£ देशूणध ) मे ... .. सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथा भाग 


के 


स कारिका में आया हुआ च शब्द दे रहा है । च शब्दसे आग्रह करना कि पदार्थ कथंचित सत प्रेवा- 
ध्य ही. है कथ्थं चित असत्‌ अवाच्य ही है, कथंचित्‌ उभय अवाच्य ही है, ऐसा प्रभो आपका शासमे है। 

प॒कारिका में सत्त्व धर्म की अपेक्षा लेकर सप्तरभंगीका वर्णन किया है। सप्तर्भंगीका स्वरूप है-प्रइनके 
वशसे एक वस्तु्ें बिता विरोधके विधि और प्रतिपेघको कल्पता करना सप्तभंगी कहलाता है । इस 
कारिंका में नय योग से इन भंगों की सिद्धि की गई है। तो नययोगसे, इस वचन द्वारा यह सिद्ध होता 
है कि नय वाक्य ७ हो हुमझ्ना करते हैं। उनसे अतिरिक्त 6 वां या अ्रन्य प्रकार किसी प्रकार भी भंग 
सम्भव नहीं 


सत्त्वकी सप्तभगीमें प्रयुक्त प्रथमभंग-स्थात्‌-सत्‌, के दोनों शब्दोंकी साथंकता देखियें १६ वीं कारिका के 
एक प्रवचनांशमें-प१० २०४-प्रथमभ्मर्में प्रधुक्त सत्‌ व स्यात्‌ शब्दका वाज्य उक्त विवरणोंसे यहां सिद्ध हुमा 
कि शब्द एक अ्थका ही प्रतिपादव कछने को शक्तिका स्वभाव रखता है, क्योंकि शब्दमें सूचना का जो 
सामर्थ्य विशेत है उसका उल्लबच नहों होता। सत्‌, इस गब्दमें सत्व मात्र को कहनेका सामथ्य है 
असत्त्व आदिक अनेक घर्मा के कहनेमें उस सत्‌थव्दका सामथ्य नहीं है। इसो प्रकार स्यात शब्द को 
बात सुनो-यहां सप्तभगीमे स्थात्‌ सत, अ्रस्यात आदिक श्रयाग हैं न, तो अ्त्येक शब्दोंका यहां अर्थ 
बताया जा रहा है | सत्‌ शब्दका अर्थ बता दिया गया और सिद्ध किया गया कि सत शब्दका अर्थ केवल 
सत्त्वमात्रके कहनेमें सामथ्य है। असत्त्व आदिक अनक श्रर्थों के कहनेमें नहीं। तो इसी प्रकार स्पात्‌ 
शब्द दो रूपोंमें निरखा जाता है-वाचक और द्योतक । वाचकका अर्थ है इन अन्य शब्दोंकी तरह किसो 
अर्थकी कहने बाला और द्योतक का श्रर्थ है कि जो बात स्पब्ट नहीं कहो गई है उसका भो द्योतन करने 
बाला । अर्थात्‌ न कहे गये अर्थ का भी जो कि न्यायप्राप्त है उसका संकेत करने वाला | तो जब स्यात्‌ 
शब्दकों वाचक हृष्टिसे देखते हैँ तव स्यात्‌ का सामथ्य अनेकातत मात्रके कहन में है । स्थात शब्दका 
वाच्य अनेकान्तमात्र है, किन्तु एकान्तके वचन करन में उसका सामर्थ्य नहीं है। जब हम स्थातु शब्दक 
द्योतकपनकी इृष्टिसे निरखते हैं तो स्थातृगब्दका सामरथ्यं वब्शिय अ्रविविक्षित समस्त धर्मोंकी सूचना 
करने में है, यान जिन घर्मोकां उस भगमें नहीं कहा गया है और उस भंगमें ।ववक्षा भी बहीं है उत 
समस्त धर्मों को सूचित करता है स्यात्‌ गब्द । हां विविक्षित पदार्थ के कहने में स्थातुका सामथ्य नहीं 
है । जैसे प्रथम भंग है सर्वस्यातृस॒त्‌ । तो उस भंगमें सत्‌ धर्मका प्रयोग स्पष्ट छिया गया है और यहां 
इस भगको विवक्षा है। तो ग्यातक स्यथातु शब्द सतूज़ो कहनमें सामर्थ्य रख रहा है। अन्यथा ग्रथर्ति 
यदि थोतक स्यथात्‌ शब्द विवक्षित का ही सत्‌ घर्मकों ही कहतेमें सामथ्ये रखता हो तब तो स्थात्‌ कहने 
के बाद फिर सत्‌ शब्दका कहना व्यध.. क्‍योंकि स्यथात्‌ शब्दने ही सत्‌ घर्मका बता दिया है। फिर उस 
सत्‌ धर्मके या विवध्षित धर्मके वाचक शब्दका प्रयोग करना व्यर्थ हो जायगा । इससे सिद्ध है कि द्योतक 
स्थाद शब्द उन धर्भो को सूचनामें सामर्थ्य रखता है जो धर्म इस भंगमें विवक्षित नहीं है और जिन्हें 
कहा भी नहीं गया 

वस्तस्वरूपकों ँ्मझामे वाली सप्तंगीमें समस्त भेंगोंकी सार्थकता वया है इसका दिग्दशंस बगेजिये २२ 
वी कारिकाके एक प्रवचताशरमे -१० २७१-२७२- धर्मीके प्रत्येक धर्मपें अन्य अन्य प्रयोजन होनेसे किसी एक 
घम्का अंगित्त होने पर होष धर्मों की अंगता होते से सभा भगोंके कथन की सार्थकता बनाते हुए उक्त 
दांकाओंका समाधान-अनन्त धममात्मक धर्मो के धर्म धर्म में, प्रत्येक धर्म में जुदे जुदे ही प्रयोजव हूँ, अत- 
एवं उन सब धर्मों का निर्षण करना आवश्यक है। अत वहां यह एक रहस्य समझे लीजिये कि उन 
सम घर्मो में जिस किय्ली भी धर्म का वर्णन किया जाय, लक्ष्यमें लिया जाय, तो वह उस समय बच गया 


'(३.१-२६२) आप्तमी भांसाप्रंवचत ७, ८ भागे ( ४५६ ) 


बह अंगी धर्मी, और उंस एक धर्म को .धर्मी माव लिए जाने पर झेघ जो धर्म हैं उनमें सिद्ध होता है 
उसका घम्मंपता । जैसे एक जोब वस्तुमें भ्रनेन्‍्त धर्म हैं, उन अनंन्तं धर्मों में से जब एक स्बरूप सत्त्वका 
: वर्णन किया जा रहा (, स्वरूपस॒त्त्वकों दृष्टिमें लिया जा रहा है तो इस स्थितिमें अब स्वरूप सत्हव 
. भंगी बन गया | इसंकीसिद्धि बनायी जा रही है । तो स्वरूयसत्त्वका समर्थन पररूपके भ्रसत्त्वसे मिलता 
है ना । तो अब पररूपका जो असत्त्व, है वह सत्र अ्सत्त्व अंगीका धर्म बत गया । तो धर्मी घर्मी की व्य- 
. अस्था लक्ष्य, श्रौर लक्षणों पर निभेर है।. यहां धर्मी का अर्थ है. अनन्त धर्मत्मिक पदार्थ, इसके लिए 
» अतुमान प्रयोग किया जाता है कि श्रनन्त घर्मात्वक सत्‌ धर्मी न कहलायें तो इसको प्रमेंपता नहीं बन 
सकती. है । चू कि ये अनन्त. धर्मात्मक जोंवादिक पदार्थ प्रमेय हैं, प्रभाणके विषयभूत हैं इस कारण ये 
... वस्तु सव धर्मी कहलाते हैं । जो अ्रतनन्‍्त धर्मात्मक वस्तु है वह हो प्रमेष होतो है। जो जो प्रमेय होता है 
अनन्त धर्मात्नक वस्तु है वह ही प्रमेष होती है। जो जो प्रमेय होता है वहं श्रतत्त धमरत्मिक'सत्‌ 
ही होता है। 


(२६१---२६२) आप्तमीमांसा प्रवचन (अष्टसहुसी प्रवचन), ७, ८ भाग 


इसमें आप्त्मीमाँसाकी २४ वीं कारिकासे ५५ वीं कारिका तक पृज्य श्री मगेहर जी वर्णी सहजाउन्‍्द' 
सहाराजके प्रवचन है । अद्वेत एकान्तका आग्रह करने पर क्या क्या प्रध्॑ंग उपध्यित होते हैं, इसका दिग्दर्शन क्री जिय 
२५ वीं कारिकाके एक प्रवचनमें-पु० €-अ्रद्वतकान्ताग्रहमें कम्ठ त, फलद् त; लोकद्ठ ते, ज्ञान श्रज्ञान, बन्ध 
'मोक्षादि की असिद्धिका प्रसंग- अरद्व तका एकान्त साननपर न तो कार्यबत सिद्ध होगा कि ये पुण्य कर्म 
हैं, थे पापकर्म हैं, पे लौकिक कर्म हैं, ये अलौकिक कर्म हैं। यो न तो किसी प्र6र का कम्रहत सिद्ध 
होगा और न फलद्वत विद्ध होगा कि यह तो अ्रच्छा फल है और यह बुरा फल है श्रेयकर है, यह 
' विनाशकर है, ऐसा फलंभेद भो सिद्ध न होगा। और, न लोकद्व॑त सिद्ध होगा, यह लोक परलोक भी 
सिद्ध न होगा कि यह लोक है, यह परलोक है और न ज्ञान अज्ञान सिद्ध होगा कि यह ज्ञानमरी वात 
यह अज्ञानभरी बात है | तो यों जब ये सभी सिद्ध न हो सके तो बन्ध और मोक्ष भो सिद्ध न. होगा । 
और यदि ये बातें मानी जातो हैं तब तो श्रद्नैत्त न रहा, हू त सिद्ध हो गया । ओर, यदि यह बात नहीं 
' मानते तब तो धर्म किसलिएं करंना ? जब जोवको बन्व नहीं है और न, उस. बन्तसे, छुटका रा होन का 
. कीई उपाय है तब यह धर्मप्रवृत्ति, प्रभुभक्ति, तत्त्वज्ञान, ध्यान, साधना आदि ये सब किसलिए कराये 
' जायेंगे ? ये सब व्यर्थ हो जायेंगे । तब सब कुछ लोक में एक मनचली वृत्ति बन जायेगी । इस कारण 
यह मानना हो होगां कि यह सब व्यवस्था है श्ौर जीव अनन्त हैं। उन्त सब जीवोंका इस सम्रय बन्ध 
संकट लग रहा है तो बन्च संकट से मुक्त हाने के लिए तत्ताज्ञान यथार्थ श्रद्धान और सब प्रकार की 
धर्मवृत्ति करना ग्रावश्यक है, अद्वत एकान्तमें ये वात कुछ नहीं सिद्ध हो सकती, अ्रतः श्रद्वेव एकान्त 
प्यक्ष आदिसे विरुद्ध है । ह 
है तका विरोध करने प्र अद्व तकी सिद्धि करना. असंभव है, देखिये २६ वीं कारिक,के एक प्रवचनांशमें- 
५० १४-6६ तके वि रोधसे अद्द तको सिद्धिकी अशक्यता-शंकाकार यह बताये कि हेत से अद्वेतसाध्यकी 
. व्िद्धि होती तुके बिना ही अद्व तकी घ्विद्धि होतो है ? यदि हेतु से अ्रद्वेतकी सिद्धि मात्ती जाती 
* है तो इसमें हेतु और साथ्य ये दो तो मानते ही पड़े तो वहां द्वत सिद्ध हो ही गया । अगर हेतु से 
तकी सिद्धि कर रहे हैं तो हेतु और साध्य अर्थात्‌ प्रतिभास समानाधिक रणत्व हेतु हुआ और अद्वेत 
. साध्य हुप्ना, तो यों दो भेद तो हो ही गये, एक ही कुछ तो ब रहा | हेतु हुआ और साध्य - हुआ । यदि 
हैतुके बिना  अद्द तंकी सिद्धि करते हो तो केवल वचनमात्र हो तो रहा। वोल;देने को हेत के 


( ४६० ) कै 'सहजानन्द साहित्य ज्योति अ्रधम भांग 


आवश्यकता तो ये हुई। अगर केवल बोलने मात्रसे सिद्धि हो जाय तो दुनियाके लोग जो कुछ भी बोल 
जायें तब उनकी वात सिद्ध हो जायगी । 
अद्वैतकान्तके एकान्ततः विरोधी दाश॑निक प्रवकत्वका एकास्त करते हूँ कि सभी तत्त्व जो जो भी ज्ञात हो 
. परस्पर पूर्णतया भिन्न ही हैं। तो ऐसे पृथकत्वेकान्तव।दमें देखिये शुन्यताकों प्ररंग आ जाता है, पढ़िये ३० वीं 
कारिकाके एकप्रतचनाअमें-पुथवत्वेकान्तमें सर्वग्रन्तस्तत्त्व बहिस्तत्त्वका श्रभाव हो जानेसे शुन्यताका प्रसंग- 
पुंथक्त्वेकान्तको हठ करने वाले शंकाकार यह बतलायें कि ज्ञेयसे ज्ञान वे भिन्न मानते हैं तो ज्ञेय से ज्ञान 
क्या सत्त्वस्वरूपसे भी भिन्न है ? अर्थात्‌ ज्ञानमें और ज्ञेयमें दोनोंमें सत्त्त्तो माना ही गया है। तो जब 
दोनोंमें सत्त्व पाया जा रहा तो सत्त्वकी अपेक्षासे ही सही, ज्ञान श्रौर ज्ञेय पुर्थक न रहे । तो ज्ञान औय 
शेय यदि सत्त्वस्वरूपसे भो भिन्न हो जायें, क्योंकि भिन्नताका एकान्त कर रहे ना। कुछ भी समभ्में 
आया, चलो कह दो विल्कुल भिन्न है, ऐसा उनका नियम बन गया है । तो ज्ञेयसे ज्ञान यदि सत्त्वस्वरूप 
से भी भिन्न हो गया तो दानों असत्‌ हो गये । न ज्ञान सत्‌ रहा न ज्ञेय, क्योंकि सत्त्वस्वरूपसे दोनों को 
भिन्न मान लिया है । तो ज्ञान क्या सत्‌ रहा ? तो हे प्रभो, जो. तुम्हारे शासनसे दंप रखते हैं अर्थात्‌ 
जो स्थाद्वाद शासनका नहीं मानते हैं उतके यहां न अ्ंतरंगतत्त्वकी सिद्धि होगी और न वहिरग तत्त्वकी 

सिद्धि होगी । ह क 

अद्वतकान्त व पृथकत्वैकान्तका निराकरण करके उन दानों पक्षोंका स्थाद्वादसे जो समन्वय किया है उसे 
परखिये ३४ वीं कारिकाके एक प्रवचनांशमें-एकत्व और प्रुथक्त्वके ज्ञानके सविपयत्वका समर्थव-सत्त्व सा- 
मान्यको हृष्टिसे सर्व॑में ऐक्य है, अभेद है और द्रव्यादिकके भेदसे उन. सबमें पार्थक्य है जैसे कि प्रसाधा- 
रण हेतु समीचोन हे |भेद विपक्षामें और अभेद .विवक्षामें पुथवत्वस्वरूप हो ऐक्यस्वरूप है। जब सर्वे 
पदार्थों को सत्त्व सामान्यसे देखें तो सर्व सत्‌ प्रतोत होता है । सत्त्वको दृष्टिसे सबमें श्रभेद है, पर जब 
थहां देखते हैं कि यह द्रव्य है, यह गुण है, यह पर्याय है तो इस भेदकी हृष्टिसे वहां पार्थक्य है तब्र नि- 
विपय केसे रहा ? एकत्व व पुथवत्वपना ज्ञान सत्‌ सामान्‍्यविशेषका श्राश्रव लेकर ही तो सर्व जीवादिक 
पदार्थों में ऐक्य माना गया है । तो ऐक्य का जो ज्ञान हुआ है उस ज्ञानका विपय है सत्तसामान्य। या 
प्रतीति में आ ही रहा कि सत्त्व सामान्‍्यकी हृष्टिसे सबव॑ एक है तब एकत्वका ज्ञान निविषय ने रहा। 
उस एकत्वके ज्ञानका विषय है सत्‌सामान्य, इसी प्रकार सर्व ,जीवादिक विशेष जब द्रव्यादिक पदार्थ 
भेदका झ्राश्रय करके न निरखा जाय तो वहां पृथक्‍त्व प्रतीत होता है । तो पृथक्वका ज्ञानभी निर्तिषय 
न रहा । पथक्त्वके ज्ञानका विपय है द्रव्यादिक भेद । तो इस तरह जब एकत्वका ,ज्ञान पृथक्त्वका ज्ञान 
विपय है द्रव्यादिक भेद | तो इस तरह जब एकत्वका ज्ञान पृथक्वका- ज्ञान विषयरहित न रहा, उनका 
विषय है तो सिद्ध हो गया कि वस्तु एकरूप भी है भ्ोर अनेक रूप भी है। 

नित्यत्वैकान्तका आग्रह करने पर दोपापत्तियोंकी कलक कीजिये ३७ वीं कारिका के एक प्रवंचनांझमें - पु० 
३६६-इस कारिकाने नित्यलके एकान्तके निराकरणकी सूचना दी है। नित्यत्व एकान्तका अर्थ क्‍या है ! 
कुटस्थवनेका अ्रभिश्रायरखना । सर्वथा नित्य है इसका अर्थ है कि वह सर्वया कूटस्थ है और ऐसा अभि- 

' प्राय रखनेका नाम है नित्यत्व एकान्त उसका पक्ष करना अथात्‌ झ्ाग्नह करना 33 उसे कहते हैं. नित्य- 
त्वैकान्त पक्ष । इस प्राग्रहमें नाता प्रकार को क्रियायें जो परिणमन जे हैं, परिस्पंदरूप है वे कोई भी 
नहीं उतन्नहो सकती हैं, क्योंकि नित्यलका एकान्त्र माना है।. अपरिणामी कर मःन लिया गया 
ता वहां क्रिया कसे सम्भव होगी ? क्रिया यदि, बनती है तो कुटस्थता नहों रहती है । और, हर बात 
यह सुतो कि क्रिया उत्तत्तिसे पहिले ही जब उस पदार्थ की उत्तत्ति है तो इसके मायने यह है कि क्रिया 


- (२६१-२६२) आव्तमीमांसाप्रवचत ७, ८ भाव ( ४६१ ) 


. उत्पत्तिसे पहिले कारका अभाव न बनेगा । अर्थात्‌ सदा कारक रहेगा। तो जो क्वेंटस्थ पदार्थ है वह 
. जैसे पहिले कारक होता है उसी तरह यह आत्मा भोगनेका कारक हो जांयगा । यदि पहिले ही कारक 
का अ्रभाव माना जाय याते कूटस्थ आत्पामें क्रियाकी उत्पत्तिसे पहिले ही कारक॒का अभाव है ऐसा 
स्वीकार किया जाय तो वहां किसो भी प्रकार का अनुभव, परिणति, सुख दु:ख आादिकका बोध ये कुछ 
भी ने बन सकेंगे । और, यों फिर सदा ही आत्मा ग्रकारक रहेगा, क्योंकि पहिले की तरह उत्पत्तिकाल 
में भी कारकका श्रभाव सिद्ध होता है। जो एकान्त मानते हैं उनके यहां कार्य उत्तन्न होनेसे पहिले जसे 
यह पदार्थ कर्ता नहीं, उसमें किसी प्रकारका परिणमन नहीं, तो यों ही कार्यकी उत्तन्नि होने पर भी 
कारका अभाव ज्योंका त्यों भ्रिद्ध रहेगा । 


: +क्षणिक एफान्तपक्षमें भी अमैक दोपः उपस्थित होते हैं उनका संकेत लीजिए ४१ वीं कारिकाके एक प्रव-- 
चनांगमें--प० ११२९-क्षणिककान्त पक्षमें प्रेत्वभाव कार्यारम्भ, फल झ्रादिके ग्रभावका प्रसंग क्षणिक एकांत 
के श्राग्रहमें भी परलोकादिक असम्भव हो जाते हैं, क्योंकि वहां प्रत्यभिज्ञान स्पृ। आदिक ज्ञान नहीं 
तो वहां न कार्य श्रारम्भ हो सकता और न उसका फल हो सकता | क्षणिक एकास्त पक्ष अर्थात्‌ सभी 
वस्तु एक समय रहती हैं, अगले समयमें उसका घुलत: नाश हो जाता है, ऐसे मन्तञ्पके पक्षमें ज्ञातका 
कार्यारम्भ नहीं हो सकता । क्योंकि इस क्षणिक एक्ान्तमें प्रत्यभिज्ञान स्मृति, इच्छा आदिक कुछ भो 
कार्य नहीं हो सकते, प्रत्यभिज्ञान श्रादिक तभी तो होंगे जबकि कोई एक आत्मा हो । उसी ने पहिले 
अनुभव किया हो, श्रव स्मरण हो रहा हो तो ये प्रत्यभिज्ञान स्मरण आदिक होते हैं अन्यथा नहीं । जंसे 
कि भिन्न भिन्न आत्माश्रोंके ज्ञानक्षणमें प्रत्यभिज्ञान श्रादिक तो नहीं होते । हमने कोई वस्तु अनुभूत की 
तो दूसरा कोई पुरुष उम्तका स्मरण करले ऐया तो नहीं हो सकता। तो जैसे मित्र भिन्न आत्माओंके 
ज्ञानमें एकका दूसरे को स्मरण नहीं इसी तरह एक-देहमें भी उत्यन्नः होने वाले अमेक ज्ञानक्षणमें भो 
स्मरण आदिक नहों हो सकते, क्योंकि उन्हें भी तो भिन्‍न भिन्‍न ही माना गया है। जब तक्र जानने 
वाला आत्मा एक न माना जाय तब तक प्रत्वभिज्ञान आदिक नहीं बनता । 


जंसे स्वंथा सत्‌ मानने पर कार्यनिष्पत्ति नहीं, इसी प्रकार सर्ववा असत्‌ मानने पर भी कायेनिष्पत्ति न 
तब कार्यव्यवस्था कैसे है इसका समाधान देखिये ४२ दों कर्परका के एक प्रवचनांशमें-पृ० १४०-द्रव्यापेक्षया सत्‌ 
“ व षर्यायापेक्षया अस्त के कार्यपता मानने पर कार्यकारण व्यवस्थाकी एक उत्पादव्यय्रस्थितिकी सिद्धि- 
कोई वस्तु है तब उस सद्घ्ूत वस्त्रमें नवीन पर्यायछूपका विकास होता है। वह तो है उसका उत्पाद 
ओर जो पर्याय व्यक्तहूप है वह पर्यात विलीन हो जाती है, क्योंकि उसमें नवीन परिणति हुई है। एक 
पदार्थमें पूवे और उत्तर ये दो परिणमन एक साथ नहीं ठहर सकते हैं। जब नवोन परिगमन होता है 
तो पूर्व परिणमन विज्नीनहों जाता है यहो कहलाता है विनाश और नवोन परिणमन होता है यहो कह 
लाता है उत्पाद । तो सदभूत पदार्थंक्नों माने बिना उत्पाद व्ययकी कल्पना भी नहीं की जा सकती, इसी' 
को अनेक दाशेसिकोंते गुणपर्यायरूपसे वर्णन किया है । लेकिन एक्रान्त पक्षमें गुणोंका अलग और पर्यायों 
का अलग सत्तारूपसे . वर्णन किया है। किन्तु तथ्य यह है कि वस्तु एक है, सत्स्वरूप है, शक्तिमान है 
शोर उप्तको शक्तियोंके जो विकास हैं वे परिंगमत कहलाते हैं, यो यों गुण और पर्याय सदभून चस्तमें 
5 - एक साथ बने हुए हैं और दोनोंका उस सद्भुत्॒ वस्तुसे तादात्म्य है। पर्याय तो जिश्च समयमें प्रकट हई 

है उत्त संमय तादात्म्यरूपसे है और शक्तियां पदार्थमें शाइवत्त तादात्म्यछपसे हैं फिर भी इनफ़ा स्वरूप 
' समझतके लिए भेद हृष्टि करके भेद समझा जाता है कि जो अभेद पिण्ड है वह तो है द्रव्व और जो 
शक्तियां हैं वे कहलाती हैं भुण, उनका जो. व्यक्तहूप है, परिणमन है वह कहलाता है पर्याव। पर्यायकों 


( ४२ ). सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रेथम भाग' 


कार्य कहते हैं। गेद इस तरह किये जाती है और कालमेदसे भी किया जाता है जो शाइवत है वह तो 
हे द्रव्य और और जो कुछ समयको हुई है वह है पर्याय । | । 
क्षणिकँकान्तवादमें न तो द्सकमें दिम्ताहेतुता सिद्ध हो सफ़तों है और ते मोक्षकी अध्यांग्वेवुतता पिद्ध हूँ 
सकती है, पढ़िये भ्र्वीं ; कारिकाके एक प्र चनांशमें, १० १८७-क्ष णिकेकान्तपक्षमें हिसकमें हिसा हेतुत्वके ह 
अभावका प्रसंग तथा मोक्षको अष्टांगहलुनाके अभावका प्रस॑ ।-क्षणिकएका न्तमें वस्तुके विनाशकों अहे- 
तुक माना गया है। सो जब वस्तुत: नाश करिसो कारण से होतां ही नहीं है तो किसी जीवकीं हिसा 
करने वाला हिंसक पुरुष हिंसाका कारण न वन सकेगा। फिर हिंसक पुरुष खराब क्यों कहलाथगा ? 
वह ता किता को हिं॥ का कारणभूत ही नहीं है । क्षणिकवादमें दूसरा दोष यह भी है कि वहां मोक्ष 
माना गया है चित धंततिनाशको, सा जत्र चित्तकी संततिका विनाश हो जाता है, जो प्रतिक्षण नये नये 
जोव उत्पन्न होते रहते हैं उन चित्तक्षणेमिं जो संतति बन रही है उस संततिका हो गया इसीके मायमे 
निर्धाण है और उप्ते बताया गया है कि वह निर्बाण सम्पक्त्व संज्ञादिक ८ अंबोंके कारणसे होता है । तो 
यह बात तो परस्पर विएद्ध हो गई कि जब चित्तसततिका नाश अहेतुक है, सभो विनाशोंकों क्षणिक- 
वादी भ्रहेतुक मानते हैं फिर उस ित्तसततिनाशको अ्ष्टठांगहेतुक कंस कह दिया गया ? सो ये क्षणि- 
कवादो लोग विनाशका सबवेधा अहे |क मानते हैं तो उस मंतव्यमें ये दोष भाते हैं 
पदार्थका निरन्वय विनःश नहीं होता । यदि निरन्वय विनाश होता तो सदश व विसदश कार्यक्री सिद्धि 
नहीं हो सकती, पढ़िये ५३ थीं कारिकाके एक प्रवचनोंशमें-पृ० १६२-और भो देखिये-निरन्वय विनाश मानने' 
वाले के यहां यह भी विवेक नहीं बन सकता कि यह विरूप कार्य है और यह सहश कार्य मान। गया है 
और विरूप कार्यमाना जानेका कारण यह है कि क्षणिक्रवादमें कारणका कथंचित भी अन्चय नहीं माना 
है, अर्थात्‌ द्रव्यको अपेक्षासे अच्वय जो सिद्ध है उसको नहीं माना गया, उनके सिद्धान्तमें प्रतिक्षण होने 
वाले पदार्थ परिपूर्ण हैं और अपने आपके अन्वयके बिना हैं तो ग्रन्वय न मानने पर सहश कार्यकी सिद्धि 
नहीं की जा सकती है । जव द्रव्यापेक्षया पदार्थ पहिले क्षणमें भी हैं और उत्तरक्षणमें भी हो तब तो 
वहां सहश कार्यकों बात कही जा सकतो है, किन्तु जहां अच्चय किसो भी प्रकार नहीं है, वहां सहृश 
कांयेक्रा ज्ञान नहीं बताया जा सकता । ऐसो स्थितिमें जाननहा रके अ्रभिप्रायके कारण स्रहदश और विरुद्ध 
कार्यकी कल्पना करलो जाय तो ऐसी कल्पना करने वाला दार्शनिक जाननहारके ग्भिप्रायके कारण 
विनाशको स हेतुक क्‍यों चहों मान लेता है ? | 
(२६३-२६४) अ-प्तमीमांस। प्रवचन (अ्रष्टसहस्रीप्रवचत) 5-१० भाग 
इसमें आप्तमीमांसा की ६१ वीं कारिका से-८७ वीं कारिका तक के प्रवचन हैं । देखिये विश्येपवाद में 
भेद्रकास्त सिद्धि का संक्षिप्त दिग्दशंन ६१ वीं कारिका के एक प्रतचनांशमें-विशेषवा।दियों से कार्य कारण में 
नानापन माना है। जंसे कार्य तो हुआ घट, कारण हुआ्आा मृतपिण्ड तो इस कार्य कारणोंमें सर्वेव्रा भेद 
हैं। गुण गरुगों में मेद माना है | ज॑से गुणी हुआ श्राकाश और ग्रुग हुआ महत्व इन दोनोंमें भेद है । सा- 
मान्य सामान्यवान में भेद माना है सामान्‍य तो हुए परु सामान्य अथवा अ्रपरस 8 ओर सामान्य 
वान हुए पदार्थ, द्रव्य, गुम, और कम । इसो प्रकार भाव और अभाव के विशेष्य मे भेद मात्रा है । 
श्रभाव हुमा अभाव ही और जिस में श्रभाव पाया जाता वे हुए पदार्थ अभाव के विशेष्य, जैसे घटका 
श्रभाव, ता यहां दो बातें कही गई-प्रभाव और घट । इसमें भेद माना जाता है। इसी प्रकार विशेष्य 
और विश्वेपवान में भो भेद, अंवयब अवयवी में भी भेद इस तरह एक मंद एकान्तका सिद्धान्त है। इस 
दाशंनिकका नाम ही वशेषिक है। जहां विशेय् श्र्थात्‌ भेद भेद ही मावा जाता है। थोड़ा भी कुछ 


६२६३-२६४) आध्तमीमांसाप्रवचन ६, १० भाग | डेंड३ ) 
धृर्विय विशिष्ट प्राप्त हो रहा हो वहां भेदका एकान्त कर दिया जाता है । ऐसी वशेषिकेवाद सिद्धांत 
की बात इस कारिका में सूचित की गई है । 
जैदेकान्त पक्षमें क्या आपत्ति है इसका भी संक्षिप्त दिग्द्शंन कीजिए ३३ वीं कारिका के एक प्रवर्यनांशमें+ 
' शैदैकान्त पक्ष में गुण गुणी आदि में देशभेद व काल भेद हो जाने की आपत्ति-जसे कि पृथगोगश्रत्रय वाले 
घट पट पदार्थों का देश -मेद और कालमभेद से रहना । बन रहा है इसी प्रकार गुण ग्रुंगो अवयव श्रवयवी 
आ्रादिकका भी भेद एकान्त मानने पर देश भेद में और काल भेद में उतका रहना बनेगा, किस्तु ऐस।] 
तो प्रत्यक्ष से विरुद्ध है। भेद एकास्त पक्ष मानने पर समान देशता नहीं वन से कतो है | कोई यह सोचे 
कि अवयव श्रवयवी का हम एक ही देश में श्रास्थान मान लेते है ता कहने मात्र से बात ने बच 
जायगी । जो भूत है श्रवयेव अवयवी, कारण कार्य उन्हें सर्वथा भिन्‍न-भिन्‍्त भो हक श्रौर समान देश 
में उनका. रहना मानें यह बात नहीं बन सकतो । अतः यह स्वीकार करना होगा कि गुण गुणों अवयव 
' ग्रवयवी कारण कार्य आदिक लक्षण भेद से तो भिन्‍त है लेकिन श्रायय आधार सत्य ये न्‍यारेन्‍्यारे 
नहीं है । | 
पेदेकान्त व अभेदेकान्त के प्रसंग में तथ्य का निर्णय देखिये ७१--५२ वीं कारिकाके एक प्रवचनांश में- 
द्रव्य और पर्याय- में कथंचित अ्रन्यता व कथंचित अनन्यता की स्िद्धि-यहां प्रकरण चल रहा है इसका 
. कि द्रव्य पर्याय में कार्य कारण में श्रन्यता है या एकता है सिद्ध किए जा रहे उस द्रव्य पर्यायमें लक्षण 
आदिक के भेदसे भिन्‍तता है और बस्तु एक है अतएव एकता है। इसका पुष्टिके लिए कूपादिक का 
उदाहरण भी उपयुक्त है। रूप, रस, गन्ध, स्पर्ण ये सब जो पाये जा रहे है घूर्त पदार्थों में सो सह 
बताये कोई कि रूप रस गच्ध आ्रदिक परस्पर में अन्य-श्रन्य हो है या एक रूप है ? बढ़ाँ विद्ध यही 
होगा कि कथन्चित .अन्य-अन्य रूप है कथन्चित अनन्य है। ता झपादिक के उदाहरण में भी साध्य 
और साधन पाये जाते है । तो कथन्चित नानापन से व्याप्त जो भिन्‍न लक्षणापना है उसको यहां सिद्धि 
की गई है, परस्पर व्यतिरित स्व॒ृभाव संज्ञा, संख्या श्रादिक के द्वारा अर्थात उनमें सत्र भाव भिन्‍न है, 
संख्या भिन्‍न है, अयोजन भी भिन्न है अतएव द्रव्य और पर्याय कथन्चित नानारूप है, उनमें भिन्‍मता 
है, रूपादिकका लक्षण और रसादिकका लक्षण भो भिन्‍त भिन्‍न है अतएवं वहां पर भी कथन्वित 
नानाझूप विदित होता है। रूपादिकका लक्षण है रूपादिक के ज्ञानके प्रतिभास के योग्य होता प्र्थात्‌ 
यह रूप है इस तरह के प्रतिभास के जो विपय हो सकते है वह रूप है ऐस। रूप, रस आदिक में सब 
में असनो-अपवो बुद्धि का भेद है, इस कारण कथंचित रूपादिक में नानापन सिद्ध होता है। तो द्रव्य 
और पर्याय में लक्षण आदिक के भेद से नानापन है. इसकी सिद्धि में रूपादिक के उदाहरण भी सहो 
ही जते हैं । 
त्त्व्सिद्धि आ'गम से होती है पा हेतु से होती है इस विपय में कोई एकान्त नहीं करना चाहिए इस विपय 
के समर्थन का उपसंदार देखिये ७८ वीं कारेका के अन्तिम प्रवतरतांशमें-अपेक्षावलसे हेतु सिद्धता व झरागम 
सिद्धता का उपसंहार-सर्व कुछ हेतु से सिद्ध है, क्योंकि वह करण भर्थात्‌ इन्द्रिय और झप्त व चनकोी 
अपेक्षा नहों करता । इसी तरह सब कुछ कथंचित हेतु से सिद्ध है और कथंचित सब॑ श्रागम से सिद्ध 
है, बधोंकि इन्द्रिय श्रौर साधन को अपेक्षा न करने से । यहां दृष्टियां दो कही गई है आप्त वचन की 
अपेक्षा न करना और इन्द्रिय साधनकी श्रपेक्षा न करता इन दोनों दृष्टियों से ये उक्त दो बातें सिद्ध 
हुई। अब ऋरम से अपित इन दोनों दृष्टियों से उभय से सिद्धि सिद्ध हाती है। अर्थात्‌ हेतु से भी सिद्ध 
हैं श्लौर आगम से भी सिद्ध हैं। जब एक साथ दोनों इष्टियों को लिया जांता है तो वहां अक्तव्यपता 
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सिंद्धं होता है। शेंग ३ भगं पूर्वकी तरह रामकना चाहिए । इस तरह सप्वरभंगोकी प्रक्रिया युक्त कर लेना 
चाहिए । इंस परिच्छेदमें यह बताया गया हे कि जो उम्र तत्त्व इस अन्चमें परिणत क्रिया गया है उस 
को समभने का उपाय तत्व क्या है ? किस उपाय से उन प्रमेस तत्वों के स्वरूप की रामझ ग्ाये ? उस 
सम्बन्ध में बताया गया है कि सबतत्व कथंचित हेतु से सिद्ध होता है और कःथन्चित झ्रागम से सिद्ध 
होता है। 
कुछ लोग केवल ज्ञान मात्र अन्तरंग अर्थ ही स्वीकार करते है और कोई लोग मात्र वह्रिंग अर्थ हो स्त्री- 
कार करते है, कित्तु इन दोनों में से किसी एक को स्वीकार करने पर दूमरे को स्त्रीकारता अवश्यभांवी सिद्ध है 
इस विपय का तथ्य देखि ५७ वीं कारिका के एक प्रवचनांगरमें-ज्ञान ज्ञय में से किसो भी एकको मानने पर 
द्वितोय की श्रव्यंभाविनी सिद्धि बहुत दूर जाकर भो अर्थात बड़ी चर्चायं करने के घाद भी यह मानना 
ही पड़ेगा कि कोई ज्ञान अपने इणष्ट तत्व का झ्रालम्बन करने वाला होता है श्रौर वही वेदाकार वेदाकार 
ब्रह्म अर्थ ज्ञान में स्वहूप से श्रन्य हिसी पदाथ के झालम्बन को चिद्ध कर देता है श्र्थात ज्ञान में जब 
ग्राह्मययाकार ग्राहकाकार वन रहे है तो उससे बाह्य पदार्थ अ्रवश्य है यह सिद्ध होता है न होते बाह्य 
पदार्थ तो ज्ञान में यह विप यह झाकार कंस प्रतिविभ्वित हाता, इस कारण उक्त प्रकार से वाह्य अर्थकी 
सिद्धि हो गई, तो बाह्य श्र्थ को सिद्धि होने से वत्ता, थोता, प्रभात ये तीन सिद्ध हो गश और फिर 
उन तोनों के बोध, वाक्य और प्रभा याने बुद्धि ये भो तीनों वरिद्ध हा जाते है। यो मुत्न वात कही जा 
रही थी कि जीव गब्द वाद्य श्र्थ से सहित है याने जीव शब्द वाचक है और उससे जोब नामक पदार्थ 
वाच्य होते है । तो जीव शब्द से सवाह्य श्रथ॑पना सिद्ध करने में उस संज्ञापन का हेतु दि। गया है। 
उस हेतु मेंन अधभिद्ध दोप है त अनेकातिक दोप है ओऔरन वह्टां जो हष्टान्त बताया गया है जमे हे पु 
शब्द, माया शब्द, जअान्ति शब्द, प्रभाशव्द, किन्‍्हों भी हृष्ठान्त तो में कोई दोप नहीं हैं। कोई भी हृ- 
टान्ब साधन धर्म श्रादिक से रहित नहीं है जिससे क्रि जोवको श्रिद्धि न हो । तो जीवशब्द से ही जीव 
पदार्थ की सिद्धि हो जाती है । जब जीव को सिद्धि हो गयी तब ब्रर्थ को जानकर पदार्थ को समझकर 
प्रवृत्ति करने वाले सम्घाद और विसम्बाब की सिद्धि सिद्ध हो ही जातो है। इसी प्रकार यहां तक यह 
सिद्ध हुआ कि केवल अन्तरंग पदार्थ ही नहीं है बहिरंग पदार्थ भी है याने केवल ज्ञान ही है। सो बात 
नहीं है किन्तु घट पद आदिक बाह्य पदार्थ भी है, सभी ग्रनुभव करते है कि हम जान भो रहे है आर 
थाह्य पदार्थों को भो समभ रहे है । 
(२६५-०२६६) आप्तमीमांसा प्रवव॒त (अष्टसट्ख्ीप्रवच्त) ११-१२ भाग 
इसमें आप्त मीमांस। की 5८ वीं कारिकास अन्तिम ११४ वो कारिका तक के प्रवचन हैँ । कोई दार्शनिक 
कहते है कि भाग्य से ही कार्य सिद्धि होती है, कोई दाशं।नक कहते ३ कि पुरूपा्थ से ही कार्य सिद्धि होती है उनके 
पक्ष के समर्थन के वाद जो निर्णय दिया गया है उसका दिग्दशंत कीजिए-देवोकान्त व पोहपेक्रान्त के पिरा- 
करण का उयसंहार-देव से श्र्थ सिद्धि होती है या पौरूष से ? इत्त सम्बन्ध में किसो एकान्त को ८ो 
नहीं कहा जा सकता है। इच दोनोंमें कितो एकका अगर अभाव कर दिया जाय तो व्यवस्था न बनेगी। 
पुण्य पाप या बर्थ सिद्धि की व्यवस्था अपेक्ष'क्ृत ही बनेगी । दोनों में परस्पर अपेक्षा रखी जायेगी, देव 
झौर पौझय को व्यवस्था एक दुपरे को अपेक्षा रख कर हां बनेगी । पौछूष की अपेक्षा न रखकर केवल 
देव से ही तिद्धि मानो जाय अर्थात पौरूप वहां जरा भी नहीं है, पोढूप से अ्रथ स्रिद्धि नहीं होती दै 
फिस्तु मात्र देव से ही होतो है, ऐसो एक भी घटना ने मिजेगी । अथवा जहां यह कहा जा रुके कि 
पौछयस्ते हो मिद्धि हाती है, देव का जरा भो काम नहों है, ता ऐयो भो घटवा कोई लोफमें ने मिलेगी .। 
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: दीनों की परस्पर अ्रपेक्षा रहती है तब अर्थ की सिद्धि होती. है । दूसरे का. संच्रभाव ने मा कर अश्रथका 
अपेक्षा न रखकर बात कही जाय तो न बनेगी। दूसरे का सदभाव मान कर अथवा अपेक्षा ने रखकर 
बात कही जाय.तो ते बनेगी । दूसरे का>सदभाव मात्र कर अपषा रखकर श्रपेक्षां का अभाव च करके 
परस्पर में सहायता रूप से देव और पुरुष दोनों से ही. अर्थ; की सिद्धि होती है |. जहाँ पीरूष प्रधान 
नजर श्रा रहा है कि यह मनुष्य पुरुषार्थ केबल से ग्रह काम बना रहा है. तो वहां , उसके पौरूषमें देव 


बे 


' सहाय पड़ा हुआ है.।: विधि भाग्य उसके अनुकूल है तब , उस, प्रकार का पोरूंष उसका , सफल हो सका : 


है.। जहां यह: दृष्ठिगत हो रहा हो कि : हमें.देव से ही. सिद्धि: हुई है ता वहां पर भी पुरूषार्थ को सह - 
"यता है, तो दोनों-से ही.अर्थ की विद्धि होतो- है:।: उनमें एकात्त, अश्निप्राय करता सिद्धान्त के' प्रतिकुल 
है | के पक पु मी 2 अल अल 2 जा, 


... किसी दाशंनिक का मत हैं कि दूसरे में दुःख होने से पोप॑ वन्ध और सुतर- होते से: पुष्यवन्ध. होता है तथा 
किसी दाशंनिक का अभिमत है कि स्वयं के दुःख से पुण्य और सुख' से पाप बन्धता है ।: इव दौनों: पक्षोत्ति स्पष्टी- 
कारक के बाद जो निर्णय दिया गया है - उप्का दिग्दबन कीजि। ६५ वीं कारिका के एक प्रतवनांगरमें-विं शुद्धि 
'संबलेशांगें स्वपरंस्थ सुख दु:ख की पुण्यापापस्रंव हेतुता-अपने में या परजीव में: सुख दुख होने से. पुण्य 
पाप के आाश्रव बतायें गए है सो यह बात युत्त नेहों है, किन्तु उसमें यह. रहस्थः्है कि. यदि विशुद्धि. श्र 
“बनकर सुख दुःख हुआ. है तो विशुद्धि के कारण वहां पुण्य बन्ध हुआ है भ्रयवा संक्लेश का श्र्ग ते बन 
कर यदि सुख दुःख हुए है या अपने में या पद जीव में तो वह पुण्य पापका झाश्चव हेतु बन सकता है। 
::तो जहां विशुद्धि है वहां पुण्य है, जहां सक्‍लेश है वहां पाप है इसका स्पष्ट अर्थ यह है। पुण्य औंर पाप 
का आश्चरवःक्य। है ? सो सुनो..विशुद्धि के कारण का या. विशुद्धि के कार्य को या जिशद्ध स्वभाव वाले का 
- तो पुण्याश्रव में कारणता है अर्थात विशुद्धि के कारण भूत जो भाव है, जो परिणत्ति है बह तो पुण्योश्रव 
, का कारणभूत है; और -विशुद्धि के. कार्यका विषुद्धि पस्णिति होने के कारण जो मत, वचन, कांये की 
- चेष्टा हुई है वह भो, पुण्याश्षवका कारण होता है श्र विशुद्धि के स्वभाव वाले तत्त्व से विशुद्धस्वंभावसे 
; विशुद्ध परिणाम से जिस परिणाम में विशुद्धि है उस. परिणाम से पुण्य का आश्चंव होता है'। किन्तु ऐसा 
सुख दुःख. चाहे खुद में हो या पर में या. दोनों मिलकर जो संक्लेश का कारण है श्रथंवा संक्लेशका कार्य 
संक्लेश:परिणाम-करने के कारण हो जो सुख दुःख है वह स्त्रय॑ संक्लेश स्वेभावरूप' है, उस सुख दुख 
के वर्तेमान होने में संक्लेश भाव बन रहा है तो वह परापाश्चवका. कारण होगा । इसके आंश्रव में मुंख्यता 
, विशुद्धि और संक्‍लेश है, विशुद्ध परिणा पर से तो पुण्य का आश्रव होता है, वह चाहे विशुद्धि का कारण 
होया विशुद्धि का कार्य हो। अथवा चवर्तेमात ही स्तयं-विशुद्ध स्वभाव, वाला हो, उससे तो होता 
' पुण्य का आश्रव और अनने में या दूसरे में या दानों में सुख हो, दु:ख हो यदि व ह.संक्लेश कारणदपुर्बक 
- है, संक्लेश के कारण सुख दुःख है या उस सुंख दुःख के हाने से संक्लेश बढ़ .रहा है तो उससे पाप बत्ध 
 हता है । 


| , पत्त्न्नान को ऋमभाविता के अक्रमभाविता की धिद्धि में स्थाह्रद के उपयोग का बल देखिए १०३ वीं 
काका के एक प्रवचनांशमें->सोपयोग व निरूपयोग' को दृष्टि से मातंज्ञानादि चार ज्ञानों की क्रममाविता 
अक्रमभाविता का कथन-जैसे चक्ष्‌ आदिक ज्ञानों का क्रम से ही उत्पाद: माना गया है उसो प्रकार 
- मतिज्ञान, श्रृतज्ञान, अवृधिज्ञानं, मनः पर्ययज्ञान भी उपयोग सहित की हृष्टि से क्रम से उत्पाद होता 
: है; यदि तिहुपयोगं की दृष्टि से चार ज्ञानों की बात कहो तो वह एक साथ होता है, इनमें किसी भी 
प्रकार का विरोध नहीं है कारण यह है कि ज्ञानावरण के क्षयोपशम से यह ज्ञान प्रकट होता है 


( ४६६ ) :.. 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


प्रतिज्ञानावरण. का क्षयोपशम होने'पर मतिज्ञान, श्रृतज्ञानोवरंण का- क्षयोपश्म होने पर. श्रतज्ञान 
अवधिज्ञानावरंण का क्षयोपंशंम होने पंर अ्रवधिज्ञान और मन: पर्ययज्ञानातरण को क्षयोपशम होने पर 
मत पर्ययंज्ञान प्रकट होता है | सो ये चारो ज्ञान चारो ज्ञानावरणों का क्षयोपशम के होने :पर' एक जीव 
में एक साथ सम्भव है, परन्तु लब्धि की श्रपेक्षा से चारो-ज्ञान: तक एक जीव एकसाथ संम्भव हुए 
'उपभोगापेक्षया युगपत असम्भव है, क्योंकि उपयोग की श्रपेक्षा एक कालमें एक ही ज्ञान होता; है ।. जैसे 
'कोई पुरूष हिन्दो, संस्कृत, प्राकृत तीन भाषाश्रों का ज्ञाता है तो. लब्धि की अपेक्षा, तीन भाषाओं का 
ज्ञान, उस पुरूष में सदा है। किन्तु जसे'' जब संस्कृत में" लिखा कोई पत्र आया, उसको वह-पढ़: रहा है 
तो उपयोग की दृष्टि से तो संस्कृत भाषा का ही व्यत्र: ज्ञान बन रहा है, उपयोग संस्कृत: भाषा में ही 
है। ऐसे हो समभिए कि लब्वि और व्यापार की श्रपेक्षा से इन चारो ज्ञानों में श्रन्तर है, लब्धि की 
अपक्षा चारों ज्ञान साथ होते:है, किन्तु व्यापार की दृष्टि से ये ,ज्ञान क्रमशः हुआ करते-है। मतिज्ञान 
शादिका जो स्वरूप है वह स्वरूप अनेकान्तात्मक है, लब्धि औरः उपयोग की श्रपक्षा से, श्रर्थात लब्धि 
'की श्रपेक्षा से चारो-शान एक. साथ सम्भव हो: सकते हैँ, किन्तु उपयोग की भअ्र्पक्ष। से युगपत असम्भव 
' है।. चारो ज्ञान हो' सक़ते है एक़,जीव में परन्तु उनका. .उपग्रोग-क्रम से होता है । .यो उपयोग.सहित 
मतिज्ञान; श्रृतज्ञान; श्रवधिज्ञान, और मन: पुर्ययज्ञान ये कम से: हुआ, करते. है.। 


े ज्ञाव के फल.चार कहे गये है, जिनमें एक साक्षात फत्र है और ज्षेप तीन परम्परा फल है इंस सम्बन्ध का 
. एंक प्रवचनांश १०२.वीं कांरिका में देखिए-शञान का 'परम्परा' फल-ज्ञान का 'परम्परां से फलः है त्यांगने 
और ग्रहण करने का ज्ञान होना प्रथवा उपक्षा हो जाना किसी भी बात को जानकर यह निश्चय बनना 
है कि यह पदार्थ छोड़ देना चाहिए श्रथवा यह पदार्थ ग्रहूण कर लेना चाहिए । तो ग्रहण 'करने और 
छोड़ देने का,जो परिज्ञान होता है तथा त्यागना और ग्रहण करना है वह परंम्पराफल है' अथवा <उपे- 
»क्षाभाव हो जाय, न उप्ते त्वांगे, न ग्रहण करे, दोनों से हो उदात्तीत हो जाय, ऐसी: उपक्षा भी मति 
श्रादिक ज्ञानों का परम्परा फ है, त्याग करना और ग्रहण करता यह केवल ज्ञान का फल नहीं है क्‍यों 
कि वह सम्पूर्णज्ञान.है वोतराग़ बिज्ञान है, कृतकत्थका ज्ञान है, जिसको अबलोक में कुछ भी कार्य करता 
- दोष नहीं. है, जो. सबसे निराले- अपने केवल स्वरूपमें श्रा गया है उस 7 अब ग्रहण करने झौर ह्यागनेको 
वृत्ति नहीं. जगतों । तो ग्रहण करने का ज्ञान होना अथवा स्यागनेकां ज्ञान होना यह मति आदिक. ज्ञानों 


का परम्परा.फल. है । तो यह है परम्पराफल । 


* * * कोई वस्तु का निरुचय विभि वाक्य से मानते. हैं ओर कोई निषृंघवाक्य से मानते हैं इस सम्बन्ध में निर्णय 
देखिए १०६ वीं कारिका में एक प्र उचनांशमें-विधिवांक्य और प्रतिषेव वाक्य द्वारा वस्तु के प्रतिमियमन की 
' सिद्धिकां निर्गंय-उक्त विंवरंग में.यह सिद्ध किया गया कि विभिवाक्‍्य, झोर प्रतिपघ. वाक्य द्वारा वस्तु 
तत्व का प्रतिनियम बनता है श्र्थात पदाथ है इसकी सिद्धि विधिवाक्‍्य और प्रतिषेध वाक्य से होती. है, 
क्योंकि पदार्थ -ही स्वयं विधिरूप और, प्रतिषेघरूप है ,काई पदार्थ य दि है तो वह अपने स्वरूप से तो हैं 
प्र स्वरूप से नहींःहै । तब स्वरुप दृष्टिमें बिप्रिर्प है और पररुंप की हृष्टि में प्रतिषेंचवरुप है। तो जब 
पदार्थ ही स्वयं विधि प्रतिषेव्ात्मक है तो उसका वर्णन करने वाले वाक्य भी विभिआऔर -प्रतिबेव वाक्य 
दो प्रकार के होगे हो, उनन्‍्यथा अर्थात यदि विधिरुप से ओर प्रतिषेध॑रुप से पदार्थ न हो तो केवल 
विधि से या-केवल-प्रतिषेव से अर्थ सिद्ध न हो सकेगा । क्योंकि विधि ऐथो कोई है नढ़ों जो- अति षेघ हे 
: रहित हो और प्रतिधेव कोई ऐसा है नहीं जो विधि से रहित हो । तथा: प्रतिषेघरहित' विधि किस 
' विशेषण नहीं बन सकतो, किती का वर्णन नहीं कर सकतो झ्ौर विधि.राहत प्रतिषेध +सोका विशेषण 


है 


लि 


, (२ .७-२६६) पुणतार्थ सिद्धयुवायश्रव्चत व्‌ १, २, ३ भाग ल्‍ ( ४५६७ ) 
हीं वन सकता और जहां विभि प्रतिपेष दोनों ही न हो वह विज्ञेष्य ही न कहलायेगा । पदार्थ ही नर्द्य, 
स्॒त ही नहीं । जैसे कि आकाशका पुष्प उसको न विभि है और न जतिवेश है । तव यह विरचय करता 
बृद्धि और प्रतियेव को गौण और प्रधान रखंकर सत और असत आदिक वाज्यों में प्रदत्ति होती 

है । यह बात यृत्ति पूर्वक सिद्ध हुई, इसी कारण से सप्तभंगीं में जो पन्‍्य भगं है उनको पुनरुत नहीं कह 
' सकते | प्रथम भरग्ग में स्थात अस्ति कहा | इसी को हो कझ्माकार कहता है कि इससे ही स्थाद तास्ति 

सिद्ध हो जाती है, फिर द्वितीय भय को अलग में वर्णन करने की क्या आवश्यकता ? सो पुनछत्तपवा 
नही होता । क्योंकि वस्तुतत्व का नियम विधिवाक्य और प्रतिपेध वाक्य से होता है। तो कोई भी भर्ग 
यहां पुनरुत नहीं है, इन ७ भगों में अपनी अपना प्रथप्त दृष्टि हैं इस तरह सप्तभगी विरोध धिद्ध होती 

है,. शोर जहां सप्तभगी है उसका नाम स्याद्वाद है। स्याद्वाद से वस्तु स्वरुप जाना जाता हैं श्रव य 

कोई ऐसा एकान्त करे कि विभि के द्वारा हो वाक्य वस्तुतत्व का वर्णन करता है और यह बात सव 
- प्रकार से एकान्त रुप हैं। इस एकान्त मन्तव्य में श्रव दूधण देते है 


(२६७---२६४) पुण्ंषाथंसिद्धयुवायप्रववेत १, २, है भाग 


इसमें पृज्य श्री अमृतचन्द्राचार्य हरा विरजित पुरुपा्थ सिद्धयुपायक्रे तीन भागोंपर पूज्य थी मनोहरजी वर्णी 
तहजानन्द महाराजके प्रवचन हैं । मंगलाचरणमें सर्व वेदी प्रमतेज का जयवाद पढ़िये, पृ० १ के एक प्रवचनांशमें- 
सर्वेवेदी परम तेजका जयवाद-पुरुषार्थ सिद्धि के उपायके प्रसंगमें श्री अ्रमृतचन्द्र जी सुरि उस परम तेज 
का जयबाद कर रहे हैं कि जो पुरुपार्थ को सिद्धि होने पर प्रकट हुआ करता है वह परमज्योति जयवंत 
' हो, जिस अ्योतिमें एक साथ अन॑ंच्त पर्यायोंसे समस्त पदार्थ ऐसे प्रतिधि बत होते हैं जैसे कि दर्पण के 
' तलमें दर्षणके समक्ष जो आया हो वह सब प्रतिविम्वित होता है। आत्मा ज्ञानस्वरा है । ज्ञानका स्व- 
भाव जानता है | जाना वह जाता है जो कि सतूं हो । तव जितन भो सत्त्‌ हैं वे सबके सब ज्ञानमें अवश 
हाकर प्रतिवि म्बित होते हैं । यदि कुछ पदार्थ प्रतिविम्बित हों कुछ न हों, ऐसी वात रहे ता इसका अर्थ 
सह हैं कि अभी ज्ञानमें कलंक लगा है, कुछ मलित है तभो वह सब्र सत्‌ को नहों जा।ता। ज्ञानको 
जानने के लिए यह -जरूरी नहीं है कि सामने पदार्थ हों तव जाना जाय । यह तो छुदवस्थ जोव में जिन 
के मतिज्ञात और शस्रृंतज्ञान है उनको मततिज्ञानमें यह बात बनती है कि सामने पदाथ हो तो उसे जान 
उस समय भी वह मतिन्नान ज्ञानके द्वारा जानता है, सामने है इसलिए नहीं जावता, किन्तु मतिज्नानकों 
उत्ात्ति का निमित्त हो ऐसा है | तो ज्ञानके लिए यह जरुरी नहीं है कि सामने कोई पदार्थ हो तो उसे 
जा। | ज्ञानका काम जानन है झौर वह सत्‌ को जानता है ! तो' कहीं भी कोई सत्‌ हो बह सब ज्ञानमें 
नात हो जाता है, चाहे भूतकालमें किसी पर्यायमें रात हो । सतु जो कि सदा रद्दता है बह अ्रपीतकालमें 
किसी परययिरुपमें पदार्थ था, जिस किसी पर्यायमें पदार्थ होगा, जिसक्रिसी रुपस पर्वावमे पद वतेम्तान 
में है उन सबको ज्ञान जान लेता है, हम आप नहीं जान पाते | तो यह ज्ञानावं रण कर्म लगा है, उसके 
उद्यम ऐसा होता है, पर ज्ञानके स्वरुपकी ओर से काई प्रतिनन्‍्ध नहों है कि ज्ञान इतने को जानता करे 
इतने को ने जाने । ज्ञानका स्व भाव समस्त सत्‌को जानने का है । 
परम ज्योति की प्राप्ति का प्रथम परम उपाय देखिये छुल्द २ के एड प्रवचनांशरमें प्ृ७ प-परमज्वोधिकी 
शाब्तिका प्रथम परम उपाय-उप परम ज्योतिको प्राप्त कर लगे के उपाय में यह स्याद्वाद हो सम है । 
टन उस ज्यातिकी अन्य समस्त प्रभावों से पुयद्ध समझ सके ऐपो कला स्थाहादको कृपा से ही सो प्रास्स 
होती है । यह भरने आपको सहज नत्त्व के फारण अपना सहज स्वरुप है। और समस्य पर बदार्थ 


नानीके स्थारा £, एसी वाते सर मकछ्य आाब सतना जी बहू उपयाग दि काराका ने प्रहण दरके पावन 
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ज्ञानस्वरूप का ही ग्रेहण करेगा। यह सब स्याद्वादकी तो कृपा है। जैन. शासनका झ्गर कोई खास 
काम है, इसकी कोई खास विशेषता है तो यह एक प्रमुख विशेषता है कि स्थाद्ादको विधि से व स्तु- 
स्वरुप का यथार्थ निर्णय कराया गया हैं जिस यथार्थ निर्णयके कारण जीव का मोह, दूर. होता हैं और 
मोह दूर हो जाना ही एक श्रेय चीज हूं, कल्याणभूत बात है । तो जो उस- ज्योत्ति को प्राप्त कराने में 
उपायशूत हैं परमागम का बोज अनेकान्त स्वरुप हैं उस अनेकान्त स्वरुप को मैं नमस्कार करता 
हू। 
ह व्यवहारमें मुख्य व उपचार कथन की छाँट कैसे करेंगे, देखिये ४ वें छन्दके एक प्रवचनांशमें, पृ० १०० 
वचन व्यवहरमें सुर व उपचार कथनको छांट-प्रपनी बोलचालमें भी इस प्रकार की छांट करना यह 
भी एक ज्ञानकला है। इसमें मुख्यबात क्या है और श्पचारिक्‌ वात क्या है ? घीका घड़ा उठा बावो, 
पानी का लोठा ले आवा, नहाने की वाल्टो ले आवों श्रादिं कितनी ही.वातें व्यवहा रमें बोली जातो हैं, 
पर क्या यह मुख्य कथन है ? यह कथन उपचार का है। कोई घो का भी घड़ा होता है क्या ? श्ररे 
जिस घड़े में घो रखा है उसे लाग घी का घड़ा बोलं*देते हैं। तो-यह घी का घड़ा कहना उपचार 
कथन है । कोई बाह्य वस्तु हमें दुःख नहीं देती, यह बात बिल्कुल निश्चित है.। हम ही भ्पनी कल्पनायें 
बनाकर किसी वाह्म वस्तु पर हाष्ठ देकर दुःख होते हैं यहां यह कहना कि इस. पुरुष,ने इसे दुःखी कर 
दिया, यह मुख्य कथन है या उपचार कथन है ? उपचार कथन है, निमित्त नंमित्तिक भाव,ऐसा है कि 
जिसमें यह सारा विश्व गु था. हुआ है | हम-शुभ अश्युम.परिणाम्त करते हैं उसका निमित्त पाकर पुदुगल 
कैम बन्ध जाते हैं श्रौर जब परुदुगलकर्म का उदयकाल ग्राता है तो यह ज़ीव॑ कोधादिक रूप परिणम 
जाता है। वहां यह कहना कि देखो कम ने इसे क्रोबी बना दिया भ्रथवा कर्म ने इसे परतंत्र कर दिया, 
यह कथन उपचार कथन है, तथ्य- वहां यह है कि कर्थों के उद्यका निमित्त पाकर यह जोब अपने में 
विकार भाव उत्पन्न करके स्वतन्त्रता से स्वयं परतंत्र हो जाता है। तिमित्त नैमित्तिक भावका निषेध 
नहों किया जा सकता है, तिप्त पर भा प्रत्लेक पदाथ स्वरतन्त्र है ्र्यात्‌ केवल अपने ही परिणमत से 
परिणमते हैं, तो इस सव-कथनमें यह जानते रहता चाहिए कि यह मुख्य , कथन है अथवा यह उपचार 
कथन है । . ' 
पुरुपार्थ सिद्धिफे उपाय का संक्षेपमें विवेचन करनेवाली -४५ वीं गाथाके एक प्रवंचनांशमें पढ़िये, सम्यग्दर्शन 
के स्वरूपकी भांकी, पृ० ३६-मोक्ष मार्ग की आन्तरिकता-इस इलोकमें तीन वाततों का लक्षण किया' है, वे 
बहुत विशेषताकी है । जीव. अजीव, झाखतर भ्रादि ७ बातोंका श्रद्धान हाता सम्बस्दशन है, ऐंता बताया 
है। ७ बातोंका श्रद्धाव होता सस्पर्दशव नहों है, किल्‍्तु सृम्बर्स्शवका कारण 'है। किसी विधि रूपमें 
नहीं बताया जा सकता कि सम्यक्त्व है वंय। ? इसी कारण ग्रन्थ#रने इसे अ्रनिर्वेचनोय कहा है । यह 
शब्दोंसे नहीं +हा जा सकता कि सम्+ग्दर्शन किसे कहते हैं.? परद्रव्योंसे भिन्न अत्मतत्वकी रुचि करना 
सो सम्यग्दर्शन है । अ्रच्छी जगह रुचि हो तो क्या, खोटी जगह रुचि हा तो क्या ? कोई कहे कि श्रात्मा 
की प्रतोति करना सम्पस्दर्शन है, श्रात्माका अनु मवत्र करना सस्यस्दर्शव है, तो अनु भवन भी ज्ञानका 
कार्य है। कौन सा शब्द आप कहेंगे जिसते विधिरूप देखा जां सके कि इसका नाम. सम्यब्दशंव है ? 
विपरीत अभिपष्राय चलता झ्राया था, उसका दुर करता इसका नाम सम्यग्द्शत है, विपरोत अभिआामंस 
: पिथ्वादर्शनकों तो हम विपरीत रूप समझ सकते हैं क्योंकि वह श्रोपाधिक भाव है । 
ग्रपवाना यही है मिथ्यं.दर्शत | अब उत्तको अपेक्षा 
हे वह है सम्यस्दर्शन । इस प्रकार के लक्षण में एक 


दूर हा जाना हे रे 
निधिरूपसे उत्का वर्णन कर सकते हैं। १रभावोका 
लेकर यह, भी कहते हैं कि परकावों का अववाना न र 
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काम के लिए उत्पादव्ययश्रौव्य इन तीनों की लक आती है। इस प्रकार विपरीत श्रभिप्राय को हूर 
करके आत्मतत््व का निश्चय करके आत्मतत्त्व से चलित न होन।,. यही है पुरुषार्थ की सिद्धि का 
उपाय । 


हर हिंसा और अहिंसाका स्वरूप क्‍या है, इसका वास्तविक दर्शन कीजिये ४४ वें छुन्दके एक प्रवचनांशमैं । 
इसी लक्षणके आधार १२ १७ प्रक्रार की घटताओंमें हिंसा अहिसा घटितकी, यह सव विवेचन अपूर्व है। मुल स्वरूप 
देक्षिये-पु ७६-हिंस। और अहिसाका स्वरूपर्नहिसां का स्वरूप क्या है और अहिसाका स्वरूप क्‍या है ? 
उसका:विश्लेषण, इस गाथार्मे है ! वास्तवमें रागादिक भाव उत्पन्न न हों तो यह आहिसा कहलाती है । 
झपनेमें रागढ मोह भाव न जूगे तो क्या स्थिति होगी । निर्विकार- केवल ज्ञाताहष्टाको स्थिति बनेगी । 
वही तो -अहिसा है । रागादिक भाव न उत्पन्न हों उसको श्रहिसा कहते हैं और रागादिक भाव उत्पन्न 
हो जायें. वो उसे. हिसा कहते हैँ । अब बह रागभाव चाहे सुक्मपने से जगे तो भी हिसा हैं। सृक्ष्मपनेसे 
जगने पर. स्वरूप से तो च्युत ही हुआः । इस कारण वह हिसा कहलायी । लोग कहते हैं कि हमने इसकी 
हहिसा-कर दी, .पर कोई किसी. दूसरे की हिसा नहीं करता, खुद की हिंसा करता है। जैसे कोई जलते 
हुए कोग्रलेका अंगार हाथमें लेकर किसी दूसरे वी मारता है ता चाहे जिसे मारा हैं व; न जले, पर 
मारने वाला जरूर जल जाता है.।. तो अपने चेतन्येस्वरूपक। घात करना इसका नाम हिंवा है। यह 
जिनेन्द्रभगवानके श्रागमका संक्षेप है । इस लक्षणसे शुभोपयोगका परिणाम जगा वहां भो रागभाव है 
तो व्रह भी हिसा हो गई.। एक निविकल्प अंतस्तत्त्वका उपयाग है सो तो श्रहिसा है आर बॉकों जितने 
भी -विक्ृत परिणाम हैं.वे सब (हिसा कहलाते हैं । 


भ्रठ, चोरी, .कुशील, परिग्रह भी हिंसा है, इस आधार पर इनका अदुभुत वर्णव हैं। जरा उदाहरणार्थे 
भोरी.पापमें हिंसा कैसे है, दिग्दशन कीजिये १०२ वें छुन्दके प्रवचनमें, पृु० ११२-चौर्य पाप का स्रछूप और 

: उसमें हिसा.दोषका केथन-यहां तक मूठ बोलता नामक पाप का वर्णन किया, श्रव चारो के पाप का 
वर्णन कर रहे हैं कि प्रमाद कषायके सम्वच्धचसे बिना दिए हुए परिग्रहका ग्रहण कर लेतञसो चोरों है 
श्र वह जीवबधका कारण है इसलिए हिंसा है । जो- मनुष्य किसी की चीज की चोरी करने का परि-- 
णाम करता है तो वह॒विना कपाय किये चोरो नहीं कर सकता | उसे क्रितना सजग होकर रहना पड़ता 
है, कितनी कषाय करुती पड़ती है. ? इस. कषायके ही कारण दुखकी.वह कितत्नो बड़ो हिंत्रा करता है। 
चोरी करने में हिसा है क्योंकि वह चोरी करने व/ला कषाय करके अपने चैतन्य प्राणोंकी हिसा करता 
है । चोरी क रने वाला अपने स्वकूपको: सुध खो देता है। अपने आपमें वह नहीं रह सकता और बाहरों 

» पदार्थो-में ही उसको हृष्टि रहतो. है । तो चोरी क रनेमें नियमसे हिसा है । चोरी क रनेका मदि पापका 
प्रिगाम न करता तो उसके ज्ञान और आनन्दका विकास होता | पूर्ण ज्ञान और श्रानन्दको भोगत्ता। 
तो ज्ञान और आनन्दका जो विकास रुक यया यह तो श्रपने श्रापकी बहुत्त बड़ी हिंसा करली । तो 
चोरी करने में भावशप्राणका तो घात होता हो है और जिसकी. चीज चुराया उसके द्रव्यप्राणका घात 
है। काई थोड़ा १०-२०-५० रूपये भो काट ले तो उसकों कितना खेद होता है और श्रपने हाथ से 
दान दे तो उसमें कितनी भ्रसन्नता होती है.। दूसरे की चोज चुराने में जिसकी चीज चुराई उसका भी 


प्राणबात हीता हूँ और चुरान वाले के भावप्राणका घात होता है, इसलिए चोरीको हुईं वस्तुमें नियम 
से हिसा हैं। _ ;े | 


रात्रिभोजन भी हिम्रा का रूप हैं, रातदिन खाते रहना भी हिंसा को रूप हुँ॥ इस सम्वन्धमें जब यह प्रश॑ 
रखा जाता है कि रात द्ति खाते रहने में हिसा है तो दिनमें न खाया, रात को खो लिया यह तो हिपा न सहेती,. 


हज 
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देखिये इसका समाधान १३१, १३२ वें छल्दके प्रचचनमें, पृ० १३२-१३३-हिंसा कम करनेके लिए दिने! भोजन 
त्याग कर राजिभोजन करने को शंका व उच्तका समाधान-जब रात दिन खाते रहने में .रागादिक की 
विशेषता है और उस कारण हिसा लग रही है तब तो यह काम करना चाहिए कि दिन्‌के भोजनका 
त्याग करके और रात्रिमें भोजन कर लिया करें। इससे दिनकीं हिंसा तो बचे जायेगी । शंकाकार का 
हने का मतलब यह है कि दित के भोजत को त्वागकर रात्रि में भौज॑त ग्रहण किया करें तो उसमें 
सदाकाल हिंघा तो न होगो, दिन को हिंसा तो बच जायेगी । केवल रात्रिकी हिसा रह जायगी । तो 
बंकाकार की इस श्षंक्रा के उत्तरमें आचारयदेव कहते हैं कि यह शंक्रा ठीक नहीं है, क्योंकि दिनके भोजन 
की अपेक्षा रात्रिके भोजनमें निश्चयसे रागभाव अ्रधिक रहता है, और कुछ अनुभव करंके कछ चिन्तन 
करके भी आप सब समझ सकते है कि रात्रिके भोजन करने में मनुष्य कितना राग करता है, कितनी 
आसक्ति करता है। दिनके भोजन की अपेक्षा इसमें अधिक राग है । यहां ग्रंतरंग से जवांब'दिंयां जा 
रहा है। जैसे कोई यह शंक्ता करने लगे कि पेट ही तो भरना है, अ्रन्न खाकर पेट भरें अ्रथंवा मांस खा- 
कर पेट भरें, इन दोनों में कुछ भी अ्रन्तर नहीं है। बात एक है | तो देख ला ना, अन्न खानेमें' जीव॑ को 
रागभाव कसा रहता है, और मांस खाने में जीवको कैसा तोत् राग रहता है ? उदर भरने की अपेक्षां 
से सब प्रकार के भोजन समान हैं । पर मांस ख़ानेमें रा।भाव विशेष होता है, क्योंकि अस्त तो सभी 
मनुष्योंकोी सहज मिल जाता है. और मांस की जब बहुंत अधिक इच्छा हो अथवा शरार श्रादिक का 
बड़ा स्नेह हो ता बड़ा प्रयत्त क्रिया जाता है तत्र थोड़ा मांसका भोजव प्राप्त होता है। अतएवं मांस 
खाने में रागभाव श्रधिक है । तो यह रात्रिभोजन त्यागने याग्य है । इसके समाधानमें दो तीने बातों पर 
प्रकाश डाला है। प्रथम बात ता यह है कि दिनमें भोजन करने को अपेक्षा रातजिमें भोजन क रने में राग- 
भाव विश्येप होता है। दुपरी बात यह आती है कि दिनमें भोजनको सुनमता रहती है। रांत्रिमें भोजन 
बनानेमें और प्राप्त करनेमें उसकी अपेक्षा कुछ कठिनाई रहती है अतः रात्रिभोजन में राग्रभाव की 
ताब्रता रहतो है, उसे त्याग देवा चाहिएं। तीसरी बात यह बतलाई है कि रात्रि में भोजन करने में 
कामबासना आदिक की विशेषता अधिक रहती है । रात्रि भोजन करन में शरोर पर और रागादिक 
वासना पर विशेष स्नेह है, इस करण दिनमें भोजन करचे की अ्रपक्षा रात्रि भोजन में हिसा विशेष है । 
यह तो एक भीतरी भाव का समाधान है। इसमें द्रव्याहिस।की बात अभी तक नहों कहीं. है । 
शेप चार ब्रतोंकी भांति ७ शीलोंपें भी अठि । के विकास का प्रयोजन यहां बताया गया है। इसकी पुष्दि 
के प्रवभनोंके अनन्तर सल्तेखना अर्थात्‌ समाधिमरण के प्रवचनोंमें भी अद्विसा धर्म की सिद्धि की ई है, सल्लेखना 
का कितना महत्व हू इत्कों क्रॉंकी कीजिये १ -४ वी गाथाके एक प्रवचनांशरें, पृ० १७४-सवंधर्मत्व ले जाने के 
लिए सल्लेखनाऊा समर्थ वाहन-यह श्वाबक चिन्तन कर रहा है कि हमन मनुष्य रूपो देशमें एक अणु- 
क्रत रूपा व्यायार किया उससे जो धर्म रूपो धन कमाया है अश्रव उसको हम साथ ले जायेंगे जहां हम 
जा रहे हैं। ता कोई एक श्राघार होना चाहिए जिसमें भरकर हम ले जायें। जैसे कोई मनुष्य किपो 
द्वश में व्याय।र करके घन कमाता है तो घन ले जाने के लिए रेलगाड़ो अथवा जहाज आ्रादिक कोई 
साधन चाहिए । इसी प्रकार हम ब्रत नियम पाल करके धर्मघनको परलोक देशान्तरमें लिए जा रहें श 
ता उसका ग्रावार तल्लेखना है। जिसको मरण समय में ऐसा वातावरण मिला, ऐसा परिणाम बढ़े कि 
माह के. िल्‍्कुल परित्याग हो, दागद्वे पक्की ओर उपयोग न जाय और आत्मस्वभावकी ओर दृष्टि हि 
अयने आपकी अतोीतति ज्ञानमात्र रूप रखें ऐसी स्थितिमें मरण समय ग्रुजार ता उसका वह क्षण घत्य हू। 
ता बपना यह भात्री जोबन सफल करने के लिए अथवा संसार डुःखसे हल लिए यहें आव- | 
ब्यद्य है कि मर्ण समय में सल्लेखना हो, सत्यास३वंक मरण हो । जेसे किसो ने किसी दैशमे पहुचकर 


(२७०) स॒प्तभगंतरगिंणी पंबचंन.. ( ४७9१ ) 


। कष्ट उठाकर बहत धर्त कमाया औरं चलते समय वह किसी को यों ही साँप दे तों उसको वह 
घन; शीघ्र. ही नष्ट, हो. जायगा और जीवन भर उससे जो श्रम किया वह व्यर्थ ही किया, इसी प्रकार 
अपने जीवत में तप, ब्रत, संयम, पूजत, स्वाध्याय आदिक को करके बहुत सा धर्म धन कमाया है 
और उसे-यों ही,किसी. को सौंप दे भ्र्थात्‌ चलते समय अपन परिणाम बिगाड़ ले तो वह सब ध्म 
धन नष्ट हो जायगा, दुर्गेति हो जायगी, इसे कारण मरण “समय॑ में सल्‍लेखता अवश्य «करना 
चाहिए। 

* '” सल्लेखना बर्ती की . आन्तरिक भावना देखियें १७८ वीं गाँथ। के एक प्रवच॑नोशमें, पृ० १७६-१८०- 
सल्लेखना ब्र्ती की आन्तरिंक पात्रंता-वहूँ कितना पूजुंय पुरुष है जों समाधिमरण कर रहा है। उसके 
ग्न्दर कितना आत्मबल है ? धन्य हैं वह ज्ञान, वह उपयोग जो मरण को कुंछ न ग्रिनंकेर समता 'परिं- 
णामकों महत्व दे रंहां हैं और मोह राग पसे हटकर अपने झापमें स्थिंरे होनी चाहता है, अन्त समंयमें 
ऐसी धर्म-आराधना बनी तो जीवन भर किए हुए जो ब्रत नियम धर्म साघन हैं वे सब सफल “हो जांयें 
और जिसके जो संस्कार बना है मरणं समंय उसके बेंदेंशो श्रा जाय, श्रथवां कुछ 'शारीरिक उपद्रवोंके 
कारण वायु के जोर से बड़बड़ाने लंगे, कुछ अ्रन्य प्रकार को चेष्टा शरीरमें होने लगे, तिस पर-भी ज्ञान 
का संस्कार बसाया है तो उस जीव के अन्दर उंस ज्ञान का प्रकाश बंना हुश्ां है, जसे सोय' हुंग्रा पुंस्ष 
मुर्दा सां पड़ा दिखता हैं पर भीतर में उसके करल्पनयें भी जग सकती हैं, स्त्रृप्त भी आ। सर्कता है; ज्ञान 
भी चल रहा है। तो ज॑सा उस नें संस्कार .बसाया, उस संस्कार के माफिक्र सोई हुई परिस्थिति में. -भो 
ज्ञान चलता रहते! है| यंदि ऐसो ही मृदछित दशा हो जहां इन्द्रियां कांन न करे वहाँ पर भीः संस्कार के 
अनुसार ज्ञानकी बात चलूतीं रहती है । दोनों दशायें एक हो: हैं। सोया हुआ्रा पुरुष भो मुछित है, तो 
भूछित होते की स्थिति में भी इन्द्रियां काम नहीं कर रंहीं, 'तिस पर भी जसा संस्क्रार बंसा'है वह 
बात बरांवर चले रही है। ज्ञानी सम्यग्दष्टि पुरुषद जो त॑त्त्वाम्यास बनाया है ऐसर' तत्त्वामभ्यासों पुरुष 
मरण कालमें मृदित हो जाय तंबे भी उसका वह अमभ्यास बरा३र वहां संस्कार बनाये रहता है ।“उस 
में उपयोग बनना, आ्रात्मतत्त्वकों छू लेना यह बात उसके अ्रन्दरमें चल रहो है जिस ने जावन में तत्वा- 
 स्थास किया है।.. 


(२६८) रक्षबन्धनपर्व प्रवचन हि 


मुजफ्फरनगर संत्‌ १६६६ वर्धाय्रोगमें रक्षाबन्धन पर्व पर दो: दिन सावेजनिक ,प्रवचन हग्मा.था 
| चेंही यह प्रवंचन है। अ््री अ्रप्रकाशित है । : 


' 


(२७०) सप्तभवंतरंगिणी प्रवचन... ४ 

इस पुस्तक में सप्तभगग तरगिणी ग्रस्थ. पर - पुज्य :क्षी सहजानन्द - महाराज के प्रवचन देखिए पदार्थ, का 

पूर्ण परिचय सप्त मंग्रोंमें क्यों हो. जाता. हैः देखिए, पृष्ठ ३ पर .एक प्रवचर्नाश:-७ - व॒क्‍यों में यह अधिगम. कंसे 

: घना ? इसका कारण है सुतने स॒मभकने , वाले के: प्रश्न । प्रश्न कर्ता के जो प्रइत हुए उसका ज्ञान हो 
जाय, उसका समाधान हो जाय, यह तो एक- प्रयोजन रहता ही द्वै.। तो उस: प्रइन के समाधान में जो 

. वाक्य कहा. वह इन सप्तभर्गों में को ही बात है। देखिये, समझना है एक पदार्थ को । उस पदार्थ में 
अधविरूद्ध नाना धर्मोका ज्ञान किया जाना है। यद्यपि वे धर्म शब्दशः विरूद्ध जब रहे है लेकिन वे 
सभो धर्म एक वस्तु में ही रह रहे है इस लिए वे अविरूद्ध कहवाते हैं। और न, इन दोतों का स्वृहूप 
तो विरूद्ध है। है का अर्थ विधि है, न का अर्थ निषेत है तो स्वहूप यय्ययि इसके विरूद्ध है लेकिन ये 


१३ « 
हु ] 


( ४७२ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रवम भांग! 


संभी धर्म एक वस्तु में रहते है इपलिए अविरूद्धघट अपने स्वरूप से है, यह भी बात घटमें देखी जाती 
है और घट पर से नहीं है यह भी बात घट में देखो जाती है । इस कारण ये दोनों धर्म परस्पर श्रवि- 
रुद्ध हो गंए। तो ऐसे प्रतिरूद्ध विधि प्रतिपेध नाता बर्म एक पदार्थ में रहते हैं । उस पदार्थ के विशे- 
पषण है, ऐसे ज्ञान को उत्पन्न करने वाले जो ७ वाक्यों का समुदाय वही संप्त भगीं कहलाता - 
है। 
सप्तभंगों में क्मापिते, सल्तपित थे स्वतस्त भगंदि समस्वय है, इस सम्बन्ध में एक प्रंवचर्नाश पढ़िये पुध्ट 
२४-२५:-उदाहरणधुबंक क्रमापित, सहापित व स्वतस्त्र भग्रोंका समर्थन:-जैसे दही, और अनेक मसाले 
मलाकर एकपानक द्रव्य बनाया जाता ता उत्त पानक द्रव्य में मिन्‍्न-शिस्त केवल दहो, गुंड आादिककी 
अपेक्षा से श्रव कोई भिन्‍न जात्यन्तरका स्वाद उसमें श्राता है। जैसे चार-पांच चीजें मिलाकर कोई 
एक पानक, वनाया गया, पेय वस्तु बनाई गई तो अब उस पैय वस्तु में स्वाद उन केवल वही, ग्रड 
श्रादिक से विलक्षण है। और तब यह कह सकते हैं कि भ्त्र उस पानक का स्वरूप केवल दहीं गुड 
शआ्रादिक का चतुष्टय ही नहीं तु उससे विलक्षण स्वाद है। और फिर यह भी कह सकते कि उन 
से विलक्ष गस्वाद ही पानचक का स्वरूप नहीं है, क्योंकि उनके श्रन्दर दही गुड आदि सबका स्वाद भी 
पाया चाता है ऐसे ही समझना चाहिए कि तृतीय-चतुर्थ भगं का पार्थक्य तृतोय भगं में कहा गया है 
कि स्वाद अस्ति और नास्ति, इनका उभय वस्तु का स्वरूप है। सो ये दोनों एक साथ कहे नहीं जा 
सकते, क्रम से निरखेंगे तो एक एक बात दीखेगो । ऐप़ोो स्थिति.में यह कहा जायेगा कि उन दोनों से 
विलक्षण अव्तव्यपना वस्तुका स्वरूप है, लेकिन फिर यह भी नहीं कह सकते कि अंब्तव्यपंना भी वस्तु 
का स्वरूप है, क्योंकि उस वस्तु में अस्तित्व वास्तित्व धर्म की भी प्रतोति हों रही है । तो न केवल 
अस्तित्व वस्तुका स्वरूप है, न नास्तित्व बस्तु का स्वक्षप है: और न.केवल, दोनों का उभये वस्तु का 
स्वरूप है न केवल अव्तव्यपना वस्तु का स्वरूप है। सो झौर आगे भंगों में पढ़िये । तव किक्षी एक धर्म 
को लेकर शअन्य धर्मका अभेद करके सप्तभंगी की संखथा कम कर देना कंसे सम्भव है ? एक सत्व स्व- 
रूप तो यो नहीं है क्रि उसमें कर्थंचित असत्व पाया जाता केवल अस्त्व वस्तुका स्वरूप यो नहीं है कि 
उसमें कथंचित सत्य पाया जाता है श्लौर केवल अलग-अलग ये रहे यह भी स्वरूप नहीं है, क्‍योंकि वस्तु 
में श्रस्तित्व और नास्तित्व दोनों पाये जाते हैं । और अ्र.स्तत्व . नास्तित्वका उभय भी वस्तुका स्वरूप 
नहीं है, क्योंकि उनसे विलक्षण!अवतव्यपना पाया जाता है और अवतव्यपता ही वस्तु का, स्वरूप नहीं 
क्योंकि वहां अ्रव्तव्यपना पाया जाता है और अवतव्यपना ही वस्तुका[ स्वरूप नहीं है, क्योंकि बहां-कर्थ- 
चित सत्व और कथंचित असत्व की प्रतीति पाई.जाती है इसी प्रकार शेष के अब॑ के तीन धर्मो में भी 
बात लगानी चाहिए तो दृष्टिभेद से धर्मभेद अनुभव में श्राता है और इस प्रकार जब समस्त भगों का 
स्वरूप अपेक्षा में भिन्त-भिन्‍न नजर आता है वा अलग- अलग स्वभाव वाले ७ धर्मोकी सिद्धि हो गई । 
जब वस्तुमें ७ प्रकार से धर्म प्रोसद्ध हुए तो धर्मंविषयक:संशय, भी ठीक प्रकार से हुए : और ७ प्रकार के 
. संद्योभें जिज्ञास। भी ७ प्रकारकी हुई। तो अरब जिश्ञांसा के समाधानमें ७ प्रक/रके समाधान रूप वाक्य 
: हुंए। यों सप्तभगोंका स्वरूप ७ भगों में ही युत्तित्तिद्ध है । मु हद कप 
,.,.. स्याद्वाद की सूचक सप्तभगों में स्थात शब्द की उपयोगिता का: दिग्दशंन कीजिए एक इस प्रवचनांशमें पृष्ठ 
, ४४-४६:-भरगों में स्थात शब्द को उ।योगिता:-देखिए, वाचकपता व द्योतकपना दोनों पक्ष अव्यय 
: लिपातोंमें शास्त्रसम्मत है। यहां इसे बातकों स्पष्ट किया गया है कि इन भंगों के प्रयोग में कुछ एक 
शब्द बोलने पर हो पूरी बात ब्वनित हो जाता है तथापि जितता समभना है, जो जो निपात शब्द 
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चोतेक और वाचक दोनों होते हैं। कोई निपात शब्द केवल च्योतक श्रौर वाचक दोनों होते है । कोई 
निपात शब्द केवल द्योतक होते है-जंसे एवं ये शब्द द्योतक ही है और एवं स्थात आदिक शब्द द्योतक 
भी है और वाचक भी जो केवल द्योतक है उससे मतलब तो यह है कि उन शब्दों ने अपना श्रर्थ कुछ 
नहीं कहा केवल किसी दूसरे अर्थका समर्थन किया है शब्द वाचक हुआ इसका अर्थ यह है कि वह शब्द 
अपना अर्थ भी. रखता है यहां स्यथात्त शब्दका यदि प्रयोग न किया जाय तो अनेकान्तरूप अथका ज्ञान 
एकास्त पक्ष की व्याबृत्रि पूवक ही होती है यदि एकान्त पक्ष हटा दिया जाय तभी तो अनेकान्त रूप 
अर्थ का ज्ञान होगा। एकान्त पक्ष हटानेका सूचक है स्थाद शब्द | स्थाद अस्ति एव, इसमें यदि स्पात 
का प्रयोग न हो तो अनेकान्त रूप अर्थकरा ज्ञान नहीं हो.सकता । ज॑ंसे कि एवं शब्दका भ्रयोग न हो तो 
विवक्षित भ्र्थका निश्चयरूपः , ज्ञान नहीं हो सकता है । यो श्रथम भगं में जितने शब्द वोले गए है सभो 
शब्द उपयोगी है । स्थात श्रस्ति एवं घट यहां चार शब्दों का प्रयोग है। घट कहने से तो मूल आधार 
आधार मालूम हआा किस पदार्थ के सम्बन्ध में वात्‌ की जा रही है अस्ति कहने से धर्म का बोध हुआ 
कि किस धमं को प्रधान बनाकर यहां अनेकान्त कहा जा र । है | स्थात कहने से श्रपक्षा हृष्टि लगे गई 
है कि यह बात किसी अपेक्षा से है। सर्वंथा नहीं बनता श्रस्ति । उसको निवृत्रि एक स्यात शब्द से है 
और एक शब्द श्रवधारण के लिये है कि इस अपेक्षा से ऐसा न | 
. अनेकान्त में भी- सत्तमंगी की प्रक्रिया .है. उसका दिग्दशन.. कीजिए एक प्रवचनांश में पृष्ट ६६-६९:- 
- अनेकान्तमें सप्तभगी की विधि:-सम्यक एकान्‍्त, मिथ्या. एकान्त, सम्यक गअनेकान्त, मिथ्यां अनेकोल्तका 
स्वरूप समभकर अब यह समभिये कि सप्तभंगींको योजना यहां किसप्रकार लगती है ? सम्यक एकांत 
और सम्यक श्रनेकान्तका श्राश्नय लेकर जब प्रमाण और नयको योजना को श्रपक्षा की जाती है तो उस 
' अपेक्षा से ये ७ भंग उत्पन्न होते है कि कथ्थंचित अजेकान्त है, क्थावत एके न्त है. कथंचित उभय, कथे- 
चित अवक्‍क्तञ्य, अ्रथंचित एकान्‍्त.भ्रवक्तञ्य, कथं चित अनेकान्त अव क्तव्य औरकथंचित एकान्त अनेकान्त 
रुप और अब .अव तव्य है। इस तरह सप्तभंगी की योजना बने जातो है श्रवं उनके विवरण सुता । 
नयकी विवक्षा से तो स्थात.ए कान्‍्त बनाता है, क्योंकि स्थात नय एक एकारन्त को विपय करता 
ता नयको अपेक्षासे स्थात एकान्त हुआ । औ र,अम।णक़ी अपेक्षासे स्थात अनेकान्त हुमा, क्योंकि प्रमाण 
समस्त धर्मो का. निश्चपात्मक होता है। प्रमागसे एक वस्तु के सकल घर्मा' का निणय होता है ) श्रव 
इन दो भंगों के प्रति परस्पर में ऐसा तक .बनाये कि देखिये । यदि अनेकान्त अनेकान्त ही है, एकान 
रुप नहों ग्र्थात एक अनेकान्त का हो आग्रह किया जाय और एकान्त का निपेध किया जाय ता 
देखिए, एकान्त का अभाव होने पर एकान्त का समूहरुप ही अनेकान्त था सो अनेकान्त का भो 
अभाव हो जायेगा। ज॑से कोई पुरुप वृक्ष को तो माने और शाखाओं का निपेध क रें। कहे-भाई वृक्ष 
हो है, शाखा कुछ भो नहीं है। तो शाखाग्रों का अभाव होने पर वृक्ष का ग्रभाव हो गया। जहां 
शाखा, पत्ता पुष्प आदिक कुछ नहीं है । वहां वृक्ष ही क्या है ? ता श्रनकान्त हाता है एकान्तका समूह 
रुप याने सम्यक एकान्त का जो समुदाय है वहों सम्यक एकान्त है। अब एकान्त का किया जाय 
सबंधा निपेध तो अवेकान्त कहांसि वनेगा ? तव मानवाही होगा कि स्थात ग्रनक न्‍त है, स्थाद एक न्त 
' हूँ, स्पाद एकान्त हे। इस तरह जब ये दो मूल भंग सिद्ध हो जाते हैँ कि स्वत एकान्त और स्थाद 
. अनेकान्त । तब उत्तर भंगों को भो योजना वन सकती हू याने स्थात एकान्त अनेकान्त रुप, स्यात 
उसे परुप याने अव्तव्यहपादिक झेव के ५ धर्म भी बन जायेंगे | तो प्रमाण और नयकी विवक्षा।में सप्त-- 
भेंपरो का सिद्धि होता 


इंदका भाशय करतपर वच्तु स्वदूपछा तम्पक परिवव छोतः है इसका दिखश्ांन कीमिए एक प्रवचनांश 


( ४७४ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


में पुष्ट ११३१-११४:-घट में परहूप॑ के नास्तितत्व की घटनिष्ठधर्मता होने से द्वितीय भगं के प्रयोग की 
निर्वाधता-अ्रव॑ उक्त शंका के समाधान में कहते है कि यह शंका युक्त नहीं है । क्योंकि विचार करने पर 
यह शंका निमू ल हो जाती है। देखिए आपने पूछा है कि घट में जो पररूप से असत्व है कपड़े में जो 
कपड़े का असत्व है. उसका वह असत्व कपड़े रूप से-न होने को वातहूप असत्व है। पटका धर्म है या - 
घटका यह बताओ ? घटमें पटका असत्व है यो तो समभने की और बोलेनें की पद्धति है, पर यहां इसे 
सिद्धान्त का निश्चय करें कि घट में पटरूप से जो असत्व पाया जा रहा है वह असत्व घटका धर्म' है या 
पटका धर्म है यह तो नहीं कहा जा सकता । क्योंकि पटका रूप असत्व पटकी अपेक्षा नहीं है पटरूपता 
तो पट में पायो ही जाती है अन्यथा पट छूुन्य हो जायेगा । पट रूपता का असत्व यदि पटका घधर्म' माना 
-जाय कि पररूपता का असत्व है पट में तो पट कोई चीज ही न रही, क्योंकि श्रपना धर्म अपने में नहीं 
है । यह.तो कहा हो नहीं जा सकता.। अब पटरूप से असत्व को आप ' पंटका धर्म मानते हो तो याने 
पटरूपता का असत्व पटमें रहा,,फिर पट ही क्या चीज रही, पटका असत्व यदि' घटका धर्म मान लिया 
जाता है तो पटका असत्व पट में है, यह मानना ही पड़ेगा । क्योंकि यदि नहीं मानते तो' फिर वह पट 
का धर्म न रहेगा पटका धर्म घट के आधार से रहे, यह वात नहीं बन सकती । पटरूप से असत्व का 
होना पटका धर्म मान रहे हो तो वह पट में हो तो होना चाहिए । स्वका धर्म स्वधर्म के श्राश्रय ही 
होता है, पटका धर्म घट. के आधार नहीं हो सकता । यदि अन्य वस्तुका धर्म अन्य के श्राधार होने लगे 
तो पटका जो वितान प्र/तान प्रकार है, उसका भो ग्राधार फट बन बेठेगा । इस कारण यह नहीं कह 
सकते कि पटरूप से असत्व होना पटका घंर्म है। अब यह स्वीकार यदि करते हो कि पट रूप रूपका 
असत्व होना घटका धर्म है तब सारे विवाद शान्तं हो गये । तब यूद हुआ कि घट भावस्वर्य है और 
पट अभाव स्वरूप है । जैसे कि घट का होना घटका स्वरूप होना 'घंट का धर्म: है, ऐसे ही घटके स्वरूप 
से घटका न होना यह असत्व भी घंटं का घ॒र्मं है) यों घट भप्वस्वरूप और अ्भावस्वरूप बन गया. और 
इस तंरह जब घट भावस्वरूप भी है, श्रभावस्वरूप भी है तो घट नहों है यह प्रयोग भी युक्तिसिद्ध हो 
जाता है। अन्यथा अभावंरूप धर्म के सम्बन्ध ज॑से घट असत न होगा, इसी प्रंकार भावरूप धर्मके संबंध 
से घट सतरूप भी न होगा ।.घट्टे का स्वरूप से अस्तित्व होता घट का धर्म है और उसका आधार घट 
है और इससे ही यह प्रयोग बनता हैं कि घट है। इसी प्रकार घट'का पररूप से न' होना यह भो घट का 
धर्म है ऐसा यह परख्पसे नास्तित्व घटके आ्राश्रय है'। और तभो यह भ्रपोग युत्तसिद्ध हुआ कि घट नहीं 
है | यों घट भावाभावस्वरूप है इसके विरोध की कल्पना श्युत्त है । है: “* पद 


(२७१-२७३) श्रष्यात्मसहल्री प्रवचन १, २, हे भाग - 

इसमें श्री सहजानन्द जी वर्णी महाराज क स्वराचत अध्य त्मसहल्नो के आधद्यप्र फरणोंके प्रवचन हैं | प्रवम : 

ही प्रथम यह बताया गया है कि सुख और दु.ख दोनों हेय हैं, उपादेय तो आनन्द है, प्रश्न के प्ररचतों में से एक 
प्रवचनांश पढ़ियः-अननन्‍्दकी उपादेयता व सुख दुःख दोनोंका हेयरूयता अभी कुछ दिन .पहिले यह प्रकरण 
था कि संप्तार में सुख और दुःख दोनों ही हेथ' तत्व हैं। और इसके कारणभूत, सावनभ्ुत, उपायशभ्रत 
जो इष्ट समागम हैं वे भो हेय हैं। इष्टका समागम हो तो उसको जरूर दुःख होगा । 'भोगशभुमिमें क्यों 
सुख बताया गया हैं लौकिक हृष्टिसे ? वहाँ इष्टवियोग नहीं है । .जुगलिया उत्पन्न होते हैं, वही दोनों 
स्त्री परूष बनते हैं ऐसी वहां को पद्धति है और उनके बच्चे तब उत्पन्न हो हे तब उनकी आयुका अंत 
ल्‌ ले कि पिता को तो श्रायी छींक और माता को आयी 


होने लगता है। वहां बच्चे गर्भ से बाहर नि रे कक 6 
जुधाई . तो दोनों गुजर जाते हैं। माता पिता ते वच्च को नहीं देखा, .बच्चों ने मात्ता पिता को नहीं - 


(२७१७२७३) अध्यात्मंसहस्रीप्रवचन १, २, हे भाग ( ४७५ ) 


देखा.। इसका.मतलब यही है कि.इष्ट-समागम नहीं हुआ । इंष्ट समोगम नहीं हुआ तो बस उन्हें किस 
. बात का-दु:ःख-होः? : जिनकों,इष्ट समाग्म होंता है उंत्तको अवश्य ही कष्ट भोगना होता है । जो-बांहंरी 

पदार्थों के समागमको.इष्ट समझते हैं उनको नियमसे- वियोग होगा । चाहे कोई कितंना ही :-धनिक हो, 
कैसा;ही:बुद्धिमात हो पर जो इन बाहरो-सम।ग्तों. को अपना इंष्ट सममेगा उसके दुःखको कोई सेट न 

केगा ।. उसकी अन्तिम दशा यही होगीकि दुःखी होना पड़ेगा तो यह इष्ट संमागम, जिनके लिए 
निरन्तर ध्यान बना रहता है वह तो बरबादीका ही साधन है। तो ये सांसारिक सुख जाकि दुःखेंके 
कारण है वें भी हेय हैं, भौर सुख दुःखके निर्मित्तभूनः जो कर्मो दय हैं, पुण्य पापः हैं वे भी 'हेय हैं, और 
पुण्य पापके' कारण जो शुभ अशुभ भाव हैं, विकारभाव हैं वे भी हेयः है । -तो-निष्कर्ष यह निकला: कि 
, शुभ और अशुभ दोनों प्रकारकें ' विकार भाव होते है परके ग्राश्न यसे | तो परावलम्बनः यह भी हेय हैं; । 
श्र्थ यह निकला कि' स्वका आ्राश्च य ही उपादेय॑ है ।. जब यहजीव अपने इसः स्वतंत्र अविकार:सहज 
ज्ञानस्वभावका ज्ञाता होता हैं तो श्रपने ही ' स्वभावकरा आश्रय - करता है ।.स्वभावका आश्रय करने से 
सहज अनांकुलता उत्पन्न' होगी और आनन्द जगेगा। यंही है' आनन्द पीनेका उपाप ॥ 


रा . सँद्धान्तिक वृद्धिशब्दाथंपद्धति, आध्यात्मिक आदि पंद्धतियों से नयों का विवरण करके अन्त में बताया है 
कि.नंयों की:निष्पत्तिका मूल आधार, भेद व अभेंद हैं | इस प्रयंग को एक प्रवचेवांश में वाया हैः-देखिये : तय|कि 
प्रकारोंकी निष्पत्तिका मूल ,भ्राघार भेदनय व- अमेदनय-यहाँ तक सभो पद्धत्तियोंसे नयोंका संक्षिप्त 
दिगदर्शन कराग्रा:है.। इसका वर्णन करने के बाद एक जिज्ञासा यह होती है कि नयोंका विस्तार जो 
पहिले किया. संक्तेप॑में उसे मूलतः: .समभना चाहें तो ये सभी नय किसमें ग्ि। होगे ? ऐसी संक्षिप्त 
इृष्टियां कितनी, हो सकती हैं ? इस जिज्ञासांका संमोधांन यह है कि सब नय' भेद और अभेद इन दो 
प्रकारों में गरित होते: है । .किसो -भी पद्धतिसें, किसो भो प्रकारसे कोई भी क्रम॑ वीला'जाय॑, या तो वह 
भेदक़ो प्रधांनतासें कथन करने: वाला होगा या अभेदकी प्रधानतासे कथन करने वालो हांगा। तो वे नय 
या तो अभेदनय होंगे-या भेदनय ।.. वेसे तो नयोंके विस्तार की बात. यह है कि जितना कुछ अब तंक 
बताया गया. .उततना ही नयका विस्तार नहीं है किन्तु जिन्नने वचन हो सकते हैं, जितने' श्रभिप्राय हो 
सकते हैं उतने ही तय जानना चाहिए। यों प्रयाजनवश और और प्रंकारसे भी नय समझ लेंना चाहिए। 
तो-नय कितने है. ?. जितनो दृष्टियां हैँ, लेकिन कितने हो नय हों, उन सब नंयोंमें यह कला अ्रवश्य-है 
कि. कोई नय तों भेद की प्रधानता से कथन करने वाला है और कोई अभेदकी प्रधानतासे कथने करने 
बाबा है.। ५ 


उपादाव और निमित्तका अर्थ-उपादान शब्दका अर्थ है-उप मायने अभिन्नरूप से और आदान 
मायने घारण करना | श्रर्थातु जो अभिन्न रूप से धारण, करे. उसे उपादान कहते हैं अभिन्नरूप से पर्याय 
का-जहां घारणः होता है उसे कहते है उपादान- .-“च्ुकि द्रव्य अपने अपने पर्याय के सम्बन्धमें पर्याय से 
प्रय होता है । इस'कारण उपादानं कारण वही कहलाता .जिस: द्रव्य में कार्य है. और निमित्त कारण 
वह कहलाता है कि जो कार्य से तो भिन्न हो-याने जिसमें. कार्य ,व॒ताने: की चर्चा की जा रही है उस कार्य 
के कारण से तो .छुथक हो, यान उपादान रूप तो नहीं है, पर जिसकी अनुपस्थितिमें यह कार्य न हो सके 
उन्हें निम्त्त कहते है, हुआ क्या. कि विकारपरिणमन के होने वाले किन्‍्हीं अन्य पंदर्श्यो में सस्‍्तेह क्रिया 
भित्नता की, सहयोग: हुआ उपस्थिति रूप, निजके कार्यके बनन रूप । ऐसा जिन-जिन पदार्थों की उप- 
स्थिति में कार्य नहीं हो सकता- वें पुदार्थ सब निर्मित्त कोरण कहलाते हैं। निमित्त शब्दका भी यही अर्थ 
है, निमित्त शब्दमें तीन बातें पड़ी हुई है-उपसर्ग, घातु औ प्रत्यय । उपस्ग तो -नि है, और धातु मि है, 
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( ४७६ ) :... 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथमः भाग 


प्रत्यय.कदन्तका लगा हुम्नां है जिसका अर्थ है कि जो नियम से स्वीकार किया जाय उसे निमित्त 'कह्तें 
है। जो अ्द्भीकार किया जाय श्रथवा जो स्नेह करे वह निमित्त है । .उपादान, में कार्य हो रहा; जैसे जल ' 
गर्म हो रहा, अब उस जलको गर्म होने रूप कार्य में स्नेह कौत कर रहा ? इस कार्य का स्तेही कौर्न 
है? अग्ति | तो अग्ति निमित्त कारण है। स्नेह दिंखाने वाले उस कार्य में समर्थन करने वाला,- पुष्टि 
करने वाला उस कार्य का-सहाय अन्य द्रव्य कहलाता है । ह ; ' 


मोक्षोपाय के यत्ममें सबःकुछ न्यौछावर, कर देने के: साहस:की आवश्यकता-देखिये आाप:अंगर मोक्ष- 
भाग में लगने के काम में आये और वहां कुछ धतलाभ कम हुझ्ना तो इसका. दुःख न मानें ।. मिट॒ता है 
तो-सब-मिठ जाय.। जब-जोवन है, आयुक्रा उदय है तो शरीर टिकने का साधन मिलेगा जरूरं। और 
विलक्षणता तो यह है कि ज्यों ज्यों ग्रात्मा के उद्धार के काम में लगेंगे त्यों त्यों जब तक संसारमें:रहनीा 
होगा ठाठ से रहेंगे। अज्ञानी भमिथ्याहष्टि जन कितना ही.तप कर ले वे.चक्री. तीर्थंकर ज॑सा वैभव, नहीं 
प्राप्त कर सकते । इसको प्राप्त करने का अधिकार सम्यर्हृष्टि ज्ञानी को ही.है, पर उसके लिए हिम्मत 
यह होना चाहिए कि सब मिटता है तो मिट जाय, कोई हज नहीं, किसो भरी बड़े काम में सफल होने 
चाहिए कि सब मिटता है तो मिट जाय, कोई हज नहीं । किसी भी बड़े काम में सफल सफल होने का ._ 
साधन हिम्मत ही तो है । बहुत बंड़े व्यापार के काम के लिए लोग बंड़ी भारी रंकम ' लगा देते है, उन 
साहस करनापड़ता है कि लाभ, मिलेगा तो ठीक न मिलेगा न.सही इतनी हिम्मंत लगाकर वे उस भारी 
रकम को लगा देते है तब वे लाभ पाते हैं । इसी.त रह अगर अपने आ्राकिन्चन्य धर्म में अपने को समा 
देना है, मोक्षमार्ग में अपने को लगाना है तो यह हिम्मत बनानी होगी कि मैं तो अकिज्चंन हू, मेरा मेरे 
स्वरूप के सिवाय कुछ नहीं है । जब कुंछ नहीं है तो दुनिया को दृष्टि में “जो कुछ. मिला है वह सांरा 
का सारा न रहे तो मेरा कोई बिगाड़ नहीं है । तो दुर्निया को दृष्टि में जो कुछ मिला है वह सारा का 
सारा न रहे तो मेरा काई बिगाड़ नहीं है । मेरा मेरे स्वरूप के सिवाय मेरे में कुछ न रंहे यह बात तो 
मेरे में शुरू से ही है। ऐसो स्थिति झ्रातो है तो आये, उनका स्वागत करें, उसकी हिम्मत बनायें तब 
जाकर आत्मा का. मोक्ष लानेको सी युक्ति बतपायगी । यंहचीज बंनान। है | क्या करना है मोक्षकें उपाय 
के लिए ? केवल , अपने भ्रापके स्वरूप को जानते रहना है । अ्रक्रिज्चन चंतन्य ज्योतिमांत्र अमृर्त ऐसे 
स्वभाव को अपने ज्ञान में लेवा.यह काम करना, फिर तो जो कुछ होना होगा, अपन श्राप होगा । #ि 
मुक्ति मिलेगी ? अपने को मिलेगी । क्या उपायों को दृष्टि में लेकर काम बनेगा ? भरे बाहर के सारे 
भय छाड़ने से काम बनेंगा। जो ऊचो श्रेणियों में साधुनन चढ़ते है आजकल तो श्रणियां नहीं है 
' संघुजनों में इतनी क्षमता नहों है कि वे अंवर्त को धीर बना सके । तो श्रंगी नहीं होती .लेकिन जब 
श्रेणियां मिलती था साधन से, तो श्रेणी में क्या रहता है क्या उसका ,लक्ष्य रखते थे, क्या उससे लाभ. 
मिल रहा है इसका कुछ वे ध्यान न रखते थे ।' उनका लक्ष्य तो केवल . चंतन्यमात्र, अन्तस्तत्त्वका रहता 
था, जो होना होता था । वह स्वयमेव होता था | तो मोक्ष पान के लिए अपन: आपके उस- स्वरूप का 
चिन्तन बनांवा होगा | उसका लक्ष्य बनाओ्नों निमित्तंका लक्ष्य नः रखो .। . * 
... उदाहरण पूर्वक्न सामान्ययोग्यता और विशेषयोग्यता का कथन-उदाहरणमें यो समभ लोजिए कि जंसे 
मिट्टी में घड़ा होने की शक्ति हैं तो सभो मिट्द॒योंमें घड़ा होने की शक्ति है । और किसी भी हालत में वह 
मिट्टी चाहे जमीन में पड़ी हो बाहर पड़ी हो, निकलो हो, सूखी निकली हो सभी में घड़ा होने की शक्ति 
है तो वह कह्दलजायेगी एक सामान्य योग्यता, पर विशेष योग्यता दृष्टि से तो घड़ा होने की शक्ति उस 
मिट्टी में है। मो घड़ा होने से पहिले की जैसी हालत हो । जैसे मिट्टो रूप में समभिये कि जो मिट्टी सान 


( २७१-२७६) अध्यात्मसहस्री. प्रवचन १, २, ३ भागे ः ( ४३७ ) 


केरके. चाक पर रखी: है और चाक घुमाकर उस मिट्टी को दबाकर .कुम्हार ने घड़ां बनाना शुरू किया' 
तो. घड़ा बनने से प्रहिले जो;हालत रहती- है मिद्ठी की, जिसे कहते है कुसूल पर्याय । एक छोटी कीढरी 
जैसा श्राकार वन जाता है, उसके पश्चात घड़ा- बनता है । तो.घड़ा बनने की विज्येष योग्यता उस कुसूल 
'पर्यायवादी मिट्टी में है । तो इसको नाम विशेष योग्यता है । तब जो परिणमन होता है उस परिणमनसे 


-.. तुरन्त पहिले:. जो परिणम्तन होता है-उस. परिणमन वाली वसुंतु को विशेष योग्यता कहा जाता है। 


सामांन्ययोग्यता तो है ज्यों मेरू पंत की जड़ के, नीचे. की मिट्टी है उसमें भी घड़ा बनने को योग्यता है, 


- , मगर क्या उस मिट्टी में कोई-घड़ा बना. देगा ? नहीं बना सकता । उसमें विशेष योग्यता नित्य है, सदा 


रहती है । सामान्य और विशेष दोनों योग्यता परिणमन का आधार है। सामान्‍य योग्यता तो सदा है, 
इसलिए वह, कमी हो, कभी-न हो; यह क़हने में श्रायेगा ही नहीं जब सामान्य योग्यता वाले पदार्थ में 
बिशेष योग्यताभी भरा जाती है। तब काय बनता है.। द्रव्य परिणमतरहित कभी नहीं होता । इसकारण 
यह सिद्ध है कि वस्तु की मूल योग्यताका पदार्थ में तादात्म्य है। अनादि ग्रनन्त स्व्ररूप से वस्तु में सा- 
मान्य योग्यता पायी जाती है | किसी प्रकार के पदांथे में कया कार्य बनने की बात हो सकता है ? ऐसे 
अ्रदनके समाधानमें. जो उत्तर हो उसमें सामान्‍य योग्यता का ज्ञान होता है ॥ ज॑से मिट्ठो में घड़ा बंच 
सकता है और काठ में घड़ा नहीं बन सकंता, ग्रथवा पत्थर का घड़ा बना दीं. उसको छेद करके काठ 
में काठ का .घड़ा बना दो । तो हृष्टान्त ले लो । ज॑से वेज में घड़ा नहीं बन सकंता आकाशमें घड़ा नहीं 
बन सकता, जीव का घड़ा नहीं बन सकता । भ्रनेक बातें ले लें ता मिट्टी में पड़ा बन सकता है, यह है 
सामान्य योग्यता की बात, पर जब मिट्ठी सानकर तेयार कर चंके पर रख दया और उसको कुठिया 
पर्यायबन गयी उसके पढ्चात हो तो घड़ा बनेगा ने ? तो वहां विशेष याग्यता प्रगट हुई । ये सब मोड 
छष्टान्त वियेजा रहे हैं।...... 8 का का | 
कुछ लोग नि्मित्तका अन्यलाभ करते है, तो कुछलोग, उपादानको परांधीन पानते हैं । इस विषयंमें देखिये 
एक प्जचनांझ-नि्मित्ततैमित्तिक भाव;होने पर भी तिमित्त उपादानमें कंतूंकर्ममाव को अनुपपत्ति- 
निमित्तनेमित्तिक भावकी बात सुनकर. चित्तमें यह शंक। न करनां चाहिए कि इस तरह तो कंतकिर्म- 
भावकी बात निमित्त उपादानमें जुद. जायगी । देखो ना-जैसा भ्रनुक्ुुल निमित्ा मिलो वेसा उसमें परि- 
णुमन हुआ : फिर तो कर्ता कर्मभाव एकका एक ही में रहता है, यह व्यवस्थ। न बनेगी । ऐसी शंका न 
करें, कारण कि प्रत्येक : पदार्थ में किसी भी . १रका कोई कार्य त्रिकाल भी नहीं होता। प्रत्येक पदार्थे 
अपने स्वहूपको लिए हुए है और अपने ही शीलसे परिणमन करता रहता है और इस प्रसंगमें निमित्तके 
साथ कर्ता कर्म भावकी बात भी नहीं आयी । निमित्ततमित्तिक सम्बन्धकी कुछचर्चा चली है कि उप- 
दानमें श्रनं$ अकारसे परिणमनकी याग्यता होने पर भी जैसा अनुकूल निमित्त प्राप्त किया उस प्रकार 
से वह विभावरूप परिणम गया.। इसमें निमित्तन॑मित्तिक भाव और उपादानकी परिणमतर स्वतंत्रता ये 
दोनों बातें निरखनो चाहिए, और ऐसा निरखने पर वस्तुका सबयक्‌ बाध बनता है। ऐसा होता ही 
रहता है। हम आप,संबके साथ ये ही घटनायें चलन रही है। कोई जीव पाप कार्य करता रहता है तो 
उसके उपाद।नमें उस उस प्रकार को योग्यता बन जाती है। जो अपने आपमें समृद्ध रूपसे अ्रतुभव नहीं 
कर पाता, जो अपने आपमें उत्कर्ष भाग को नहीं निरंखं पाता, योग्यता बन जाती है ऐसी, जो जीव 
निष्पाप रहता है अपने आपके ज्ञानके' 3पयोगमें रहत। है .उस पुरूषके इतनी योग्यता है कि सबब विशि-- 
ष्ट चेतन्यमात्र विज तत्वका अनुभव-करने क्री उत्तकी ऐसी योग्यता होतो है कि जब उसके जो में ऐसी 
'बात आयी, स्वानुभवकर लेता. है । श्रन्यथा, बड़े बड़े यत्न करने पर भी मन नहीं लगता, स्वका उपयोग 
नहीं बन पाता । विशेष उलभने व,होन पर भी अस्त: ऐसी: योग्यता नहीं हो पाती कि वह स्वका अनुभव 


( ४७८ ) शा 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग! 


कर सके और एक शात्री सम्यस्हृष्टि पुरूष बाह्ममें अनेक उल्भने होने पंर भी ऐसी योग्यता पा. लेता है 
कि वह क्षण में कुछ था और क्षण में स्वानुमवी बन जाता है ॥ जो-चकवर्तीः छह खण्डका- घनी होता है 
जिसमें उ «भरने की बातें अनेक साधने पड़ी रहतो है लेकिन जंबःअपने को सबसे निराला-,जान लिया 
तो उलभंते समय उल्मर॑ने स्वमें अनुभवमें उसका उपयोग लग जाता- है.। तो पदार्थ की स्वतन्त्रता/का 
परिज्ञान होने पर ऐसी ही शक्ति आत्मा में प्रकट होतीं है भर वह .बातः तब बन पायगी ज्ञानमें कि जब 
पदार्थो में योग्यता स्वीकार करें, निजी समृद्धि सर्वस्तर'स्वोकार करें जैसा कि वह अपने आपमें परिपूर्ण 
प्राप्त होगा |. बेस आत्मांका उत्क्ष इसी पर्यायमें है, श्रन्य कुछ भी -यत्न किए जाये; उनसे : ग्रात्माकी 
कुछ भी सिद्धि नहीं है.। ह बी बगल हें 
स्वभावदर्शनका पौरूष--हम अपने आपके स्वभाव पर दृष्टि दें तो इस दृष्टि- के प्रसाद से हमें 
आत्मस्वरूपका- भान होगा । स्वभाव कैसे ज्ञत होता ? जल है, गर्म है, पर हम गर्म जल के स्वभावका 
ज्ञान कैसे कर लेते: हैं ? भले हो गम है यह जल, मंगर जलको स्वभावं गर्म है, ठंडा है। जैसे हमे जलके 
गर्म रहते हुए-भी, गुर्म जलमें जलके स्व॒भावका ज्ञान कर लेते है इसी प्रकार पारखी लोगं ऐसी विकार- . 
पर्यायमें-चलते-हुएको स्थिति में भी स्वभाव का बोध कर लेते है'। जेसे एक्प्ररा यस्त्र' मनुष्यके चाम । 
'खून आदिक को त्ञ,ग्रहण करके. एक हड्डी को ही ग्रहण करता है, फोटो ले लेता है, इसी “प्रकार पारखी 
जीवः देहको, कषायों को, क - को इन सबको ग्रहण ने करके एक स्वभावकों ग्रहण कर लेता 'है। उसके 
,लिए.चाहिए भेदविज्ञात्। उस भेदविज्ञान के.बलसे इन सब पर्यायोंसे पार/'होकर एक स्वभावं'का ग्रहण 
करें, यही. श्रात्माके, आानन्दको, प्राप्ति कां,उपाय होता] इस प्रंकार मोह -रागद्व प दूर हों।' ज्ञान की 
समृद्धि बन, बस यही उपाय क रने योग्य है और उससे हो हम अ्रोपंका कल्याण है'।7 आज़ यह € वीं 
परिच्छेद पूर्ण हो, रहा है। इसमें कुछ नयोंके ज्ञानके ज्ञानसे ऐसा लगता होगा कि कभी कुछ कथन 
शाग्रा, कभी कुछ, कुछ विरूद्ध जचतां होगा, पर विरूद्ध नहीं है । यहांकिस नयकी 'दृष्टिमें. निरखनेपर 
क्या नजर ग्राता है, वह विषय बताया गया। प्रयोजन सबका यह है| कि जिस किसी भी उपायसे- शुद्ध 
ज्ञेयतत्व ज्ञानमें आये ओर मोहराग ढू षादिंक विकादिके विकारंपंरिणमन ' दुर-हो, जिससे  आत्माके 
शुद्ध आनन्दको ,प्राप्ति हो। , हम आप सध्ारके.सभो जीवोंकी एक वाच्छा है कि शान्ति प्राप्त हो । 
श्रतः सत्य सहज स्वाधीन शान्तिको उपज,लब्धिंके श्रथ हमारा क्‍या कतेव्य है 'इसके' विचारमें अभी: चल 
रहे थे । सर्वप्रथम, यहव्रोध क रता श्रावश्यक है कि. वास्तित्रिक शान्ति क्या होती हैः? फिर दूंसरी-बात 
यह. जानना है कि ऐसी शात्ति जिसे चाहिये बह परमार्थतः क्या है” फिर दूसरी बात . यह जाननाः है 
कि ऐसी शान्ति, जिसे चाहिये वह पृ रमाथत: कंग्रा हैं ? इंन्हों दा ट्त्वोंको' स्पष्ट करने के 'लिये क्षण, 
प्रमाण, तय । निक्षेप, निर्देशादि उपायोंका केथन- किया । फिर शान्ति परिणति कैसे होतो है, उसके 
प्रत्त: व बाह्य साधन क्या है, इन उपयोगों तत्त्वोके जाननेके लिये निमित्त, उपादान, निमित्त नैमित्तिक 
भाव । परिणामनस्वातन्त्रय आदिका वणन किया है। इस समस्त: वर्णनके निष्कर्षमें यहं बात निचोड़ 
की झ्ायी कि भ्रविकार अन्त स्वभावक्री ओर हमारा उपय ग हो, ऐसा प्रयत्न करें। इससे ही समस्त 
संकट मिटेंगे, शाश्वत आ्रानन्द होगा, सदा शुद्ध पवित्र रहेंगे। ेृ 
(२७५- ७ ,) अध्यात्मसहस्नः प्रवचन. ४,. ५, ६.भाग: , 
इस स्वरचिंत अध्यात्मसहल्लीके -१०, (१, १२ वें- परिच्छेद पर:- पृज्य श्री. मनोहर. जी, वर्णी सठजानन्द 
' महाराजके प्रवंचन हैँ। चतुर्य भागे करोब ७० नयामें आत्मदर्शनकी विधि बताई. गई है ।. उदाहरण।थ्थं  नैगमनयमें 
* आत्मदर्शनका प्रकोर' देखिये, पृ० २.पर एक प्रवयलाजर्ने-न ितयमें आत्मदशेतका प्रकार-सर्वश्रथम देगमतय 


पर 


(२७४-२ +६ ) अ्रब्यात्मसहस्रीध्रवचन ४, ५, ६ भाग ( ४७६ ) 


से आत्मतत्वके परिज्ञानकी वात कही जा रही है । नैगमनयसे यह आत्मा अनन्त गुण और वर्तमान भूत 
भविष्यकी अनन्त पर्यायोंका १ 'ज है, इस प्रकार दृष्टि में श्रांता है। नेंगमनय सव नयोंमें विशाल विपय 
वाला नय है । यह तय अ्रवादि अनन्त समस्त गुण पर्यायोंकें पुज रूपमें आत्माको दिखाता है । तो चैग- 
मनयकी हृष्टिमें आत्मा अनन्त ग्रुगोंका पुज है, और भ्ूतमें जितनी पर्यायें हो चुकों, भविष्यमें जितनी 
पर्यायें होंगी वे हैँ अनन्त और वर्तेमानका एक परिणमत। इस तरह अंतन्‍्तानन्त पर्यायोंका पुज यह 
ग्रात्मा है, यह विदित होता है । नैगमनयकी व्युत्पत्ति है न एक गर्म, जो एकको प्राप्त न हों, जो अनेक 
को, विशालको हृष्टिमें ले उसे नैगमनय कहते हैं। अथवा निगम: सकल्प: तन्र भवः नेगमः, अर्थात्‌ जो 
संकल्पमें होवे उसकानाम नैगमनय है । सं+ल्‍्प करके जो तत्त्व परिज्ञातं होता है वह नैममनयका विपश 
है। दोनों प्रकार के श्र्थों से जब ओात्माकी निरखा जा रहा- है तो यह आत्मा अनतन्तगुण और अनन्त 
 पर्यायोंका पुज है, इस प्रकार दिखता है । द्रव्य कितना है, यह वात कभो एक समयमें नहीं बतायी जा 
सकती, द्रव्यकी विशालता किसी एक वर्यायकों लेकर नहीं कहो जा सकती । नेगमनयमें सत्‌ असत्‌ दोनों 
फा संग्रह है। असत्‌ के मायने सर्वया श्रसत्‌ नहीं. किच्तु जो पर्यायें ग्रभी नहीं हैं श्रथवा हो चुकी हैं वे 
वर्तमान दृष्टिसे असत्‌ हैं और जो वर्तमानमें हे वे वतमान हृष्टिसे सत्‌ हैं। सबंका पुज यह आत्मा है । 
'आविभूत तिरोभूत समस्त गुणपर्यायोंका पिण्ड आत्मा है) यह नेगमनयने समझाया । 


उपचारक उपचरित असदुभुत व्यवहारनय तो मिथ्या वातको ग्रहण करता. हैं, पर इस नयकी उपयोगिता 

देखिये आत्मदर्शनकी विधि, पुृ० १६, १७ पर एक प्रवचतांश-उपचरित असदभूतव्धवहारनयमें आत्मपरिचय 

का प्रकार-अत उपचरित अपदभूत्त व्यवहारतयते आात्माका परिचय किया जा रहा है । उपचरित 

दृभूत व्यवहा रनयसे झ्रात्माके विपयमें कह सकते हैं कि यह जीव राग, विरोध श्रौर मोह से परेशान 

' है। यहां व्यवहारनयसे मतलब है कि किसो दूसरी चीजको जोड़ करके कथन करना और, असदभूतसे 

' मतलब है कि जो आत्माके गुणमें सदभूत नहीं है श्लीर उपचरितका श्रर्थ है किसी. परपदार्थका नाम ले- 

कर उसकाकथन करना । तो यहां असदभूत है राग पमोहभाव, क्योंकि ये आत्मामें गणके स्वयं विलास 

| हैं, ये विकारभाव हैं और जो विकार हैं वह असद्भुत्र तत्त्व कहा जाता है। उसका यहां कथन 

किया गया है और स्पष्ट है, ग्रहण्म आता है, ऐसे भावोंका नाम लेकर उपचार फ्रिया गया तो इस 
हृष्टिमें आत्मा परिचित होता है कि यह रागविरोध और मोहसे परेशान 


अब देखिये कर्मों पाधि सायेक्ष अछुद्ध द्रव्याविकनयमें आत्मदर्शवविधि' बताकर उस अबगमसे हमें क्या 

शिक्षा व प्र रणा मिलती है, पृ० ३२ पर एक भ्रवचनांश-कर्तो पाधिसापेक्ष अ्रशुद्ध द्रव्याथिकनयके अश्रवगमसे 
प्राप्त शिक्षा व प्रेरणा-यह झात्मा कर्मंविपाकनिमित्तसे उतन्न होने वाले रागादिभावों रूप है । इसमें 
कितने ही सिद्धान्त ग्राये हैं तथा हितकारी थिक्षा प्राप्त होतो है । आत्मा रामादिभावोंखूप परिणम रहा 
है। यहां डबल अमुद्धताको बात कही जा रहो है । पर्याय को द्रव्य में जोड़ना पहिली अशुद्धता तो बहा 
है । द्रव्य को द्रव्यछूप में उपस्थित करने का चाम शुद्धता है और उसे पर्वाय के साथ जोड़कर बताने का 
. नाम अशुद्धता है, फिर मलिन पर्यायकों ही जोड़ा जा रहा है, इसलिए यह प्रकट अ्रगृद्ध दव्याथिकनय 
है। और, इसमें क्मंँ्राथिकी अपेक्षा को बात वतायी जा रही है। इस नयमें हमको यद बात थिक्षा में 
भिलतोी हैं कि हम रागादिक़रभावों रूय परिणम तो रहे हूँ, लेकिन यह परिणमन $र्मोंदिषका निमिल 

' पायार हो रहा है। आत्माके स्वहूपमें, स्वभावमें, घोलमें विभावरहूप परिगमनकी बात नहीं पड़ी हुई 
। जब अपने ग्ापको भीतरी असलियतका पता पड़ता है तव तक ऐसी दसक उतने होती है कि 
जिसके बसपर अशुद्धताके वातावरणकों बहु खत्म कर सकता है। जंसेकियों पुदधकी यहू पत्ता पड़े जाब 


( ४८४० ) : ह 'सहंजवन्द साहित्य ज्योति प्रथंम माग' 


कि मेरे म॒कान मैं इस कमरे में धन को हंडी गंड़ा हुआ है, तो वह यद्यपि श्रभी गड़ा ही है, उसका 
उपयोग भो नहीं हो पा रहा है, लेकिन भांवमें.यहं बात भ्रा जने से उसकी उसे ठसक होती है झौर 
उसके व्यवहारमें प्रसन्नता भी रहती है। तो ऐसे ही जत्र जीवको यह विदित हो जाता है कि भले ही 
मैं रागद्व ष वाला हो रहा हूं लेकिन ऐसा होना मेरे में शील नहीं है। यह कर्मो'का निमित्त पाकर हो 
रहा है, तो उसे भीतर में एक ऐसा-बल॑ श्राप्त होता द्वै कि जिस बल पर वहे-यथोशीघ्र कर्मों का क्षयभी 
कर लेगा। . है आज 5 रा कक. कु कप 
देखिये विकल्वतयसे आत्मपरिचयका प्रकार-पृ० ४६ का एक , प्रवचनांश-विकल्पनय से आ्रात्मंरिंचय 
'का प्रकार-अब् विन्मात्र ब्रह्मकमो जब समझाने चलेंगे तब ही तो तोथ्थग्रवृत्ति:. बनेंगी. पांप छोड़ें, धर्म 
करें, सदाचारमें लगें, ध्यानादि बनायें, ये सब. व्यवहार और परिणतियां, तब ही तो बन सकेगी कि जब 
हमें उद्द श्यका पता पड़ जाय । उद्देश्य यह है कि उस चिन्मात्र भावमें समा जावो। फिर सेंसार का 
कोई, संकट न रहेगा। ठीक है। उम्त चिन्म्रात्र भावका परिज्ञान भी तो चाहिए। तो परिज्ञान करना 
कर।ना, यह भेददृष्टि बिना न होगा ।, .उस एक अखण्ड चैंतस्ममात्र, चिन्मात्र, ब्रह्ममें भैदं करके जब 
परखा जायेगा, यह आए्मा झनज़्त गुणमय है, पर्यायोंमय है; दृव्य क्षेत्र, कालकी अपेक्षा | इस प्रकार है, 
जब यों समझा जायगा तब ही तो परिचय होगा कि आत्मतत्त्व क्या हैं ? तो एके अंखण्ड आत्मंब्रह्मका 
परिचय करने का उपाय विकल्प है, भेदीकरण है । यों विविध प्रकार-का परिचय विकल्पनयमें प्राप्त 
होता है, अन्यथा आत्मा आ्रात्मा इतना ही' कहतें जाये कोई तो-वे कया समभें.? जब तक विश्लेषण 
करने न कहा जाय, जो जानता है वह आत्मा, जो देखता!है वहः श्रात्मा, जो सदा. रहता है और . अपनी 
भावात्मक पर्यायें बनाता रहता है वह आत्मा तो द्रव्य, गुण, पर्याय आदिकका विश्लेषण करके आत्मा 
को समभाया जाय तो उंसकां परिचय होता है । आत्मा, ब्रह्म, केवल/इतनां कह देना तो उन जीद्ों के 
लिए सार्यक्र है, जिसने अनुभव किया है और बड़े अंभ्याससे सब कुछ परिचय पा लिया है, :अब. वह 
एक दब्द सुनकर हो उस पूरे ग्रात्म॑तत्त्वको अवधारित कर लेता है । लेकिन जिनको इस. स्व्रभावपरि- 
चयका अ्रभ्यास नहीं है, उसका जि. हें बोध नहीं है उनके लिए उस* मिविक्ल्प ब्रह्ममें विकल्प उठाकर 
प्रयास करना पड़ेगा। |  *& ीमिक  आ  आ & 
पढ़िये शुल्यनथमें आत्मपरिचयका प्रकार, परं० ४८ का एफ प्रवचनांश-शून्यनयमें श्रात्मपरिचय का 
 भ्रकार-शून्यनयमें आत्माका किस ढंगसे परिचय होता है ? यह बात अन्न बता रहे हैं.। शु-्यनय से तो 
सुगमतया सोधी बाते यह विदित होती है' कि 'प्रात्मतत्त्व समस्त परपदा्थेसि और परक्ावोंसे हक है, 
रहित है, सुना है । जैसे लोग कहते हैं ना कि ? हु घर सूना है, ता इसका मतलब है कि इस घर लोग 
नहीं हैं। सिवाय घरके और कुछ नहीं है । तो यड भ्र त्मा सूना है, इसका भी यह श्रर्थ होगा-कि सिवाय 
* झात्माके यहां और कुछ नहीं है। कर्म शरीर अनेक वर्गणायें अन्य जीव कुछ भी तो तत्त्व इसमें नहीं 
है! यहां तक ।क जिस श्राकाशमें यह जीव - रह रहा है वह श्राकाश भी इस जीवमें नहीं है। जहां यह 
जोव है वहां छहों द्रव्य रह रहे हैं. फिर भी जीवपें घ्ित्राय स्वजोवके अन्य कोई द्रव्य नहीं है। शुल्यनंय 
“* से आत्माका इस भांति परिचय मिलता है। / ' कप 8 का 
प पव्मभागमें ११ वें परिच्छेदके जो प्रवचन हैं वे करणगानुयोगसे विश्वेप सम्बन्धित हैं। इसमें विभावों का 
निर्देश स्वामित्व आदि उपायोंसे परिचय कराया गया है। जैसे कपायोंका निर्देश १२ प्रकार से किया गया हैं। 
ह उदाहरणार्थ देखिये समुत्पत्ति कपायका ८ वां प्रकार व समुम्पेत्तिकपायके वर्णवका उपसंहार, पु० ११४ पर एक 
प्रवचनांश-समुत्यत्ति कधायका आठवां प्रकार व समुलत्ति क्ृध।यके वर्गनका उपसंहार-८ वां प्रकार है 


(२७४-२७६) श्रध्यात्मसहस्री प्रवचन ४, ५, ६ भाग कं . ( ४क१. ) 


समुत्पत्तिकषाय, कि वहुत जीव और बहुत अ्रजीव । जैसे सेन्यचक्र की. चढ़ाई सुंचकर किसो राजा को 
विशेष क्षोम होता हैतो उसके उस क्षोभमें कारण बहुत जीव और बहुत श्रज्जीव हैं.। वावा प्रकार 
के अस्त्र शस्त्र और नाना सुभट इनका ही समुंदाय तो.संन्यचक्र कहलाता है। तो उस सैन्यचक्र,के 
आक्रमण को सुतकर जो क्रोधादिक क्षोभ हुए उनमें निनत्ति हुए बहुत जीव और वहुत भ्रजीव । ऐसी 
: अनेक घटनायें होती हैं जो क्रोच, माने, माया, लोभकी प्रकृतिमें, समुत्यत्तिमें नो+र्म सहकारों कारण 
होता है । करणानुयोगका सिद्धान्त है कि किंसी प्रकृतिके उदयसे जीवमें विभावपरिणाम होता है. किन्तु 
प्रकंतिका उदय फलभूत तब हो पाता कि जब उसे नोकम भी मिलता है।. नोकमका फल, प्रायः संसार 
है, इसलिए ऐसी कम स्थितियां आता हैं कि जहां कम का उदय हो और नोकर्म सामने न हो तो वहां 
फलमें अन्तर आरा जाता है | लेकिन सारा संसारही तो नोकमे है | जो कुछ सामने समागमममें श्राया वही 
विभावका नोकर्म वन जाता है | तो करणानुयोगके सिद्धान्तमें कर्मका उदय नोकमंका . सन्चिधान पाकर 
जीवके विभावका निमित्त हुआ करता. है । तो वहां कर्मका उदय हुप्ना वह तो है प्रत्यव कषाय, जिसके 
उदयसे जीवमें क्रोध, मान, मांया, लोभादिंक होते हैं. और जो बाह्य तोकर्म सदूक़ रा कारण पड़े वह है 
संमुत्पत्तिकषाय । क्रोधप्रकृतिके उदयंमें क्रोषकषायक्कां निर्माण होनेमें जां विषय हुए, प्राश्रय हुए वे सब 
समुत्पत्तिकषाय कहलाते हैं । यों समुत्पत्तिकपायके ये सब प्रकार वंगमनयके विषयश्रुत हैं, क्योंकि ये सब 
. घटनायें एक स्थूलरूप हैं, उनमें सूक्ष्मता नहीं है । ह व, 
देखिये सम्यकत्वका आश्रयभूत व निर्मित्तभूत साधन, पृ० १५६ पर एक प्रवचनांश-सम्यवत्व का 

- आश्च यश्यूत्त व निरमित्तस्ुत सावन-सम्यक्त्वकी साधनामें बताया जा रहा है कि सम्प्रक्त्वके श्राथ्र यश्चूत 
साधन तो जिनसूत्र और जिनसूत्रके ज्ञायक पुरुष हैं और निमित्त कारण दर्शनमोहनीय का उपशम, क्षय, 
क्षयोपशम आदिक है.। देखिये बात एक यहां. यह भो समझना ,फि सुनने वाले निमित्तमें जब तक उप- 
देष्टाके प्रति यह भाव नहीं भ्रा पाता कि यह वास्तविक ज्ञानी पुरुष है और यह बचन यथार्थ है तब तक 
वह तो सम्यक्त्वका साधन नहीं बन पाता और यह बात अनुभवगम्य ही है। श्रोता तो यह सोचता रहे 
कि ये तो सब. केवल वातें कह रहे हैं, ज्ञान कुछ नहीं है, चित्तमें कुछ नहीं, सिवाय ऊपरी बातें कह रहे 
' हैं, यदि इस तरह का विकल्प श्रोंताके चित्तमें हो ता वह वचन क्या सम्यक्त्वका साधन बन सकेगा ? 

' बह ग्रहण ही कैसे कर सकेगा ? इस कारण श्राताकी श्रद्धामें ज्ञानीपनेको, प्राप्त उपदेष्टा सम्यकक्‍त्वका 
निमित्त हो पाता है।. रि 


पहिचानिये शुभोपयोग और झुद्धोपयोगकी- उपयोगिता, पृ७ १७१ का एक प्रवचनांश-शुभोपयोग और 

. शुद्धोपपोगकी उपयोगिता-शुभोपयोग ओर शुद्धोपप्रोग ये ढाल और अस्त्रकी तरह काम देते हैं | जैसे 
'युद्वर्में लड़ने वाले सुभठके पास केवल तलवार हो हो, ढाल .न हो तो काम न बनेगा और उसके पास 
ढाल भो हो, पर तलवार न हो तो फिर वहां गया ही क्‍यों? यों ही भ्रशुभोपयागके जितने विकल्प हैं 

उनसे बचाव करने के लिए शुभोपयोग ढालका काम करता है और-उन द्रव्यभाव कमंशत्रंश्ोंको नष्ट 

' करने के लिए यह शुद्धोपयोग, शुद्धतत्त्वकी हृष्ठि अस्त्रका कम करती है। तो कारणसमयसार का, 
सहजप्रमात्मतत्वका, सहजस्वरूपका इस भावका भ्रभी तक अनुभव नहीं किया । इसी कारण यह 

बाह्य में दृष्टि लगाकर यत्र तत्र भ्रमण करता है, दु:खी होता है और वास्तविक शान्ति प्राप्त न हीं कर 

पाता । इसके लिए करने का काम तो केवल एक है-निजश्रन्तस्तत्त्वकी हष्टि. उसमें न रह सका ता 

जो कार्यसमयसार है, जिसका परम विकास हुआा है ऐसे परमात्मस्वरूपकी' भक्ति अनुराग करें। व्यव-- 

हारसे बताया है पंवगुहभक्तिका कर्तव्य श्रौर निश्चयसे बताया है निज अंत: प्रकाशमान शुद्ध अविकार 


( वर के सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भे। 


* सहज चतन्यस्वरूँपकी हृष्षिट | | कै 0) 
नियतपर्याव व अनियत'पर्यायका मूल मर्म पढ़ियें पृ० २३२ के एक प्रवचनांशमें-सर्वज्ञ प्रभु के ज्ञान में 
शरनियत पर्याव भी ज्ञात है और नियत पर्याय भी. ज्ञात है। भ्रनियत पर्यायकी: अर्थ यह है कि जो पदार्थ 
में चतन्यके स्वभावंसे, निश्चित नहीं है किल्तु किसी प्रनिमित्त को पाकर उत्तन्न हुआ है, जिनको स्व-- 
भावमें प्रतिष्ठा नहीं है उनको कहते हैं श्रनियते पर्याश्र और जो उपाधिके ता अपने ही स्वभाव में 
उतन्न होते रहँते.हैं, जिनके बाद यह निश्चित है कि.इसके बाद यह ही पर्याय हो सकेगी, श्रन्य पर्याय 
हो ही ,नहीं सेकृतो, वे सुब नियम पर्यायें हैँ। जेसे केवुलज्ञानके' बाद ज्ञानमें केवलज्ञान केवलज्ञान हो 
होगा, अच्य कुछ हो ही नहीं संकता, क्योंकि ज्ञान|वरणका( सम्पूर्ण क्षय है वहां उपाधिका सदुभाव नहीं 
है तो यह नियत पर्याय कहलाती है। जी'स्वाभाविक्‌ पर्याय है वह, सब नियत है। तो सर्वज्ञदेवकों ज्ञान 
में स्वाभाविक पर्यायें और विंभावपरय्योयें सभी ज्ञात हैँ । जो हुआ है वह जान लिया । इस कारण. निदि- 
चतवादके कथनसे अनियतवादके कथनेकां विरोध नहों है | भ्रनियत श्रुन्रियत है. यत नियंत हैं। सर्वज्ञ 
के ज्ञानमें सब विदित है, जो पर्यायें अवधिक्रा विमित्त पाकर होती हैं वे भ्नियत कहलाती हैं, जो पर्यायें 
उपाधिके द्रव्यक्ते स्वभावसे होती हैं वे नियंत कहलातो हैं । पर्यायके नियत हीने में और अनियत होते में 
कारण है' उपातिके अभाव और उर्पाधिका सदृवाव, पर है सब ज्ञानियों द्वारा ज्ञात, किन्तु नियत 
पर्यायें नियतरूप और अनियत पर्यायें श्रनियतरूप ज्ञात है। जेसे कोई कहे कि भगवान ने अनन्त पर्यायें 
जान॑लीं तो अंनन्त' पंर्यायें जब॑ जीन लीं तो ' सब ज्ञात हो गया,.ता इसका श्रथ “क्या यह है कि इसके 
बाद, श्रव कोई पंयय न'रहो, तो क्या द्रव्यःपर्याथरहित हो जायेगा उसके पश्चात्‌ । जितनो अनन्त 
पर्यायंजानी हैं. उप्तके' वाद द्रेव्यवर्यायरहित हो जायेगा सो तो नहीं होता । भेगेवान'ने अनन्त जाना 
तो श्रनन्‍्त रूप से जाना कि सान्‍्त' रूप से:? जब अनन्त" रूप'से जाने है तो उनका कभी अन्त नहीं हो 


सकता। * र् ० पु 
ह शिक्षाग्रहूणका उद्देइग्र रहे तो कहीं भी ब्विव'द न॑ उठेगा, इसकी सीख लीजिये पृ० २५३-२४४ के एक 
प्रवच॑नांशके दिग्दर्शनमें-व्यर्थ ही लोग कुछ अपने जीवनका उद्द इये चर्चा बनाये रखते हैं। अरे उस चचासे 
हमें कुछ अपने में शिक्षा लेन। है । यदिं यह बात .चित्तमें ग्रा जाय ता एक बच्चे की बात से भी शिक्षा 
मिल सकतो है, किसी' के भो कंथनसे हंमें शिक्षा मिले सकती है। जो एकदम त्रिपरीत वात-हो उसकी 
बात तो अलग है, मगर बच्चे के बोलने में भी हमें बहुत से हितमार्गमें चलने की प्रेरणा मिल सकती 
है। तो जी लीग ऐंसा मंानते' हैँ कि' निमि्त 'परकर रे,ग।दिक बिकरं होते हैं तो-इससे भी हम शिक्षा 
ग्रहण क़रें कि ये'त्िकार निभित्त पाकर हुंए हैं, ये मेरे स्वरूप नहों हैं । और, जो यहं कहते हैं कि स्व- 
कालमें'राग-हीता है ता वहां देखा भयेा एक हा १द।र्थ को । वह पदार्थ है, प्रतितमय परिणमता है, तो 
अपने कालमें अपनी अवस्थारूय परिणेम गंयप । एंक को ही देखा, ऐसे एक'को हो देखने में जब श्राश्नय-- 
भूत पदार्थ १रम्उपयोग * नहों रहा ती यह राग सूख जांयगा । फिर आगे राग न रहेगा ।' तो इस बात 
पर हढ़-रहें कि/हम' एक पदार्थ को निरखकर बात कर रहे हैं। ऐक-पदार्थ को निरखनेकी' दृष्टि बनाये 
हैं और नि्मित्तकी चर्चा उठाये कि निमित्त' है अथवा नंहों,' सो हैं रूपसे भी चर्चा करना गलत है और 
नहीं झूप से भी चर्चा-करना गलत है “कब? 'जब क्रि तंत्त्रे की एक  अ्रभेद' दृष्टि मेंनिरखा जा रहा 
है ! तो-वस्तुतः जो यरिणमा सो कर्तो,'जो परिणाम हुँथरा सो कम, जो परिणति हुई वह क्रिया कहलाती _ 


है | अल डे ६ हि चर 


आऑत्मपौरिधियका प्रारम्भिक प्रइन. और उत्तर पढ़िये पृ० २७४ पर एक प्रवचनांशमें-आ्रात्मपरिचय का 
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प्रइत और उत्तर-किसी ने पुछा-भाई आप कौत हैं और क्या काम करते हैं ? तो श्रात्माकी जानकारी 
इने दो बांतोंसे भज्ञी प्रकार होती हैं । किसी मनृष्यसे आप परिचय करते हैं तो दो बातें श्राप जानना . 
चाहते हैं। उन दो बातों के जाने बिना झ्ापको श्रन्य बात जनननेकी इच्छा हो नहीं होती । वे दो बातें 
हैं-यह कौन है और क्या काम केरता है ? श्रब इसके बाद यदि अन्य बात पूछी जाती हैं कि यह कहां 
रहते हैं, किसके रिस्तेदार हैं, कसा कैसा सम्बन्ध है, श्रव इसको क्या परिस्थिति है ? तो समभ लेगो 
भगर सारी समर इन दो वातोंकी समभके बाद चलती है। आप कौन है और वया काम करते हैं ? 
तो जरा उत्तर तो दीजिये ढंगसे । उत्तर आप दे दीजिये कि मैं आत्मा हे और-निरन्तर परिणमन किया 
करता हैँ। यह है आपका परिचय । आपसे पर्यायक्रा परिचय नहीं पूछा जा रहा, शरीरका नहीं पूछ 
रहे, जिसमें अरहं अहं प्रत्यय बन रहा है, मैं हूं, मैं हुं, यह ब।त जिसके बन रही है; हम उसकी बात पुछते 
हैं कि आप हैं कौन और क्या काम करते हैं ? तो उत्तर मिलता है कि मैं झ्रात्मा हैँ और निरच्तर परि- 
णमन किया करता हूं। यहां छुट्टी नहीं है कि मैं ६ पन्ठे काम करता हूं बाकी छूट्रो । या दित भर काम 
करके अब रातंको विश्वाम लें और यहां कोई भाग भो नहीं है कि जेसे दो बार-में शिफ्टमें स्कूल लगता 
है। यहां तो निरन्तर परिणमंन होता है। ऐक्र दिनमें होते २४ घन्टे, एक घन्टेमें होते ६० मिनट, एक 
मिनट में होते ६० सँकेण्ड और एक सँकेण्डमें होती असंख्यातों. आवलियां और एक आवली में होते हैं 
असंख्यात समय । जिसको आप समभना चाहें सुगम रोतिसे तो इस तरह समभें कि जेसे अपने नेत्रोंकी 
पलक बड़ो जल्दो जल्दी गिरावें उठावें तो उस उतने समयमें भी अनभिनते आवलियां और अ्रनगिनते 
समय बनते हैं । उनमें से ,्रतिसमय यह आत्मा परिणमन करता रहता है । तो इतना उसका- तेज राज- 
गार है। कहता है यह कुछकाम नहीं करता है, बड़ा आालसी है, पर आलसो कोई हो कहां सकता है ? 


पदार्थ का स्वभाव है कि वह निरन्तर परिणमतन करता रहे । तो यही हैं उत्तका परिचय | तो मैं हूं और 
निरन्तर परिणमत करता रहता हूं । ह 


(२ ७) अध्यात्मसहली प्रवचन सप्तम भाग 


दे इस प्रवचन ग्रन्थमें आध्यात्मिक तथ्य एवं महत्तंव॒से पूरित हितप्र रक प्ज्य श्री मनोदरजी वर्णो सहूजानन्द 
महाराजके प्रवचन हैं । इसमें आत्मा की ५६ शक्तितरोंके मामिक प्रवचन हैं । इनमें प्रूव आत्मस्वभावकी रढ़ इष्टि 
. को हढ़ प्ररणा मिलती है । इस प्रवचनोंकी भुमिकामें बाह्न पदार्थोंसे संकट माननेका ऊधम देखिये पृ० १८ पर एक 
प्रवचनांशमें-ब।ह्य पदार्थों से संकट माननेका ऊधम-हम झ्राप सव जोबोंपर संकट जो छाया हुझ्ना है वह 
संकट मुलमें जन्ममरणका है। इसके सिवाय और जो संकट माने जा रहे हैं वह सब ऊधम है, क्योंकि 
अपने से बाह्य च्षेत्रमें रहने वाले पदार्थ चाहे वे किसी तरह परिणम रहे हों उनका उस मुभ आत्मा में 
प्रवेश्ष तो नहीं है. वे तो अपने ज्षेत्रमें रहते हुए ही परिणम रहे हैं, किन्तु यह मोही झात्म/ उन पदार्थों 
को जानकर उनका आश्रय करके अपने में कल्पनायें बनाता है, जिससे कि राजी होता है, कभी दःखी 
होता है । तो ऐसे जो विकार के भाव बनाये वह संकट हुआ न कि वाह्य पदार्थ । बाह्य पदार्थ यहां र हे 
या कहीं रहे, या किसी तरह रहे, वह सकट नहीं है। ता संकट है यहां साक्षात्‌ विकल्पोंका, और ये 
विकल्प जब तक बनते-रहेंगे तबःतक जन्म मरणको परम्परा चलती रहेगी। तो हम आपको एक इस 
निणयमें रहना चाहिए, चाहे वीते कुछ, हो रहा हो कुछ; . किन्तु निर्णय तो पक्का ही रहता चाहिए कि 
हम पर संकट है तो जन्ममरणका । यहसंकट मिटे तो. सब संक्रट मिट जायेंगे । तो ज-म मरणका सकट 
भिटे, इसके लिए उपाय क्या है-? उस'ही उपायको मोक्षमार्ग कहते हैं ! मोक्ष मायने छटकारा, किससे 
छुटकारा ? जन्ममरण से छुटकारा ।. भव वहां सभी वातें समाविष्टहो जाती हैं। जन्म मरण से 


[व] ह .. 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


छुटकारेका नाम मोक्ष है, कर्म से छुटकारा होने का नाम मोक्ष है, इस शरीर से छुटकारेका नाम मोक्ष 
है। वे सभी एक ही घर को बातें हैं। तो हन आपका जिस प्रकार जन्म मरण छूटे वह उपाय 
यथार्थ उपाय कहलाता है, वाको वातों के लिए कोई कवाय बनाना अथवा कोई विषय की चाह 
बनाना, ये सब बातें समभिये कि कुछ पुण्य का उदय मिला है उस समय हम यह ऊधम मचा रहे 


हैं । 
ु चार प्रकार की विपदा देखिये संक्षेपमें पृ० २३ के एक प्रवचनांशमें-चतु विकल्पविपदा हम आप जोवों 
पर यहां जो कुछ विपदा है वह केवल विकल्यकी विदा है, क्‍योंकि मुझ में [सी अन्य पदार्थ का गुण 
ओऔर पर्याय का प्रवेश नहों है, केबल उत् बाह्य पदार्थ के विषय में कुछ सोचकर कल्यनायें करके अपने' 
आपमें झवने हो गु पका विकार बवापरा करता हूं, इप्के अतिरिक्त यहां दूसरा और कोई कारोबार नहीं 
हो रहा है । तो संकट विपदायें जो कुछ हैं वे सब विकल्प के हो हैँ। उत विकल्पोंका विश्लेषण करने के 
लिए चार विभागों में देखते हैं-वे चार विभाग हैं श्रहंकार, ममकार, कतृत्व बुद्धि और भोवतृत्व बुद्धि । 
इन चार प्रकार के विभावों में से किसी न किसो विभावमें रहकर या सभी में रहकर उपयोगकी अपेक्षा 
भले ही किसी विभावका उपयोग हो, लेकिन जहां अहंकार है, ममत्त्व है वहां चारो ही विभाव चल 
रहे हैं, उन विभमावों के कारण हम दु:खी हैं । 
नह प्रथम तीन शक्तियोंका वर्णत करके उनका स्मरण देखिये पृु० ५५ के एक प्रवचनशिमें-शक्तियोंके वर्णनके 
प्रसंगका सस्म रण-इस ज्ञानमात्र आत्माकों व्यवस्थित समझाने के लिए यहां शक्तियोंका वर्णन चल 
रहा है, जिनमें यह बताया कि आत्मामें जावत्व शक्ति है, जिंसके. कारण यह चैतन्य प्राणोंको धारण - 
किए हुए है। जा उप्रका अ्पावारणस्वरूप है उस स्वरूपसे वह अल्ति है, फिर बतलाइये कि जोवत्व 
दक्तिके प्रतापसे जो चेतन्य प्राण घःरित हुए हैं उस चैतन्यप्राणमें क्या खूबी है ? बताया है कि उससमें 
ग्रतिभासने की शक्ति है । प्रतिभास उसका कार्य है। जो प्रतिभासरूप कार्य के परिणमनेको शक्ति यह 
चितिशक्ति है । और वह चितिशक्ति जब सामान्‍्यरूप भी प्रतिभासकर सकता है वह हशिशक्ति है और 
जो विशेषरूप प्रतिभास करता है वह ज्ञानशक्ति है । ज्ञानशक्ति ही दशिशक्ति है। अनादि अनन्त परि- 
मित जहां ज्ञावका पूर्ण विकास है वहां तोन कालके पदार्थ प्रतिविम्बित हो रहे हैं। ऐसे उस समस्त 
ज्ञानम4 आत्माको प्रतिभासनेकों शक्ति हशिशक्तिमें है। वह भो उस्त ही भांति अनन्तरूप है। उन 
शक्तियोंके शुद्ध स्वरूपपर हृष्ठि पहुँचने पर यह अनुमवमें आता है कि मैं वह हैँ जो है भगवान | पर- 
मात्मा, वीतराग सवज्ञदेव भी इन शक्तियोंके पूर्ण कास हैं । इस शक्तियें पड़ा हुआ है, ऐसी पात्रता हैं 
मुभमें भो कि ऐसा समस्त प्रतिभास हो तो के+न इस सहज स्वरूप पर दृष्टि हाने से यह सिद्ध होता है, 
यह अनु मवरमें झ्राता कि यह परमात्मतत्त्व इसा। को कारण परमः्त्मतत्त भो कहते हें पा परमात्मा प्रणीत 
जी उपदेश है उसमे जो सारभूत तत्त्व है उसर्री परख ज्ञानी जीव स्वयं अपने आपमें इन शक्तियों की 
दृष्टि करके एक निर्दोष विधिसे प्राप्त कर लेता है । ु कम | 
जीवमें प्रश्नेत्वशक्तिक्ा प्रकाश देखिये पृ० ७४ के एकप्रवचनांशमें-जी वे प्रभुत्वशक्तिका प्रकाश-आत्मा 
में एक प्रंमुत्वशक्ति है, जिसके प्रताप से आत्मा अपब अ 5०ड प्रताप, अखण्ड परिणमन व अखणड स्वतं- 
त्रंता संयुक्त है। प्रत्येक पदार्थ अपने आपमें परिपूर्ण सत्य है। अनन्त/नन्‍्त जोव, अनन्तानन्त परमार, 
एक घर्मद्रव्य, एक अवर्मंद्रव्य, एक झाकाश द्रव्य, असख्यात काल द्रव्य, अत्येक असुु, प्रत्येक पदार्थ स्वयं 
सत्‌ है। अनावि से है, अनत्तक्ाल तक है। उत्पादव्ययश्नोव्यस्वहप है। कोई है तो नियमसे उसमें 
'उत्पादव्ययज्नौव्य हैं। जिस स्वरूपके कांरण यह हो तो बात झायी कि प्रत्येक पदार्थ वियमसे निरन्तर 


४६ ) | 'संहंजानन्द साहित्य ज्योति प्रयम भाग' 


हा है। स्वरूप नहों बना रहा है । यह बात श्राष एक हृष्टान्त से ले लें । जैसे दर्पणमें बाह्य पदार्थ का 
तिथश्रिम्ब आया, प्रतिविम्त्र आया, लेकिन वह बाह्य पदार्थ हटाया तो प्रतिविम्ब भी हट गया, जब यह 
पत हम यहां दर्पणमें निरख रहे हैं कि निमित्ति सामने आया तो दर्पण प्रतिविम्बित हो गया और 
वित्त सामने से हटा तो दपणमें प्रतिविम्व हट गया । तो इसमें ऐसा मालुम पड़ता है कि दपंणने उस 
तिबिम्बक्रों ग्रहण नहीं करना चाहा | उस प्रतिविम्बरूप अपने को नहीं स्वोकार करता चाहा, क्‍योंकि 
गर प्रतिबिम्बकों ग्रहग करने को बात यह दर्पण स्वभवत्तः करता तो प्रतिथ्िम्ब रहना . चाहिए था, 
फर प्रतिविम्ब हटा क्‍यों ? इसो प्रतित्रिम्ब पर हम यह कह सकते हैं कि वह प्रतिविः्व दर्षणके बाहर 
! बाहर लौट रहा है, अर्थात्‌ दर्पण के अंतःस्वरूपमें नहीं लीन हो रहा ! स्वरूप नहीं बन रहा । इसी 
कार यहां भी देखो, एक शुद्ध शक्तिकी दिशामें झात्वामें ये विकार आये तो है, मगर ग्रात्माने इनको 
ण तहीं किया | तो जप्ते यह आत्मा ज्ञानस्वभावको ग्रहण किये है, उसमें तन्मय है। शाशवतस्वरूप 
,, इस प्रकार उसे अ्रंगीकार नहीं कर सकता । निमित्त तो वह एक समयका हुआ | उस क्षणके गुजरने 
र यह पर्याय न रहो तो आत्मामें ये बातें गुजरीं, मगर आत्माने इन्हें स्वीकार नहीं किया । श्रव इस 
छिट में यह भी नजर आयगा क्रि तब तो ये' त्रिकार आत्मा पर बाहर लौट रहे हैं, पर्याय में झा 
है हैं मगर उनको स्वरूपरूपते अंगीकार नहीं किया गया है । इंसतरह यहां त्यागउपादानशुन्यत्वशक्ति 
५ ह कि 2 
अभेद षट्कारतासे अनुप्राणिता क्रियाशक्तिका परिवय कीजिये पृ० २६१ के एक प्रवचनांशमें-अमेदपठ- 
॥रकतासे अनुप्राणिता क्रियाशक्ति-क्रियाशक्तिमें बताया जा रहा है कि पदार्थ अपने ही कारण से अ्रपने 
गरी लिए अपने को आ्रापको अपनी ही पर्यायहूपसे रचता है। यह श्रभ्ेर षट्‌,रकता की बात कही जा 
हो है। इस सम्बन्ध में मुख्यतया तो स्वभाव परिण्मन की बात लेना है क्‍योंकि पदार्थ आत्मद्रव्य 
प्रपती शक्तियोंके बलसे स्वभावत्त: जो कृर्यकर सके वद्दी बस्तुत: कार्य कहा जा सकेगा और जो विकार 
प्राते हैं वह शक्तियों का कारण नहीं, किन्तु शक्तियोंकी दुदंशा है । लोऊमें भी तो कहते हैं कि जो स्व- 
प्रावतः करे सो कार्य है और जो परकी उपाधिसे कुछ भी विपरिणमन हो उसके प्रतिकुत्न हो जाय वह 
सका कार्य क्‍या है ? वह तो एक दुर्दशा रूप बात हो जाती है। ऐसी ही कुछ दृष्टि लगाकर शक्तियों 
रा स्वरूप देखना है। शक्ति अपने आप अपने स्वभावसे विकार करन का स्वभाव नहीं रखती, ऐसी 
गेग्यता है. आत्मद्रव्पमें कि अगुद्ध अत्मद्रव्य उपाधिकरा सन्नित्रान पाकर विक्वत हो जाता है, किन्तु 
क्तियोंमें ऐ स्वभाव नहीं पड़ा हुम्रा है कि वढठ विकार किया करें, स्वभाव ने होकर भी विपरिणमन 
गेता है ऐसे श्रनंक हृष्टान्त हैं । जैसे जलका हृष्ठान्त ले लोजिये। उम्रका स्व्रभाव ठंडा ?, लेकिन अग्नि 
ए सम्बन्धप्ते उसका उष्णतारूप परिणमन हो जांता हैं । तो यह एक मोटा दृष्टन्त है । अनेक दृष्टान्त 
नै लीजिये दर्पणका स्वभाव स्वच्छतारूपसें स्वयं व्यक्त रहने का है, लेकिन उपाधि का सन्निधान 
(कर उसमें प्रतिविम्बररूप विपरिणमन होता है, इसी प्रकार आत्मा की शक्तियों का काय स्वभाव 
ता विक्रारका नहों है, पर हाता है। वह पर्याययत्‌ योग्यताकी बात है। वह प्रकरण दूसरा 
ऐ। यहां तो ज्ञानमात्र अत्ततत्त्व को प्रसिद्धि के लिए शक्तियोंका वर्णत चल रहा है। यहां 
प्रमेदघटका रक रूप में होनको शवितिका नाम है क्रियाशक्ति । सहन झात्मशक्तिका कार्य है स्वभाव- 
रिणमन । 
आत्मामें कमंशक्तिका प्रकाश , देखिये पृ० २:३ पर एक प्रवचनांशमें-आत्मामें व मेशवित का प्रकाश-- 
क्रियाशवित्तमें बताया है कि आत्मामें जो क्रिया है, परिणति है वह आात्माका ही कर्तव्य पाकर आत्मा 


ब्ब््ल 


7. (२७७) अध्यात्मसहस्रीअवचन सप्तम भोग : [ ४प८७- ) 


जे 


को ही कर्महूप करंती' हुई आत्माके ही.कारण द्वारा, आत्माके ही सम्प्रदात के लिए, आंत्मोंके ही उंप॑- 


“ दानसे, झत्माधिकरंणमें .प्रकट हुआ. करंती है। ऐसी ५ कारकों के रूपमें क्रियाशक्तिका - वर्णन किया 
' गया है। अ्रव उस ही प्रतिक्रियामें जो कुर्मक्रारक है उसके सम्बन्धमें- कहा जायगां कि कर्म; क्या है । 


और कमंशक्ति आत्मामें किस प्रकार की बत्तयी-गई है, सो- आज कम्मंशक्तिका वर्णत है। कमतःशकक्‍्तका 
अर्थ है कि पाया जो रहा है जो सिद्धर्प भांब हैं उस सय होने की शक्ति । आत्मामें पाया जा. रहूः है 
' हुआ जो निष्पन्न भाव है तद्ूप होने को झक्तिको कर्मशर्वित कहते हैं। आात्मामें क्‍या भ्राव पाश्ा- जा 
' 'शहा है ? जो पाया जा रहा है वह प्िद्धें भाव क्रहलाता- है ।, आा-माममें निस्पृन्न हुआ है ऐका भाव क्या 


है.” आत्मामें श्रात्माके स्वभावसे, अत्माके ही श्राधार से, आत्माके आश्रयसे जो. भ्राव प्रकट होंता है 
वह भाव आअत्मामें हो प।या जा रहा है और स््॒यमें विद्धभाव हैं वास्तवमें वही आत्मा का कर्म है। 
श्रात्मा ज्ञानमय है, तो ज्ञानस्वरूप- आत्माका काम क्‍्या"होगा'? “-परिणमन क्या होगा-? वह जानने 


-प्रिणमन होगा । ता एक जानन परिणमनकी मुख्यता है यहां 'निरखा " गया- ज!ःननभाव सिद्धभाव है 


अपन आपमें । जानन हो रहा है, जान रहाः है वह आत्मा ज्ञान' करता है, जानता है, बह है श्रात्मा का 
कम | और, जो आत्माका व.स्तविक कर्म है वही है झात्माका (धर्म |? हा. ००४ ० ४ ॥* 


: कंतृ त्वश्क्तिके प्रंवचनोंके प्रसंगमें पढ़िये भूताथंपद्ध तसे ज्ञानदिशा बन्ताने की अवश्यकता, पृ० ३१३-३१४ 


॥ के एक प्रवचनांशमें-भूतार्थप द्ध तिसे ज्ञानदिशा बनानेकी अं।वं शग्रकता-यहां यह वात निरखना है कि एक 
दूसरे का परिणमन नहीं कर पाता, इतना निरखने पर॑ भों झ्मीष्ट न मिर्लेगा। यों तो अशुद्ध निर्चय- 


नयकी कुछ पद्धति बिग्रांड॒ दो गई समझे । पद्धति ता यह,थी कि एंक़ द्वव्यको अभिमुखता,लेकिन पद्धति 
यदि यह बना लो जाय कि कर्म ने तो नहीं किया कुछ यहं तो जौवने राग किया है,* जावका परिणाम 
है, बस यों ही निरखते जावो-ऐशी पद्धतिसे अ्रशुद्ध निश्वयनय भी गर्त में ढकेल देगा । जिनकी पद्धति 
भरृतार्थ पद्धतिकी ओर देखनेकी नहीं है उनके लिए यह व्यवहार और यह भेदनिह वृयशय कोई. छपकारो 
नहीं हो सकते । और, जिनकी पद्धति म्ुतार्थवंयकों अपनाने को, उसके झाश्रयक्रों बनी. है, उसंके लिए 
यह व्यवहार भी बड़ा सहयोग दे रहा है, समझा रहा है-अरे ये कर्म.के विकार हैं, ये रागद्ने घादिक 
पौद्गलिक हैं, जिनका मुभमें स्वभाव नहीं है। तो सम्हलकर चलने की बात है। एक पदार्थ, दूसरे का 
कर्ता नहीं है। यह भी समभना आवंश्यक हैं औरें साथ हो विकार परिणाम उस हो पदार्थ, में हुए, उस 
ही का सर्वेस्व है, इस प्रकार के अज्ञानसे हटकर उस विकार और स्वभावमें भी भेद समझानेको आव-- 
इयकता है । . ह दम 


आत्मामें करणशक्तिका प्रकाझ देखिये पृ० ३२३*के एक:अवचनांशमें-क रणशक्तिका ब्र्थ है फि हाँ रहे 

ववके होने में जो साधक्तम हो, जिसके बिना हो हो न सके ऐसा जा सावकतम हो, उस रूप होने की 
शक्तिकी करणशर्ति कहते हैं । श्रात्नामें भांव क्‍या हो रहा हैं ” जिसका वर्णन पहिले भी किया गया 
था, परांश्र यके बिनां निरपेक्षतया स्वतन्त्र होकर अपनों उसे शैक्तिके कारण स्व॒मावसे जो बात बने बह 
लाता है कर्म, और ऐसे कम के होने में साधकतम कया है ? तो यही आत्मा । यहां यह बात सम-- 
भानो होगो कि द्रव्यमें जितने भी परिणमन होते हैं उत सब प॑रिणमनोंक्रा निंर्व्यत: कारण वही .द्रव्य 
होता है, जिसको उपांदान करके कहा उस हो का कारणरूपसें उपादाने करके. कार्ये प्रेकट हांता है। 
लेकिन कुछ कार्य होते हैं औपधिक और कोई काय होते हैं निष्वार्थि। चू कि बह ग्त्माकी प्रसिंद्धिका 


- प्रकरण है । आभ्रात्मा कैसे जता जाय कि ५ह है, जिसका अनुभव किया जाने से कल्याण हो उस आत्मा 


को जानकारी के लिए यहां ज्ञानमात्र मातरूपमें आत्माक्ा स्मरण किया गया थाई मैं ज्ञानमात्र हूँ। 


( ४८८ ) ह सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


शानमात्र हूँ इस भावमें सर्व ओत्मतत्त्व भ्रा गया । कैसे श्रा गया, इस बात की सिद्धि के लिए यहां अन- 
न्तशक्तियोंके वर्णनकी बात भ्रायी । अनन्‍्तका वर्णन कौन करे ? १०० का भी वर्णन होना कठिन होता 
है फिर भी उनमें जो मुख्य शक्तियां हैं, जिनके परिचयप्ते हममें निर्मेल परिणाम होने का अ्रवसर आा 
सकता है। उनका वर्णन यहां चल रहा है। तो निशचयत: पदार्थ के परिणमनके लिए करण वही पदार्थ 
: होता है किन्तु यहाँ ताकना है आत्म।का निरपेक्ष परिणमनरूप कार्यका कारण । तो यहां शुद्धपरिणमन, 
निर्मेलभाव, सम्यग्दर्शन सम्यस्ज्ञान, सम्यक्चारित्ररूप परिणमन, जिसमें रहकर श्रात्माकी स्पष्ट प्रसिद्ध 
' होती है । उस निमंल आत्माका साधन क्‍्यां है ? एक ग्रखण्ड आत्मद्रव्यका श्रालम्बन । किसका आ्राश्रय 
करें, उपयोगमें किसको >या जाये कि यह निर्मल परिणामोंका तांता चल उठे । इसका निर्णय कंरो। 
इसमें जो उत्तर आयेगा वही करण मान लीजियें । पं 


सम्प्रदानशक्तिके प्रवचनोंमें पढ़िये अध्यात्मप्म्प्रदानकी विशेषता पृ० ३४६ पर एक प्रवचनांशमें-अध्यात्म 
सम्प्रदानको विशेषता-इस आध्यात्मिक सम्प्रदानके सम्बन्धमें तो देखो-लोकमें तो यह बात है दान, 
विधि, द्रव्य, दाता और पात्र | और इस आध्यात्मिक निर्मल भावके भ्रादान प्रदानमें स्वयं ही श्रादाता 
है, स्वयं ही प्रदाता है, इस सम्बन्ध में वह कैसा अलौकिक दाता है, अलौकिक विधि है, अलौकिक पात्र 
है और श्रलौकिक देय है । तब ही इसे प्रदान शब्दसे कहा है-प्रकृष्ट दान, विधि भी-प्रविधि है, देय भी 
प्रदेय है, दाता भी प्रदाता है और पात्र भी प्रपात्र है। यों सभो <त्कृष्ट हैं, और फिर ये सब बातें कहीं 
भिन्न भिन्न जगह नहीं हैं, एकीमावसे ही सब हो रहा है, जिसको सम्र्‌ उपसर्ग सूचित करता है । समका - 
अर्थ है एकी भावरूपसे । जब यहां ही सम्प्रवित्रि है, यहां ही सम्प्रदाता है, यहां हो सम्प्रदेय है और यहां 
ही सम्श्रपात्र है तब यह है सम्प्रदान । इसकी क्या विधि है ? यह उपयोग ऐसे शुद्ध आत्मद्रव्यका आश्रय 
करे जहां किसो विशेषका विकल्प न हो ऐसा एक शुद्ध जीवत्वभ/व उसके चिन्तनके सहारे, जहां एक 
' उस आत्मद्रव्यका ग्राश्नय हो, उसकी ओर उपयोगकी एकाग्रता हुई ऐसो विषिमें यह मिलता है सम- 
प्रदान, दान, प्रदान, सम्प्रदान और इसका देने वाला है यही शुद्ध ज्ञायकस्वभाव, ज्ञायकभाव आत्मा, 
जहां से यह निर्मेलभाव प्रकट हुमा है .यह है सम्प्रदाता और वह निमंलभाव जा क्षोभ नहीं, जहां 
परमपावनता है, जो बड़े योगीन्द्रों द्वारा पूज्य है ऐसा परिण,म है सम्प्रदेय और इसका लेने वाला भी 
यह है और प्रपात्र, सम्प्रदान मी यह यही आ।त्मद्रव्य है। इस तरह जिसको य विश्वास है, निर्णय है, 
इस ही भोर जिसका कदम चल रहा हो कि मेरा भला एक इस शुद्ध परिणामर्मे है और यह परिणाम 
एक मात्र केवल आत्मद्रव्यके भ्राश्ययसे प्रकट ढोता है यदि किसी भो भिन्न परवस्तुका आश्रय उपयोग 
द्वारा करते हैं, उत शोर लगते हैं तो उस लगने का स्थिति श्रवत साव हो हाता है, शुभ भाव हो या 
अशुभ, किन्तु वह शुद्ध परिणाम स्वाश्रवसे प्रकट हाता है ' 
अपादानशक्तिके प्रवचनोंके प्रसंगमें देजिये अपादानशक्तिमें श्र वताकी इष्टि, पृ० ३७१ के एक प्रवचनांशमें« 
अपादानशक्तिमें जो परिचय पाया गया है उस परिचयमें यह प्रसिद्ध हुआ है कि यह उत्पादव्ययप्रौव्या- 
त्मक है। उत्तादव्ययसे आलिगित होकर उत्पादव4यरूप है, किन्तु यह तो हुआ वस्तुस्वरूप। वस्तु 
उत्पादव्ययत्नौव्यस्वरूप ही है। उत्पादके बिना व्यय ज्ौव्य नहीं ठहरते, व्ययके बिता उत्पाद ध्रौव्य 
नहीं ठह्रते, श्रौव्यके बिना उत्रादव्यय नहीं ठहरता, इस अकारसे उतादव्यय प्रौव्यकी अविनाभाविता 
है । यों पदार्थ उत्पादव्ययश्रौव्यलक्षणासत्तासे ही अनुस्यूत है पर अपादानशक्तिमें अपादानत्व के नाते से 
देखा जा रहा है तो उत्पादव्यय गौण हो जाता है और श्रुवता मुल्य हो जाती है, उत्पादव्यय होकर भी 
जो ध्रवत! की शक्ति लिए हुए हो उसे कहते हैं त्रपाद।न । जहाँ “भी” लगाना है वह हो जाता है गौण 


ह ु (२७७) अध्यातासहसी प्रवचन सप्तस भागे ह - ( डहेपओ ). 


: और उसे लगा करके जो कहा जाता है वह हो जाता है मुख्य । जैसे लोकव्यवढारमें ऐसी बहुत सी बातें 
बोली जाती हैं, हां बात यद्यपि ऐसी ही है, लेकिन होना चाहिए यह, तो उसकी मुख्यता चाहिए व्ालेमें 
गई। “होनेपर भी” इसका जिससे सम्बन्ध है उ6 पर मुख्यता नहीं गयी । तो उत्परादव्ययसे श्रालिगित 
- है यह प्र व आत्मद्वव्य । पर जो उसमें ध्र्‌ बताकी शक्ति हैं उस शक्तिको प्रगट यह अपादाव शक्ति. कर : 
रही है। ऐसे इस शुद्ध, आत्मह्रव्यमें जो एकता है और शुद्धता है वही सुन्दर है। वस्तुत: देखो तो सभी 
पदार्थ अपने एकत्वके निश्चय में आये हों तो उस रूपसे वे मले जचते हैं, विसम्बादरहित जचते हैं, वहां 
कोई क्षोभ नहों विदित होता है, शाल्वि अवस्थित रहती है, ऐसी एकता सभी द्रब्योमें है । प्रत्येक द्रव्य 
अपने ही स्वरूपसे है, अपने ही ग्रुण पर्यायोंके, एकल्वरूप से रहंता है, इस कारण-ऐसी एकता श्ुबता 
सर्व-पदार्थों में है, किन्तु यहां आ्रात्महितकों बात चल रहो है। अतः अतत्माके सम्बन्धमें हो यह सब 
यरखा जा रहा है। ' 
अधिकरणशक्तिके प्रवच्चनोंके प्रसंगर्मे पिरखिये  ज्ञाचका आधार राग नहों, रागके आधार ज्ञास नहीं, पु० 
: बृद& का एक प्रेवचनांश-रागादि विकार व ज्ञानमें अत्यन्त वैलक्षण्य होने से परक्षर आवार!घेय भगवका 
अभाव-मैं इन बाह्य पदार्थों में नहीं हुं । इन बाह्य पदार्थों की चर्चा तो दूर रही, में अपने इन राग्रदि 
विकारोंके आधार से भी नहीं हूं। ज्ञाव्ाहृष्टा रहना, वोतराग रहना, केवल बुद्ध ज्ञन रहना और 
रागविकार होना ये दो बातें विलक्षण तो हैं ही । स्वरूप ही इनका उल्टा है। किसो राग विकार कार 
कलंक स्वरूप और किसो ज्ञाता हृष्टाका उत्तमस्वरूप ऐसे विभिन्न स्वरूप वाला यह ज्ञान बयाः रागके 
आधार से बनता होगा ? रागने क्या इत स्वभाविक धर्मो को प्रकट किया ? ज्ञाता हृष्टा रहने रूप 
विकास यह राग से निकलकर नहीं आया । इसका आधार राम नहीं, फऊिन्तु यह स्वरूप हो है निज । 
यहां भी तो कहते हैं कि एकका दूसरा कुछ नहों लगता, क्योंकि भिन्न प्रदेशों है, मिन्न प्रदेश वाले पदार्थ 
की एक सत्ता तो नहीं बनती । यहां यह देखिये कि इन दोनों का भिन्न स्वरूप है, और ऐपा भिन्न स्व-- 
रूप है विपक्षरूप कि इनका मेल नहीं हो सकता परस्परमें कि ज्ञानमें राग रहे और रागमें ज्ञान रहे । 
ज्ञान तो है आत्मज भाव और राग है कमश्रिवज भाव, औपाधिक भाव, वेभाविक भाव | ता राग ओर 
ज्ञानमें आधारआपेयको बात वहीं कहो जा सकतो । तव बात क्‍या हैं कि जो विकार है वह विकारस्व- 
रूपमें हो रहता है, वह ज्ञानस्वरूपमें नहों रहता, जाननपनमें नहीं रहता। जानतपत्की बात बिनक्षण 
है, रागविकारकी बात विलक्षण है। तो ये क्रोधादिक्र विकार ज्ञानसे पुथकाशृत हैं। इन क्रोधादिक 
विकारोंमें ज्ञाब नहीं है । इनमें वस्तुत: आधार आधेय सम्बन्ध नहीं । हि ध 


सम्बन्धश क्तिके वर्णनमें प्रारम्भमें यहू बताया है कि छम्बन्ध विभाकतकों कारक क्‍यों नहीं गिसा है ? 
देखिये पु० ४१९६ पर एक प्रवचतांश-सम्बन्ध विभक्तिको कारकोंमें न रखने को कारण-जैन व्याकरणमें 
बताया गया है-“वा शेष” बष्ठी विभक्ति शेप श्र में श्रातों है । उस शेपका अ्रर्थ क्या है ? जैनेर्रण्या-- 
करणकी सत्र क्रमानुख्या वाली शब्दार्णवचन्द्रिकामें कहा है>कारकाणामविवश्ला शैपां” । कारकों की 
विवक्षा व रहना, कारकोंसे बाहुर की जो बात है.वह सब शेप कहलाती है। जेसे अंग्रेजों भाषाओं मुख्य 
सम्बन्ध रखने वाले दो कारक हैँं-(१) नोमिनेटिव और .(२) श्रोग्जेबिटव । इनके अतिरिक्त श्रग्य सब 
शेय हैं भर उनका प्रयोग हू, बाई फोर, इन, फ्राम ग्रादिक शब्दोंकों लेकर किया जाता है। संस्कृत 
व्याकरणमें भी यह बात सुनाई जाती है कि कारकपना ६ में आता है, क्योंकि बताया है म्ृदर्थोदितिरिक्त: - 
स्वस्व। मिसम्वन्ध: । प्रतिपादिकोंमें बसने वाले अर्थों से जो भिन्न अर्थ है यह स्वस्वामिसम्बन्ध अर्थ क्या 
हुआ -? पष्ठीका जबकि कारकोंमें दो शब्दोंके ताल्लुककी आवश्यकता नहीं: है.। क्रियाका कारकभूत एक 


[ ४६० ) रॉहजानन्द साहित्य ज्यीति प्रथम मांगे 


एक एक शब्दसे सम्बन्ध रहेंगा, जेसें-पढ़ा-किसमें पंढ़ा ? पढ़ा-किंसको पढ़ा ?, पंढ़ा-किसके द्वारा 
पढ़ा ? , पढ़ा-किसके लिए पढ़ा ? , पढ़ा-किसमें पढ़ा ? यों एक क्रियाका कारकभूत एके शब्दसे ताहलुक 
सीधा हो गया, लेकित सम्बन्धमें दो शब्द ही बोले गये-जसे राजाका पुरुष, फल्नाने देशका राजा आदि। 
उसका सम्बन्ध क्रिया से नहीं है, बल्कि शब्दका शब्दसे. सम्बन्ध है। इसलिए इसे कारक अ्रर्थ में नहीं 
लिया गया। फिर भी यह छोड़ा नहीं जा सकता, क्योंकि यह विभक्ति अर्थ में आता है। दो का भी 
सम्बन्ध हो तो उसमें भी अर्थ है । 

पम्बन्धशक्तिके प्रकाशके प्रवचनोंमें से पु० ४५६ के एक प्रवचनांशमें पढ़िये-ज्ञायकस्वभाव आत्मा के 
साथ भावकर्म व द्रव्यकमंका सम्बन्ध क्यों नहीं है ? ज्ञायकस्वभाव आात्माके साथ द्रब्यकर्म व विभावका 
भाव्यभावक सम्बन्ध न होने से कर्म व विकारों से इस आत्मद्रव्यकी विविक्तता-यह ज्ञानस्वभाव यह 
सहज ज्ञानस्वभाव।र।मरादिक से निराला है, क्योंकि इन रागादिक भावोंके द्वारा यह ज्ञानस्वभाव रंजित 
नहीं किया जा सक्ता » श्रोह, इस भूमिकः में यद्यपि यह सब रागपरिणमन चल रहा है और इस राग 
परिणमनके कालमें यह ज्ञानस्वभाव भो अपना मस्तक नहीं उठा पा रहा है, व्यक्त नहीं हो पा रहा है, 
इतने पर भी जो आत्माका सहज ज्ञानस्वभाव है वह, कितने ही तीव्र राग्रादिक हों, फिर भी उनके 
द्वारा यह ज्ञानस्वभाव रंजित नहीं किया जा सकता है । यदि ज्ञानस्वभाव ही रंजित हो जाय तब तो यें 
शागादिक ही स्व्रभाव बन जायेंगे। फिर तो कभो उद्धार नहों हो सकता, अथवा इसका स्वछप ही ने रह 
सकेगा । देखिये-ज्ञान चाहे रंजित-हो जाय, पर ज्ञानस्वभाव रजित न होगा । मैं तो ज्ञानस्वभावरझूप हूँ 
टंकोत्कीणंवत्‌ू निशचल यह ज्ञानस्वभाव, में, सो इन राग्रादिक भावों के द्वारा ज्ञायकस्वभाव -मुझकों 
इंजित किया जाना अशकक्‍्य है । तब यह राग भावक नहीं हो सकता और यह मैं ज्ञायकस्वभाव भव्य 
न बन सका | यह तो हुई रागके साथ मेरी नातेदारों का बात । नातेदारों कहते हैं ते ना इति दारी, 
थाने तेरा कुछ नहीं है ऐसा सम्बन्ध । कहते हैं ना, कि हमारी तो इनसे नादेदारी है श्र्थातु मेरे ये कुछ 
सही हैं, इस प्रक।र की बात इनके साथ है । देखो-लोग मुखसे तो यह कह रहे हैं और भीतरमें विध्वास 
यह बनाये हुए हैं कि मेरे खास्त स.बन्धो हैं, ये ही मेरे सब कुछ हैं। तो यह तो राग के साथ ज्ञायकस्व- 
भाव मुभआात्माक्ती नातेदारी हुई, अ्सम्वन्ध रहा । अब परलें दृव्यकम के साथ तो यह द्वग्य कम के 
द्वारा यदि भाग्य हो सकता है तो राग परिणाम हो जायपा, पर द्रव्यकर् के द्वारा यह ज्ञायकरवभ ब॒ 
“मी” भाष्य नहीं हो सकता । तो राग मेरा क्या और रागका कारणभूत द्रव्यकम मेरा वया हैं ? तब मैं 
संवे और से ज्ञानमावसे निरभर केवल चंतन्यमात्र ही अपने ग्रापक्ा अनुभव्‌, मेरा परद्रव्य कुछ नहीं, 
शगादिक कुछ नहीं । मैं तो एक न्ञायकस्वभावमात्र हूँ । 

(२७८-२७८) यव्यात्मसहली प्ररचत ८ रे भाग 

उसमें स्व॒रचित अध्यात्ममहस्लीके १४-०?2५-१६ परिच्छेदों पर पूछा की मतोदर जी पर्णी सदजानर्4 
भहाराजओे प्रवचन हैं । जितने द्य नोंकी (मतोंकी) उद्भुत्ति हुई है थे किसी ने क्लिमो नंयदिससे द्ठी हुए ६ आइये 
इंस परिच्छेदमे कुछ उदाहरण देखें हि पिस नवशब्द से पहिचाना जाता है कि ईइवर एक संग्रह । ईेबर 
के एकल्वही निरोक्ना-संग्रहृदष्टिकी श्रयोजन सम्रहू करता | ते मा हा हम £ बे 
जनोंका ? सर्वे आत्माभ्रोका ? यह भी नहीं, किस्तु सब विशुद्ध आत्मात्रोका संग्रह करवा है। अब देख 
लीजिये कि जो भो विशुद्ध ग्रांत्मा है वह सब एक सवान हाता है। ता तवम तो कायम कतताया हे रा 
समान बर्थ में भो “एक” बच्द का प्रयोग होता है। एक कै मायने दूँ समा । सह पयायिवा वी दच्द है । 
कहीं “एक” (१) संख्यायाची हो तो उसका बर्थ दुतरा होता है, मर सका समानाथंत शब्द भी ६। 


(२७८४-२७९ ) अध्यात्मसहस्रीप्रवचन 5, ६ भाभ '. (४६९१ ) 


इवर एक है, ऐसा कहने में यह स्पष्ट ध्वनित होता है कि ईश्वर सब समान हैं, पर यहां अभी ससा- 
नताके माध्यमसे एकता की शोर जाते की बात कह रहे हैं है संग्रहदृष्टिसे, संग्रह हृष्टिसे समान 
को मे ग्रहण करवा, कि तु एक को ग्रहण करना है। तव सर्वेविशुद्ध आत्माओझ्रेंको निरखिये-भगवान 
बह होता है जो कि विजुद्ध हो । विशुद्ध वह कहलाता है जो कि अकेला हो । विश्युद्ध कहो, शुद्ध कहो 
अकेला कहो, केवल कहो, ये सब एकार्यवाचक शब्द हूँ। जो केव ले थ्रात्मा है, खालिस ग्रात्मा हो 
आत्मा है उसे कहते हैं विशुद्धं श्रात्मा । वही विशुद्ध आत्मा परमात्मा कहां जाता है। परम आत्मा 
याने जो उत्कृष्ट ग्ात्म हो सो परमात्मा कहलाता है। उत्कृष्टता ग्राया करती है निर्दोषताके कारण । 
याने जिस ग्ात्मामें दोष एक भो न २.। सो उसे कहते हैं परमात्मा । अथवा परम का & रथ्थ उत्कृष्ट 
नहीं है । उत्कृष्ट ग्र्थ है परका । “पर” मायने उत्कृष्ट मायने ज्ञानलक्ष्मी धर्थात्‌ जिसके ज्ञान पूर्ण उत्- 
कष्ट है, विकप्चित है उसे कहते हैं परम । ऐसा जो आत्माहो उसे कहते हैं परमात्मा । तो जो निर्दोषहै 
उत्कष्टज्ञानमय है ऐसेआत्माको कहते है परमात्मा । प्रमात्माकानाम भगवानभी कहाजाता है । मंगका 
अर्थ ज्ञान है, जो उत्कष्ट ज्ञानवान हो उसे कहते हैं भगवान |” तो श्रथ. निकला कि जो झात्मा विशुद्ध 
' हो, निर्मल हो उसे कहते हैं परमात्मा | उसी का नाम ईश्वर हैं । ईश्वर उसे कहते हैँ जो ऐश्वर्य युक्त 
हो। ऐश्वर्य उप्ते कहते हैं जहां अपना वेभव पाने में दूसरे का मुख न तकना पड़े । जैसे एक भांव का 
भालिक (मुखिया) अथवा जमीदार, उसे लोग ईश्वर कहते हैं । उसे सब प्रकारको चीजें उसको जमीन 
'से वेदा हो जाती हैं। कपड़ा चाहिए तो कपास खेतोंमें बोकर उसका सृत कातकर कपड़े बुन लिय। 
तमक भी खारी मिट्टो से तेयार कर लिया, सरसां का तेल चाहिए तो उसे भो सरसों वोकर पैदा कर 
लिया । यों उसे सभी वस्तुर्वें जमीन में से [मल जातो हैं। उसका किसो चीजके पाने के लिए किसी 
बुसरे का मुख नहीं लकने की जरूरत रहती, इसीलिए . उसको लोग ग्रामका ईश्वर कहा करते है ; तो 
जो अपने ऐश्वर्य में स्वतन्त्र हो, जिसे अपने ऐश्वर्य के लिए परकी प्रतोक्ष। नहां करनी पड़ती है, जो 
' केवल आ्रात्मा है, परम आत्मा है, उसका जो ज्ञानानन्द ऐड्वर्य है श्रसोम ऐश्वर्य, उसके पाने के लिए 
हुरमें किसकी अपेक्षा करते हो ? झरे यह आत्मा स्वयं सुखमय- है, ज्ञानमय है, आनन्दस्वरूप है ! तो 
ऐसा स्वयं ऐदवर्य सम्पत्स जो यह परम थात्मा है, भसवान है वह ईश्वर है। श्रब इसके स्थरकृपको देखो 
ता इसका स्वछप समान है, इसका विकास <- हकुल समान है । 
किस हण्टिसे ईडदर भावजगतका कर्ता सिद्ध होता है, इस वर्णनके पश्च तु द्रव्य जगतका कर्ता ईश्वर 'किस' 
इष्ट से है. पढ़िये>हृर्मभाव जगतका कर्ता ईदवर है इस सन्तव्यकी संभाविता ग्राधारहष्ट-अ्रव इसो 
विपय से सम्बन्धित दूसरा विकल्य परक्तिये । द्रव्य जगत मायते यह सब द्रव्य छूप । पम्रिद्दों कोयला, भीं 
जानवर, मनुष्य, यह सव जो जो कुछ भी नजर आ रहे हैं, इनका करने वाला ईशइवर है। यह फिस 
, श्रभिष्रायसे चल चल कर धोरे बारे कुछ चिंग चिग कर यह निकला हैं। मूजमें क्या ग्र.घारमुत हृष्टि 
उनकी हो सकतो थी इस बात को झब निरखें तो इसे निमित्तप्रताव हष्टि स देखवा होगा । इस हृष्टि 
का नाम है सामान्‍य सर्वनिभित्त हष्टि । बात यहां यह सांचा है कि जंध इस राग द्वप सुख दःखादिक 
भावोंका कर्ता जीव है यह निरखा गया उपादान हृष्टि से तो ऐवा यहां बह निरखना है कि इन कार्यों" 
' का कर्ता जीव है । यह है निमित्त दृष्टि से । जो कुछ भी यहां देखा जा रहा है कायके भ्तिरिक्त और 
कुछ यहाँ नहीं है। बस इनका समूह ही यहां सब कुछ दिल्व रहा है । यह भींड क्‍या है ? पृतकाय यंद्ठ 
पहिले-एथ्वी हपमें थो, किर उसे पीसकर मिट्टीरूप ववाकर ईटाफार तंथार कर लिया गया तो यह 
: मुतकाथका ही तो बात हैं । जैसे कोई पचुष्य चुजर गया और मनुष्य ६रार पड़ा रहा, अ्रव उत्त बरी रको 
कोई चींध ले, टुकड़े टुछड़ें कर दे, जला दे, उसे राखछय बना दे या फिसो भो हप्में वन जाय तो वह 


६ ४६२ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग 


भृतकाय की ही तो चीज है। तों जंगंतमँ जो कुछ दिंद्व रहा है वह सव काय काय ही दिखे रहा है-कोई 
मृतकाय है कोई जीवितकाय है। भव इन कार्योका करने वाला सिमित्तिहृष्टिस जीव है । सो यहां इस 
तरह बात वपतो है कि एक भवसे मरण करके जोव आया और नये शरीरको इसने ग्रहण किया, लो 
उसका विभित्त पाकर यह शरोर ग्रहणमें होने व बढ़ने लगा । अंगायांग हुए और जिसका जंसा कर्मों देय 
है उसका वहां शरीर बना । एकेन्द्रियके अ्ंगोपांग नहीं होते । तो शरोरका जो यह आकार बना, पिण्ड 
बना इसका निमित्त दृष्टिसे कर्ता यह जोब रहा, श्रर्थात्‌ जीवका सम्वन्ध पाकर ये सब रचतायें बनीं । 
यद्यपि उन रचनाग्रोंमें अ्रंतरंग निमित्त कारण कर्मोदिय है, पर उन कर्मों का निमित्त करण जीवविभाव 
है। वो जोब उनका तनिमित्तयूत हुआ, इस तरह से यह कहा जा सकता कि जगतमें जो कुछ भी दिख 
रहा है चाहे जीवित काय हो, चाहे मृत शरीर का रचने वाला हो, मिमित्त हृष्टिसे जीव है, जीव के 
सम्बन्ध बिना ये कोई सकल नहीं भरा सकते । 
| किस इप्टिस विज्ञानमात्र तत्त्वके धिद्धान्तकी उद्दभूति हुई, पढ़िये-सवविश्वकों विज्ञानमात्र तत्व मानने 
के मन्तव्यकी आधारभूुत्र हष्टिकी जिज्ञासा-श्रव एक नवीन चर्चा यह आ रही हु कि कोई दार्शनिक 
कहता है कि यह सारा विश्वमात्र ज्ञानरूप है। जञानको छोड़कर अन्य कोई भो सत्‌ नहीं है। सब ज्ञान- 
आत्र है| ऐसा दर्शन सुन करके ग्रचानक लोग ऐसा सोचेंगे कि यह तो अत्यन्त अनहोनी बात कही जा 
रही है, किन्तु इसको वे किस अ्रभिष्राय से साबत कर रहे हैं? सो उनका गभिप्रा4 देखिये-विज्ञान- 
वादियोंका यह कथन है कि सारा विश्व एक विज्ञानमान्र है, क्योंकि इन समस्त पदार्थो'का और इस 
ल्ानका एक साथ उपलब्ध हो रहा है। चूंकि ज्ञान और पदार्थ ये एक साथ ही उपलब्धिमें आ रहे हैं 
इस कारण से ये सब एक हैं और वे ज्ञानमाम | ज्ञानाह तवादियोंकों विज्ञागमात्र तत्वके साधनकों यह 
युक्ति देखिये-उनका कहना है कि ये सारे पदार्थ उपलब्धिमें झा २ है हैँ, इस कारण ये भिन्न भिन्न चोजें 
नहीं हैं, किन्तु ने विज्ञानमात्र हैं, और हृष्टान्त भी वे देते हैँ कि कभा दो चन्द्रमा हैं, लोगों को तो क्या 
है दो चन्द्रमा हैँ ? अरे बह को एक है, क्‍यों एक है कि चन्द्रमा एक साथ दिल्ले। एक साथ दो चन्द्रमा 
दिखे हैं इस कारण बह चन्द्र एक है । इभीतरह यह सारा-विश्व, ये भोंट, मकान, चौकी, काठ आदिक 
पदार्थ व यह ये दोनों एक साथ पाये जा रहे, इस कारण ये दातों एक हैं। (विज्ञानाद तेवादकी बाते 
कह रहे हैं) क्या किसी मे उपलब्धि की कि ज्ञानकों तो उपलब्धि न ही और इन पदार्थों की उपलब्धि 
हो जाय ? ऐसा तो किसो के नहीं होत। । जब ये बाहरी चोजें समभरमें ग्रायीं तब ज्ञाव भी साथ साथ 
जुटा हुम्रा है । ता जान और बाहरी पदाथ ये दोनों एक हे गम के हल 82 मल से एक शान 
मात्र हो है दूस रा कुछ नहीं । यद उनका सिद्वाःस्त है। इस के पयमें यह जिजे.सा हो रही है, इपतरह 
का आशय खिस हृष्टिका परिणाम था ? उन्हंने कौत सो इष्डि का, स्थवा किस हृष्टिका श्राग्रहें किया, 
तब यह समभमें आया कि यह सारा विश्व एक ज्ञानमात्र है।यह दूसरा कुछ भो पदार्थ नहीं है ! 
उक्त जिज्ञासा का समाधान यह हैं कि ज्ञानमात्रही सारा विश्व हैं। इस अभिष्रायक्रा कारण है विशेन- 


हृष्टि | | 
अब एक विज्ञानइप्टिके एकान्तका मश्तव्य देखिये-अ्रव विज्ञामहष्टिका एकान्त देखिये>जीव वास्तवमें 
प्पने शञामके परिणभत को हो जानता है। बाहरमें कुछ वहीं जानता । लो चलो-शे: नम आयी भौंट, 
अस्ठुक्ष पदार्थ है। ती ज्ञामकी पर्याय में जो 


हब रद थ॑; बइमज कि यह भींट हैं ] यह 
यह बाहरी पदार्थ; तब हम जाने सके कि यह भीटे हैं। व नही 5 छ चोज, लेकिन ज॑ 

ग्रहण हुआ, जो ज्ञान हुआ, तत्व तो यही मात्र है, उससे भिन्न नहों है बाहरी इुच चोज, तेकिन थी 
-जझ्ञान में आया उसके कारण बांह्य पदार्थों के नाम लिए जाते हू कि यह भींट है, यह चौकी हैं, यह अमुर्क 


(ए७८०२७६) अध्यास्मसहसी प्रवचन ८, ६ भागि ( ४६३ ) 


' है। यों जिज्ञानहष्टिका एकास्त बना | जैसे कि कोई पुरुष दपगे लिए हो तो दंत को देंबेकरं हो वह 
यह बतला पावा है कि देखो पीछे ये वृक्ष खड़े हैँ, ये लड़के खेल रहे हैं, आदि तो यह बात उसने कब 
- क्षमभा ? जब उसने दर्पणमें पड़ने: वाले ग्रतिध्रिम्षकों देखा। तो तत्त्व तो उसके लिए यही दर्पण ही 
डर है। दर्पण प्रतिबिस्व है, वहु एक उसकी हृष्टिमें है, पर उसे निरखकर जे वृक्षोंत्री, बच्चोंको, अन्य 
': अन्‍य भी बाहरी चीजोंकी सजा बंताता है-ऐसे ही यहां ज्ञानमें श्रायें हुए आकारोंकों समझकर बाहरी 
"पदार्थों की सत्त। बताया करते हैं। यह विज्ञानमात्र तत्व मानवे वाले को चर्चा बतला रहे हैं । यद्यपि ये 
समस्त आकार जा ज्ञानमें आये हैं, जो अर्थ विकल्प हुए हैं वें उस प्रकार हुए हैं कि जे बादर में पदार्थ 
मौजूद है, लेकित जो मात्र विज्ञानहष्टि करके विज्ञानकों हो देख रहा है तो बाह्य जगतका स्व प्रतोत 
'नहीं होता है। विज्ञानादतवादो चर्चा कर रहे हैं-जंसे कोई स्त्रृप्नमें निरखते हैं कि पहाड़ है, जंगल है, 
लोग हैं, नदी है, श्रादि, लेकिन वहां कुछ है क्‍या ? हां उसके ज्ञानमें यह सत्र कुछ है । तो भोतर से इस 
चर्चाकार का (विज्ञानाह्तवादीका) यह ग्राशय है कि इसके ज्ञानमें ही सब वृद्ध है ये ऐड़ खम्भा आ- 
दिक पदार्थ, लेकिन ये वस्तुतः कुछ भी चीज नहीं हैं + 


..तुरीयपाद ब्रह्के सिद्धास्वकी आधारभुत इष्टि परखिये-तुरीयपाव ब्रह्मके अभिमतकी आधार भूत 
हुष्टि की जिल्नासा-ब्रह्मको दाग्मेन्रिक तुसीयपाद १हते हैं । चार पैरों वाला कहते हैं ॥ चार पैरोंके बिता 
न चौकी टिकती, न डैबिल टिकती, वे जाबवर टिकते., व मनुष्य टिकते । मलुष्योंके भी दो पर होते 
ओऔर दो हाथ होते, इस तरह इन चार के बिना दो कोई जीव जन्तु नजर बटों भा रहा है। पक्षियों के 
भी दो पेर हैं और पख हैं, इस तरह जगतको व्यवस्था वे चार पायोंमें बना रहे हैं। प्रथम पद है जीव, 
दूसरा पाद है आत्मा, तीसरा पाद है परमात्मा और तुरीयापाद (चतुर्थातद) हैं ब्रह्म । उनकी इस 

व्याख्यामें जोवका लक्षण तो है जागुतिछाप दशा और आत्माकी भ्रवस्थ। है अस्त प्रज्ञ अवस्था, और ब्रह्म 
इन तीनोंसे परे है । यद्यपि साधारणतया ऐसा कहना ठोक बैठ रह? कि जीव तो युसुप्त दशाकों कहना 
चाहिए । जो सोया हुआ हो वह बॉहरास्मा है और -हते ही हैं लोग कि मोहनींद म सागे हुए हैं, लेकिन 
यहां कही गई जागति अवस्था खोंटे भावमें जगने को अर्थात जो जीव जय रहा है. इस बाहरी लोकमें, 
बाहरी परिणतियोंमें, बाहुरों विकल्प तरंगोंमें, वह हैं बहिरत्मी। सोया हुआ भ्रगर कहें तह उसका 
अर्थ यह निकला कि जो अयने अन्त: स्वरूपके जाननेमे प्रझ।दी है, सोया हुमा है वह है सुसुप्त । किसी 
भी शब्दसे कह ला-स्वरूप सही नजर में श्रामा चाहिए । तो यह जीव जग रहा है विषयोंमें, कषायों में, 
इससे उसकी चेतना नहीं रही है सो वह कहलाता है जीव और आत्पा है सुसुप्त याने बाहरों बातोंमें 
जो नहीं जम रहा है किन्तु जसे साया हुआ पुरप श रत है, जता पड़ा है वेता हो पड़ा हैं, हिल डुल भी 

हीं रहा है ऐसे हो जो ज्ञानों पुष्प अपने आप यह हृष्टि बनाये हुए है कि हिल डुल भो नहीं रहा है 
ओर प्रधिचल सा बना हुआ है वह कहलाता हैं भार। । और, परमार्या है श्रन्त:प्रज्ने, परमज्योति स्व- 
रूप, जिश्नको प्रज्ञा वहुत विशाल हैं, सर्वश्ष हैं, तीव लोक, तोत कालका जाननद्वार है, ऐगा जो कोई है 
बहें हैं परमात्मा, और ब्रह्म इससे परे है । वह ब्रह्म कया चोज है ? झड़ तरूप है ग्रादिक कहकर बहाकों 


तुरीयपाद कहा गया है । तो बह अभिमत किस दृष्टिका परिणाम है कि ब्रह्म इस सबसे परे है ? यह 


है पारिणामिक दृष्टिका परिणाम । 

नयससूहके निर्भय से अपना क्या कतेव्य निश्चित करता चाहिए, पढ़िये-ननयचकऋफी गहनता व नयचकऋ 
से निर्णय करके वयपक्षारुए्ण अच्तस्तत्वमें मण्व होने के कतंव्यका- स्मरण-जितने अभिपष्राय हैं सबकी 
धाधारभूत कोई मूलमें दृष्टि हुमा करतो है अ्रतएव वड़े +िवेकपूर्वक समझने समझाने का उच्चम करते 


( डे६४ ) ० 'पहजावरद साहित्य ज्योति प्रथम गाग' 
वाले लोग ईमानदारों से चिग गये हों, यह तो विश्वास में नहीं आता, पर ज्ञानकों, मयकी ही कोई 
चूक वन गईं यह सम्भव है, क्योंकि नयचक्र एक ऐसा घनघोर जंगल है कि इसमें चलते हुए पिथिक कई 
जगह भूल भटक सकते हैं ।' केवल एक नयकी भूलके परिणामर्में जो ऐसे अनेक. वस्तुस्वरूपके बताने 
वाले दर्शन हैं उतकी सम्भावित आधारभूत दृष्टिको निरखा जाय तो यह सव समन्वित हो जाता: है । 
इन दृष्टियोंके श्रतिरिक्त भौर भी इतने भत हैं कि जिनकी निश्चित . कोई सीमा नहीं, क्योंकि जितने 
विचार है उतनी ही दृष्टियां हैं और जितनी दृष्टियां हैं उतने ही मत्त हैं, लेकिन उन सव मत्तोंका. निर्णय 
युक्तिबलसे, व्वायबलसे कर लेना चाहिए और उस विसम्वाद से हट कर अपने झापमें श्रपना निर्णय 
बनाकर इप अन्तस्तत्वकी उपासना में अपना समय अधिक लगाना,चाहिए । इन सत्र दृष्टियोंकी परख 
हो जाने से सत्य दृष्टि का दुढ़तम निर्णय हो जाता है। सही निर्णय में पहुंचने फेः पश्चात्‌ निर्णय व नय 
के विकल्पसे भी परे होकर अखण्ड स,ज ज्ञानस्व भावके दर्शनमें ज्ञानमें त प्त होता चाहिए । प्राप्त बुद्धि 
का वेभव व सदुपयोग यही है । । ' 
आत्मतल्वकी उपासना वो लिए आत्माके अनर्थान्तर शब्दोंके माध्यमसे देखिये-कारण-समयसार--इस 
श्रंतस्तत्त्वका नाम है कारणसभयसार | समयसार को दो रूपोंमें निरखियेगा-(१) कार्यसमयसार और 
(२) कारणसमयसार। कार्य समयसार तो हैं प्रभु अरहंत सिद्ध परमात्मा । तो हुआ क्‍या वहां ? जेसे 
कोई मिट्टोका घड़ा बनाता है तो पानी. भी मंगाता, कुछ वारीख भूसा भी उसमें साननेके लिए मंगाता, 
कुछ रंग भी उसमें मिलातां और दंड चक्र, थपथपा झ्रादिक साधन भी मंग्राता, और उसके अनुक्ूत 
कुछ उत्साह भी जगाता, तब कहीं वह घड़ा बना पाता, तो इच्च तरह से जो प्रभु हुए, परमात्मा हुए 
उनके परमात्मा बननमें बताइये कहाँ से कौन सी चीज ला ला कर सचित् को गई ” उस परमात्माका 
निर्माण करने के लिए बाहरसे क्या क्या साधन इसमें चिपटा।न व जुटा) पड़े, जरा बताश्ो तो सही ? 
--अरे बाहर से मो कुछ भी स्वाधन लाने जुटान नहीं पड़े । बाहर से कुछ बात नहीं हुईं | - तो क्या 
प्रभु तारोफ के लायक नहीं हैं ? हां है भी, और दिल्ल रहा कि नहीं भो हैं तारीफके लायक, क्योंकि वह 
तो जो थे सी ही हो गये । वहां कोई विलक्षण बात नहीं हुई । जो स्रभाव था वह रह गया। वहां 
हुटाव तो हुआ, ग्रहण कुछनहीं हुआ । तो जो थ' वही रह गया, इस ही का नाम तो है कार्यस मयसार । 
वहां क्या रह गया ? जो था सो हो रह गया। “जो था” इस हो का नाम है कारण समयसार | जो 
रह गया उसका नाम हैं कार्यसमयसार | तात्पर्य यह है कि जंसा जो सहजस्वहूप है, शे।यकस्वरूप है, 
चैतम्यमात्र हैं. अपने आपके सत्त्वके कारण जो इसका सहृजस्वरूप है वह है कारगसमयतार | याने वह 
ह्दी तो अरव है । उसका प्रताप व्यक्त हो ग़्या, प्रकट हो ४ । जो अवक्‍्ट ट्ठं वह प्रकट हो गया, यहाँ 
तो बात होती है परमात्मतत्त्वमें | तो इसी क.रण उसका का गक्ष्मयसार कद्टते हैं ॥ उस परमात्मपद 
को प्राष्तिमें अनिवार्य कारणता इसो तत्तमें है, गन्य पदार्था में नहों है। यह कारणसमयक्षार यचति 
संब जीवोमें 4स रहा है, लेकित जब ऐसा सुवाध जिसका मिवता है तब उसका व्यक्ति होती है। जेसे 
घड़ा बममेकी योग्यता सब मिट्ठी में है लेकिन जिस भिद्ठा के लिए द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावका योग मिल 
गया उसमें बड़ाहृप बसे गया पर कारणता सब भिष्टियाँमें है श्र ऐसी कारणता कारणसमयसार 
स्वभाय हृण्टिस तो अभव्यमें भी पड़ी हुई है। सुमेव्यवत्तकों जड़के नीचे की मिट्टीम भी घड़ा बननेको 
योग्वता पड़ों हुई है ; वहां वे मिट्ठंके केण मित्र तो ने सका मगर मरी का म 2 
इस मिट्टोमें वो कुछ बात बनाकेंगे, करेंगे, तब घड़े बनेगा, किन्‍्द यहाँ समय रका दा इत्तात के 
गे बदलना भर है। वह तो वड़ा सरल दा काम हूं, सोधा और स्वाधीन 


रना मर है, केवल उपयागक 2 ३ आग मर ३ 
काम है। दे ही इत्तिके द्वारा वह परमात्मा व्यक्त होता है, साध्य होता है। तो ऐसे इस अंतस्तत्त्वक 


+ (ए७घ-२७६) भध्यात्मसहल्री प्रवचत ८, ६ भाग 5 हक) 


: कहते हैं कारणसमयसार है। इस अन्तस्तत्त्वका वर्णन किये। जायंगा, इसके लिए कुछे नामकरण को 
बात यहां कहो गई है । ++ रह 28 


परमशक्ति अंतस्तत्त्व-जसे कहा करते हैं कि पानो में मीन पियासी, अ्रचेरज की बात है कि 
' 'पानो में रहकर भी मछली प्यासी रह जाती है। रहती नहीं है, पर कोई मछली प्यासी रहे पानी में 
'रहकर भो तो ज॑से इसका मुढ़ता है, इसी तरह ज्ञानमय, झानन्दमय कल ।ण स्वरूप, आत्माका स्वरूप 
झवयं ऐसा है तिस पर भी ऐसे आत्मामें जिसका रहना हो रहा है ऐसा यह स्त्रयं श्रथवा! उपयोग दुःखी 
रहे, क्लेश भोगता रहे, यह एक अ्चरजकी बात है, श्रथवा अचरजकी बात नहों, मछली मुढ़ हो जाय 
तो भले ही प्यासी रहे, ऐसे ही यह आत्मा सुढ़ हैं, मोहित है, पर्यायबुद्धिमें निरत है तो यह अ्रवश्य ही 
दुःखी  रहा' करता है । आत्माका स्वरूप तो परमशिव है, उत्कृष्ट कल्याणमय है। यह श्रात्मा 
स्वयं परमशिव है। शिवका श्रर्थ है ग्रानन्दमय, कल्याणमय । और परम आनन्दमय, परमकल्याणमय । 
जितने लोग आनन्दके पद मानते हों उन सब पदोंमें उत्कृष्ट आनन्द तो यह हो स्वयं है। जिसे लोग 
' झपना बड़ा मंगलस्वरूप समभते हों; कल्याण समभते हों उनमें सर्वोत्कष्ट कल्याण स्वरूप यह आत्मा 
_ है। जंब अन्त: हृष्टि की जाती है तब यहां यह पता होता है कि यहां श्रन्तः कुछ कारण नहीं, कुछ 
' नहीं, कोई पिण्ड नहीं, अमृत ज्ञानप्रतिभास है और बन गया कितना बतंगड़ कि यह मृतिक हो गया 
कर्मबन्ध हो गया, भटकता है, क्या स्थितियां हो गयीं ?. यह एक श्रचरज को बात ही तो हुई । तो जिन 
तत्त्वज्ञोनि परमस्वरूप अपने गञ्रात्मतत््वका निर्णय किया है और इस दर्शनके प्रतापसे यह निर्णय जिसक 
इढ़ रहा है कि मैं तो यद स्वयं प्रतिभासमात्र कल्वाणमय हूं, उसको ।फर व्यग्रता क्‍यों होगी ? हृढ़ता 
इसका नाम है कि फिर कल्याण के लिए, आन-द पाने के लिए बाहरमें व्यग्रता न हो । बाहर में श्रानन्द 
पाने के लिए व्यग्रता है तो यह मेरी कमी है, कमजोरी है, हढ़ता का अ्रभांव है, अथवा उसको परला 
ही नहीं । वह आनन्दधाम चेतन्यमात्र आत्मा स्वयं परम शिवस्वरूप है।.... 


शुद्ध अन्पस्तत्त्की परख विचा घमंभावकी असंभवता, पढ़िये-यहां तो लोग धर्म करें, इस भा उसे 
वाह्य की ओर खिचे जा रहे हैं। यद्यत्रि किसी स्थितिमें यह साधन है, पर गुलमें कुछ धन ही पासमें न 
हो तो फिर ब्याज कहां से भिन्न सकेगा ? यदि अंपने आपके इस अतः स्वरूपका पता हो न हो.ता 
भक्ति, बंदन, पूजन आदिक कार्यों से धर्म कार्यकी सिद्धि नहीं हा सकती है । जब घूुलधंन ही नहों है ता 
पाज कहां से मिले ? अपने आपके अन्त: प्रतिभासमान उस चेतन्यस्वरूपकी अनुभूति है तो सब जगह 
हर परिस्थितियोंमें रहकर भी वह धर्मका अधिकारी है, और यही बात मूलमें नहीं हैं तो कितता ही 
बड़ा तपदचरण किया जाय, कितना ही बड़ा अन्य धामिक व्यवसाय हो तो भी बह व्यवसाथमाचर 
' होगा । वहां धमंका अधिकार नहीं मिल पातः । तो ऐसा अतुत पद इस अन्वस्तर्तके श्रवलम्बतसे 
हाता है इसका ही इस परिच्छेरमें वर्णन होगा । इन प्रभ्ुुको अरहत कहते हैं। जिन्होंने शुद्ध अंतस्त त्वके 
.. आलम्बनप्े ऐसा स्वच्छ स्वभावपद प्राप्स किया है अ्रहंतका ग्र्थ है एज्य । अरहंत कहो चाहे अल्य 
कहो, एक हा अथ है । इसी अल्यकों लागों ने अल्जा कहा है । वे प्रभ्च॒ लय हैँ, जो वारधातिया कर्योकों 
मष्ट कर चुके हैं और पुज्य हैं। इस अरहन्त भगवान के गुगावुवादमें ओर इसके साम्खन्यित वे व के 
कीत॑नमें हो प्राचीन लोग अजान पढ़ा करते थे-चत्तारिमंगल, अ्रहन्त मंगल, तो लोग उस श्रज न को 
तो भूल गये, क्यो उनमें था, किसका स्मरण किया जाता था ? चार चीजें मंगल हैं-च।र नोकोंतम हैं 
' हैं चार को शरण को प्राप्त होऊ, लेकिन वह तत्त्व हो निकल गया लोगों की बुद्धि से । उस ग्रतस्तत्त्व 
' की सुध न रही तो सारे भक्तिके कार्य सब उल्दे फल देने वाले बन वठे । तो ये प्रभु हम घापसे अधिक 


6: * हु 


8 - सहुजाननंद साहित्य ज्यीति प्रथम जाग! 
गा हू ४: जे: ५ के 
सम्बन्धित है । कभी कभी तो इनका दर्शन कर सकते हैँ, ग्राज. यहां नहीं, पर करते तो हैं मनुष्य इनका 
दशन । सिद्ध के दर्शन तो वहीं कर सकते, क्‍्योंक वे अशरीर हैं, लोकमें सबसे ऊपर विराजमान हैं। 
ग्हां हम अरहस्त अभुंकी सूर्ति के दर्शन भी कर सकते हैं भर उनकी मुझ परम्परा में चले आये हुए 
शास्त्रोंका अध्ययन करके श्रपना कल्याण कर सकते हूँ, यही कारण है कि हम आप अरहन्त भगवानकी 
भक्ति के लिए नंमस्कीरमत्म्रमें प्रथम नाम लेते हैँ। और जब जिससे श्रविक परिचय हो जाता है ता 
उससे बात करना, मिलना सहज हो जाता है तब उस स्थितिमें असली महत्ता विदित होती है। 
१६ वें परिच्छेदमें अन्तस्तत्त्वफी सहजशुद्धताका वर्णन है। उदाहरणायं देपिये-जोवकी वद्धता, युकतता 
व अ्रबद्धताविपयक जिज्ञासा-इस अंतस्तत्तवके परिच्छेदके लिए प्रथम प्रइन हो रहा है कि यह सामान्य 
आत्मा कर्मसे बद्ध है या कमसे मुक्त है अथवा अबद्ध है ? प्रथम प्रइन विकल्पका भाव यह है कि आत्मा 
कमे से बन्धे हुए हैं। ये सव जोव ससारमें जा भ्रमण कर रहे हैँ ये |कसो वन्धन विद्येप से वस्धे हुए हैं 
ऐसे इन जीवोंकी निरखकर ता यहो विदित हाता है कि यह जोव सप्तुचा वन्‍्वा हुआ्रा है, इसके कोई 
श्रंग प्रत्यग अवद्ध नहीं है । सवेत्र बन्ध। हुप्ा है, विचार को लेकर यह प्रइन किया जा रहा है कि जिस 
श्रंतस्तत््वकी चर्चा +र रहे हैं, (बसे ग्राधार्मे धार है ऐसा बता रहे हो वहू सार तत्त्व भी क्या वद्ध है ? 
दूसरा प्रइन विकल्पमें यह पुछ। गया है कि सामान्य आत्मा जिसकी चर्चा कर रहे हो वह क्‍या कर्म से 
मुक्त है श्रथव। यदि वद्ध नहों, तथा मुक्त नहीं तो क्या वह वन्ध मोक्ष दोनोंस रहित अथवा अबन्ध है । 
ऐसे तोन प्रदनोंकों जिज्ञासा प्रथम हुई है । अनेक प्रश्न होंगे उत सब प्रश्नामें सबसे पहला प्रश्न सबसे 
पहिली जिज्ञासा जिज्ञासु को ऐसो होनो प्राकृतिक है, क्योंक सव जोवोंकों स्वतत्रत। प्रिय है। बड़े दुःख 
में रहे ओर स्वतंत्रता अपनी समझे तो उसे वह दु:ख भी पस द है, पर बड़ा आराम मिले शौर सुख 
मिले, स्वतन्त्रताका वहां घात हो ता यह ग्राद्मम भी वहां पसंद नही है । यह वात बता रहे है लोकिक 
जनोंकी । झव अलौकिक पुरुषोको वात देखिये कि तपश्चरणमें विविध वलेश बताये गये हैं श्रौर सामा- 
न्यत्या जानते हो हैं लोग, उपवास करें, भूखसे कम खाये, गर्मी, शर्दी झ्ादिमें ध्यान करें, ऐसा बलिेश 
होता है, लेकिम वहां स्वतन्त्रताका अनुभव हो रहा है साधुजनोका । अपने आपका जो सहज स्वरूप है 
उस स्वछूपके मिलनमें उनका आत्मा तृप्त हो रहा है। उन्होंने ऐवा स्वात्मसंयम अंग्रीकार किया है । 
वह उनको स्वाधीन बृत्ति हें। तो इस स्वतन्यताके त्यागमें शारो।रके सारे उपद्रव्य भी उसके लिए न 
कुछ हो जाते हैं। तो स्वातंश्प भय है और प-»तन्य झअग्रिय है । तो ऐसा हाना एक वन्च मोक्ष का ही 
नामान्तर है। तो उसके विपयमें जिज्ञासा हुई है कि यह सा रसूत यात्मा क्या बढ़ है या मुक्त हे अथवा 
अबद्ध है ? ह 
आत्मकि कपायस हितत्त्थ व कपायरहितत्त्वविपयक् दक्षमी जिज्ञासा ।ढ़िये-अब दशवों जिज्ञासा में यह 
जानमें का उपक्रम हा रहा है कि आत्मा कपायसहित है या कयायरहित ? कपायसहित था कपायरहित 
ऐसे दो विकल्पोंका आधार यही है कि पाया ही जायगा जीव या तो कंषायसहित या कपायरहित। 
सहित और रहित, ये दोनों जहां एक शब्दमें लिए जायें। वहां त्तारी दुनिया आ जातों है। मित्र॒की 
बात कहेंगे वह सब श्रा जायगा । जसे जीवस हित जीवरहित । श्रव इस में कौन सा पदार्थ छूट गया ? 
एक शब्दमें उस शब्दकों बोलकर उससे रहित वाजा जाव ता ुछ छुटा कया है सभा रा /' 
जब कयायस हित और कपायरहित विकल्प हुआ तो सब आता भा गया। काई 2 ऐसा नहीं है 
जो इत दो चोजों से पृथक हो। या कपायस हित मिलेगा या कमर हि मिलेगा । तों यहां यह जिज्ञा- 
सा होतो है कि वास्तवर्मं यह जीव हैं बोस? केंथराबरादित हु था कयायरहित ? .ऐसा भो सोप 
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लोजिये कि जैसे कोई काठ मजबूत है, बड़ सार वाला हैं, पुंष्ट है और १००७-५० वर्ष वाद वह सार- 
रहिंत हो जाता है.तो वहां यह कहा जायगा कि यह काठ तो सारसहित- था, मगर श्रव साररहित हो 
गया ता क्या इस तरह यहां भी है कि ग्रात्मा -तो वास्तव में क्षायस हित ही है - मगर कारण पाकर 
कंषायरहित हो गया । उस जोबका जो सार है कपायं, वह सार निकल गया। जेसे पुराने काठमें से 
सार हट जाता है. क्या इस तरहं आ्रात्मा है ? ऐसा सोचने का श्राधार एक बहू इंष्टि हो सकती है 
कि जहां ' यह माना गया हैं कि जीव सदा रागवान है । उसका राग हो स्वरूप है। रागको छोड़करु 
जीव हम और क्या बतायें | भर कभी यह जीव तंपरचरण करके मुक्त भी हो जाता है, तो वहां कहीं 
"रागणुन्यं नहीं हो गया, किन्तु दब-गया'और जब सदा शिवकी मंजी होती तो वह राग पदा करके फिर 
ढकेल देता है । तो इस तरह को बात से भी यह जिज्ञासा वन सकतो है क्‍यों झात्मा 'कपायसहित है 
अथवा कषायरंहित ? कंपायसहित कहने थे यह तो सीमा ही बिगाड़ है कि आत्मा कप्रायसहित हो 
गया । आत्मीमें कषाय आगंतुक है, कर्मोदय से भआायी है, घटा से प्रकट हुई है। वास्तबमें झात्मा तो 
कपषायरहित है। कपषाय ग्रौपाधिक चीज है । इस तरह आत्मा क्यो कपाय रहित है ? इस बातंको लेकर 
१०-वीं जिज्ञासा आयी है:। | 


' आंत्माके सत्त्व असत्त्वविषयक नयोदशी जिज्ञासोका संमोधान-उक्त उभय प्ररनतिकष्प वाली जिज्ञासा 
को प्माधान देते हैं कि आत्मा स्वद्रव्य, च्षेत्र काल, भावकों अपेक्षे। से सत्‌ है और परद्रव्य, क्षेत्र, काल 
भावको शअ्पेक्षसे ग्रसत्‌ है । इस आत्मामें अनेक श्रसत्य भो परिचयमें भर! रहे हैं. लेकित उन अपतत्वोंकी 
श्रोर तो दृष्टि जिसको हो गई और स्वचतुष्टयसे सत्त्वकी हृष्टि जिसके नडढों रही ऐसा पुरुष इत आत्मा 
को सर्वथा असत्‌ भो कह सकता है। ओर, जिस प्ृष्ठपंक्री स्वद्वव्य, क्षेत्र काल, भावके सत्त्वकी हृष्टि 
रही और वहां जब स्वविशेषण हट जाता है, है ही सत्‌ ऐसा अंगीकार किया: और बढ़कर परके द्रव्य, 
क्षेत्र श्रादिक से असत्‌ है यह भी ध्यान छोड़ दिया ऐसे पुरुषको ये दोनों सं स्त्‌ रूप नेजर श्ाते 

किन्तु है. श्रयने दव्य, जेवर, काल, भावसे सत्‌ और परद्वव्य क्षेत्र काल भावसे असत्‌ । जंसे कि बताये 
कोई कि यह पुस्तक सत्‌ है या असत्‌ है अर्थात्‌ है या नहीं है, ये दो प्रंश्स विकल्प किये जायें तो जिनकी 
बाहरी चीजों पर दृष्टि है वे कहते हैँ कि नहीं हैं ।” क्‍या नहीं है ” उसके सम (अ्न्डरस्टूड),है, वह 
भीतर अस्तर्जल्पमें बोल देता है। चौकी, भींठ, आदिक नहीं हैं। अब जो उसकी गुप्त ज्ञान है उसकी 
तो दृष्टि इसमें लिया नहीं है और वह नहीं का एकान्त करदे तो तथ्य तो न निकलेगा, और कोई इसे 
पुस्तक को सत्‌ं ही बताये, यह है ही है, इसमें “न नहीं हैं, तो इसके मायने है कि पुस्तक पुस्तक 

तो भी बात नहों बनती । फिर पढ़ने का कांम कैसे किया ज। सकेगा ? क्योंकि बह पुस्तक 
घ्िर फोड़ने का काम भो करने ल्गेगो। तो पुस्तक पुस्तेक रूप है, इसके अतिरिक्त अन्य सब से 
प्रसत्‌ है। यदि पदाथ में अन्य का शब्सत्त्व महीं हो तो अवक्िियां नहीं हो सकती है ' वस्तु स्वरूप ने 
रख सकेगा । ऐसा सत्त्व असत्त्व प्रत्येक पदार्थ में है। भ्पने सत्त्वसे सत्त्व हैं और परके तत्लवसे ग्रसत्त्व 
द्‌। १28 हे कह 

' पढ़िये अन्तस्तत्त्की साध्वता-हमें इस अन्तस्तत्त्वकी किस विधिश्ने सावता चाहिए ? जो कि 

अभेद पट्कारक विधियों में बात आतो है उप्त विधिसे हमें स्वभावकों साधना चाहिए । तो साध्य है यह 
अच्तस्तत्त्य, जिसके. फलमें प्राप्त होता है निर्मेल सिद्धप्रभुत्व परिणमन । वह है साध्यक्रा फल । साब्यकी 
जो प्रक्रिया बनायो है, साधनकी जो बात को है, वहे उस्तका फब है। व. इस बात को भी सर्तकत्ता से 

' जानवा चाहिए कि जो यहू कह दिया जाता है कि साव्य तो सिद्ध अवस्था है और साधक यह भाष है 


( डअ€८ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


तो अभो वह विधि नहीं आ सकी है कि जिस विधिसे प्रभ्ुतां पायी जा सके । यों ७ राजू ऊपर, लोक के 
अन्त में हृष्टि लगाये रहे वह है सिद्ध पर्याथ। वे प्रभु अनन्त चतुष्टयके धनो हैं। भ्रच्छा तो उसे साध्य 
बना लोगे क्‍या ? उसको क्या कर लोगे”? पकड़ नहीं सकते । वहां पर जा नहीं सकते । उसका वहां 
उपयोग नहीं ले सकते । तो-वह क्या साध्य बन जायंगा ? वह भी जय रहा साध्य न रहा। साध्य तो 
यह अन्त: प्रकाशम!न स्वरूप है ज्ञानमाव । इस ज्ञानमात्र अन्तस्तत्तवको ऐसे ही अतुकुल ज्ञानोपयोग 
करके साधना है। तो ऐसा साध्य साधक भाव मेरा कहीं बाहर नहीं पड़ा है। यह मैं साधक हूँ भौर 
यही मेरे द्वारा साध्य है, आराध्य है। कभी भी-कोई पदार्थ किसी अन्य पदार्थ को स्ववद् नहीं कर 
सकता । किसो भो पदार्थ में यह सामर्थ्यं नहों है कि वह किसी परपदार्थ को रंच मात्र कुछ परिणतिको 
करदे । भले ही निमित्तनैमित्तिक विधियां हैं, लेकित किसी भो, परद्वव्यमें यह सामर्थ्य नहीं कि किसो पर. 
के द्रव्यरूप, गुणरूप, पर्यायरूप कुछ तो कर दे,.उस परिणमनमें सहयोग, दे दे, उसके परिणमन में कुछ 
शप्रपना योगदान तो करद॑ं । नहीं कर.पाते हैं । तो इसी तरह- कुछ भी साध्य कर सकेंगे तो क्रेवल-अपने' 
को साध सकेंगे, दूसरे को हम नहीं साध सकते । । हे. 7 | 
देखिये शुद्ध आत्मतत्त्वकी उपासनाका लाभ-इस परिच्छेदमें प्रारम्भमें यह. जिज्ञासा की गई.थी कि 
जिस शुद्ध आत्माके आश्रयसे मोक्षमार्ग चलता है उसका क्‍या स्वरूप है ? उस स्वृरूपका वर्णन करने के 
बाद श्रब यहां यह समझ लेना चाहिए कि ऐसा शुद्ध आत्मतत्त्बका भी-परिज्ञान करने से लाभ क्‍या: 
होगा ? किस शुद्ध आत्मतत्त्वके ध्ययन की बात कही जा रही है! जो सर्वग्रुण भेदोंसे परे है, जो सम- 
स्त परिणभनोंसे परे है और यह शुद्ध है, इस प्रकार के विकल्पसे भी जो परे है ऐसा जो पिजं शुद्ध 
श्रात्मतत्त्व है, उसका ध्यान करने से उसका ज्ञानमात्र करने से: नि4कल्प समाधि प्रकट होतो है । 
साधु परमेष्ठी के स्वरूपमें बताया है ज्ञानंध्यानतपो रक्त: साधु क्या होता है ? जो ज्ञान-ध्यान्‌ तपदचरण 
में रत हो । सबसे मुख्य काम है ज्ञान । ऐसा ज्ञान नहीं जो लोकमें प्रचलित है, किन्तु एक जाननमात्र, 
ऐसा केवल जाननमात्र रहना यह सिद्धका उत्कृष्ट काम है और इस काममें ने रह सके तो ध्योन करें.. 
लेकिन ध्यान दूसरे नम्बर का काम है और .ध्यानमें भो न झायें तो तपश्चरण करें, यह तीसरे क्रम में 
श्राता है । तो उस ज्ञानकी बात कह रहे हैं कि उस शुद्ध अ्रन्तस्तत्त्वका ज्ञान हो तो निविकल्प समाधि 
होती है, जिसका फल ही सदा के लिए अनन्त आनन्द प्रकट होना है। इसी ध्येयसे हम श्रापका एक 
जीवन में दृढ़ निर्णय हो । मेरे को काम है केवल तो एक अपने आपका जो शुद्ध सहज स्वरूप है उसको 
झोरं बारबार झाना । उसे निरखना, उसका आश्रय करना ध्यान करना | वहां उषयोग को रख करके, 
अपने को शान्‍्त और तृप्त श्रतुमव करना. । बही उपाय है सदा के लिए संकटोंसे छुटकारा प्राप्त करने 


का। 
। (२८०) अध्यात्मसहस्री प्रवचन दशम भाग 

इसमें यह वर्णन विस्तारधूर्वक किया गया है कि किस: किस इष्टिसे आत्मामें क्या क्‍या प्रभाव होता है। ये 
स्वरचित अध्यात्मसहस्रीके १७ वें परिच्छेदके प्रवचन हैं । देखिये ध्र.वर्दाष्टके प्ररणमें-प्र्‌ वहष्टिका महत्त्व-- 
अ्रनित्य भावनामें यही तो सब गाते हैं कि राजा राणा छत्रपति आदि बड़े से बड़े लोग सभी एक दिन 
मरेंगे, और थोड़ा यह भी ध्यान लाते हैं कि यह मैं भो एक दिन मरूगा, पर यह दात ध्यामें लाना 

बहुत आ्रावश्यक है कि मैं आत्मा जो सहज ज्ञायकस्वहूप हूँ वह न्‍ नहीं मरता। नित्यकी भावना 

साथ में हो तो भ्रनित्यभावनाका अर्थ यही है और यो अनित्य-श्रनित्य पर ही दृष्टि धरे रहें, तो इस में 

लांभ क्या मिलेंगा ? :तो नित्य भावना भावो। मैं आत्मा जो सहज चैत्तन्यस्वरूप हूँ सो नित्य हूँ। 


(२६०) अध्यात्मसहली प्रवचन दंशम भागे ( ४६९६ ) 


अनित्यभावना भाने का भ्र्थ है नित्यभावना कराना, ने कि अनित्यमें उपयोगको डालना । . कोई उसका 
उद्देश्य न, समझे और वाहर में ही अनित्य अनित्य समझता रहें तबं तो फिर उसे न बाहर हो सहारा 
मिलेगा और न भीतर | तो अपने आपके ध्र-वस्वरूपकों पहिचानों ।'वह मेरेसे कभी श्रलग नहीं होता । 
उस परे उपयोग न दे रहा हो कोई, तो यही उससे श्रलग होना कहलाता है। मेर। स्वरूप' मुझसे कभी 
ग्रलग ' होता है.वंया ? - नहीं अलग होता । मैं मेरे स्वरूपको नहीं जात रहा हूँ, बस इसी के मायने' 
अलग होना कहलाता है। जैसे किसी पुरुषके घरमें कोई मणि- छिपी हुई. रखी हो, उसका उसे पद्वा नहीं - 
है तो घरमें मंणि होकर भी वह निर्धतताका ही श्र॒तुंभवं कर रहा है श्रौरं- जिस समय उस मणिकों वह 
पा लेगा! उस समये वह अपने को धंतिक अनुभव करेगा। इसी प्रकार यह आत्मदेंब, यह सम्पूर्ण पर- 
मात्मतत्त्व मेरे अपने आपके सत्त्त्र में; स्वरूपमें प्रकाशमान है । . उसको जिसे खबर नहीं है वह तो. 
गरीबी का हो अनुभव करेगा। श्रपने को माना कि मैं मनुष्य हूँ तो फिर मनुष्य के उचित परिणाम: 
बनेंगे। मैं इसका बाप हूँ। यों अपने को करिस्ली का बाप माना ता किर आपके: उचित ( योग्य ) 
परिणाम बनेंगे । ज॑ंसे बच्चोंको खिलाना पिलाना, पढ़ाना लिखाना, सेवा सुश्र॒ प्रा ग्रादि करते की शल्य 
रखना । 
बात थी कितनी सी जड़ में 'हो गया कितना बतंगड़-पढ़िये- बात इतनी सी थी कि मैं अ्पनेको सहज 
ज्ञानईवरूप न देख सका ) हमने परको यह मैं हुं इतना माना । 'है भगवन्‌, हमन कोई ज्यादह गलती तो' 
नहीं की, बस जरा सी गलती को है किसी परतत्त्वकों यह मैं हुं इतना माचः लेने भर की | इतनी भर 
गल्तो कर देने पर इतना बड़ा दण्ड हमको मिल. गया [के कहीं नरक निभोद.की जैसी यातनायें सहनी 
पड़ रही हैं, कहीं पशु पक्षी कीड़ा मकोड़ा आदि गतियोंके असह्य दु:ख सहने पड़ रहे, कहीं मरू', कहां: 
आकुलित होऊ, कहीं दु:खी होऊ', तो हे नाथ, ये सब विडम्बनायें मेरे साथ बयों लग गई । तोः सोचते 
सोचते यह बात निकली कि है जोव; देखने में तो तूने ःछोटो सी: गलती की है, पर वह बहुत- बड़ो गल्तों 
है। जसे कभी दो आ्रादमियों में आपसमें लड़।ई हा जाय तो उस मामले में: न्यायाधीश यही जानना 
चाहता है कि इस लड़ाई में मुल अपराध किसका है ? पहिले एक ने दूसरे को गाली दो, उसने' तमाचा 
मारा, फिर उसने लाठी मारा, दूसरे मे छुरा भोंक दिया, बड़ा खूना खच्चर मच गया । दोनों की फरि-- 
याद पहुँची तो न्यायाधीश : वहां यही . जावना- चाहता है कि. घुलमें अ्रपराव किसका है। जब पता लग 
गया कि पहिले इसने गाली. दो थी तो फट निर्णय दे देता है कि. अपराधी तू है। भरे जो बीचमें अनेक 
और बातें दोनों द्वारा हो.गई उन्तकी ओर कुछ ध्यान न रखा। .तो देखिये-बात जरा सी थी, केवल 
गाली दे दो थी, मगर बतंगड़ कितना बढ़ गया कि लोहलुहान हो गया । तो ऐसे ही यहां देखिये कि 
से जीवने गल्त। तो जरा सी को क्या. की परको मान लिया कि यह मैं हूं, बस इतनो सी गलतो के 
कारण बतंगड़ कितना बढ़ गया कि अनेक पर्यायोंको भटकना चल उठी । देखिये-ग्राप लोगोंका आ्राज 
कुछ पुण्यका उदय है, जिससे विषय कषायोंमें, मस्त होकर परको अ्रपना रहे हो । तब इतनी सी वातको 
आप लोग कुछ अपनी गहती नहीं मात रहे हां कोई चीज चुरानेमें, परस्त्रीप्रसंग आदिके कार्य में या 
किसी को जान लेने के कार्यमें गल्तो. माच रहे । देहको मान लिंया कि यह मैं हूं, अपने वर्तमान विभावों 
को मान लिया कि यह मैं हूं, आदिक जो.मुलमें अपराध हैं उनको तो श्रपराध हो नहों मानते । तो जेसे 
वुन्देलखण्डमें कहते. हैं गुर्राना, इतराना भ्थवा - गर्वावा आादि;तों भले ही आज पण्यके उदय मिले 
सम्पदा मिली है, अ्रच्छा ठाठ है, अच्छी दुकान है, ल।ग्ोंमें इज्जत है, पोजीशन है, सब बातें हैं, टीक है 
लेकिन यहां जो परको यह मैं हूं ऐसा माना जा रहा है, इसका तत्काल फल - चाहे श्राज देखने को रत 
मिले, मगर इस मिथ्यात्व मान्यताका फल सविष्यमें अवश्य मोगवा पड़ेगा | तो यहां यह. मल अपराध 


(५०० ) 'संहृयानिन्द साहित्य ज्योति प्रथम गाग' 
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मत करो । -निजको निज परको पर जाते, ऐसे सजग रहो । 

.... ऑस्तुबष्टिसे तृत्त्वमर्म के अवधारणमें धम का प्रकाश, देखिये-जो वस्तुखकों ठीक समभ लेते हैं उनके 
घममें हो गया और जो वस्तुत्वसे ग्रनभिज्ञ हो गये वे ही धर्म के नाम पर रात दिन कितने ही कष्ट करें, 
पर वहां धर्महष्टिका धर्म न होगा। थोड़ा मंद कपाय होने से पुण्यवन्ध हो जाता है। उत्तके फल में 
थोड़ा वैभव श्र मिल जायगा, देवगति मिल जायगी, इतनां भर हो गया, पर संसार का संकट न 
टलैया। तो यह वात, यह अवसर, यह मौका, यह मनुष्यमवका समागप, ये कितने श्रोंष्ठ अवसर हैं, 
इनको दुर्लभता जानकर इनका उपयोग श्रच्छे कामों के लिए किया जाय, विषय कपाथोंके प्रयोगके लिए. 
इनका उपयाग मत करो। मैं वस्तु हूँ, अपने हो द्रव्यसे हूं, पर द्वव्यसे नहीं हूं, तब पर द्रव्य मेरे कुछ 
नहीं, मैं ही मेरा हूं, ऐसा वस्तुत्व हृष्टिमें निर्णय होता है । मैं अपने क्षेत्रसे हूं, पर क्षेत्रसे नहीं हूं। कितना 
जुदा हूँ मैं कि मैं अपने प्रदेशोंसे ही हूं, दूसरे के प्रदेशों से नहीं हूं । दूसरे रूप कोई निकाल हो ही नहीं 
सकता । यथ्पि मेरे प्रदेशमें एक ज्षेत्रावगाह रूपसे कर्म रह रहे हैं, शरोर रह रहा है, भ्रौर. और कुछ 
भो रह रहा हो, लेकिन मेरे प्रदेशोंमें उनका भस्तित्त्व नहीं है। मेरे प्रदेशोंमें मेरा ही श्रस्तित्त्व है, 
दूसरे के प्रदेशामें हो दूसरे का श्रस्तित्व है। जेसे कोई दो चोजें मित्री हुई हों, एक ज्षेत्रावगाह रह 
रहो हों और उनमें कोई ऐसा रसायन डाला जाय कि जहां असर केवल एक चीज पर पड़, दुसरो चीज 
पर नहीं, तो उस रसायनके डालने पर एक चीज पर ही असर झायगा, दूसरे पर नहीं, क्योंकि वह 
भ्रप ॒प्रदेशोंमें है. वह अपने प्रदेशों में है। जब प्रदेश जुदे जुदे हैं तव फिर मेरा जगतमें क्या है ? कौन 
सा चेतन और अचेतन पदार्थ मेरा हा सकता है ? मैं अपने क्षेत्रसे हूं परक्षेवसे नहों हूं, इसी तरह झागे 
और भी समझ्ियें कि अवन कालसे हूं, परके काल से नहीं हूं, अर्थात्‌ अपनी ही परिणतिसे मैं नहीं परि- 
णमता। इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि मेरा सुधार बिगाड़ कोई दूसरा नहीं करता, दूसरे का सुधार 
बिगाड़ मैं नहीं कर सकता । तो जब कुछ भो करने का सम्बन्ध नहीं है मेरा किसी अन्य १दार्थ के 
साथ तो मेरा कोई क्या लग सकता है ? क़िसो का मैं क्‍या हो सकता हूं ? मैं सबसे अ्रत्यन्त निराला 
हू। हि 

अशुद्ध निश्चय इष्टिके परिणामका आश्यान, पढ़िये-प्राज अशुद्ध निश्चय हृष्टिके प्रभावकों समभने 

का प्रयास करें कि हमारी किस तरह को हृष्टि यहां वनतीं हैं ? तय मूलमें दो प्रकार के हैं-निरचयनय 
और व्यवहारनय । निदवयनय तो एक वस्तुको उसी 4३ुमें उस ही वस्तुका बात को बतायभा, व्यव- 

हारनय दो पदार्थमिं, अनेक पदार्थों में, उनके सयाग से द्वाने वालो बातेकी बताता है। तो निरचरयनय 

एक ही चीजमें एक ब।त को बतायगा, पर अशुद्ध बात को बताये तो वह अ्रशुद्ध निश्चयनय है, शुद्ध 

पंर्यायकों वत्ताये तो शुद्ध निश्चयतय है, और स्वभावका बताये, पर्यायकी व भेदकों तबताये तो वहू परम 

शुद्ध निश्चयनय है। ऐसी ये तीन बातें हैं । इन तोन नयों से जब हम आत्माका ज्ञान करते हैं तो जिस 

नये ऐसा बताया उस नयमें वैसा ज्ञात-हुआ, पर तीन नयों से भिन्न' मिन्न बात ज्ञात होती है।. अशुद्ध 

निरचयहष्टिमें यह ज्ञान होता है । मैं सुखी हो रहा, ढुःखी हो रहा, कोधी बन रहा, कषायवान बन रहा, 
कलंकी बन रहा ता मैं अपने परिणमतसे बन रहा, कोई दूसरा नहीं परिणम रहा। घरमें कोई एक 
मनुष्य कमाई करवा है और वह बहुत उपायों से करता है तो उस समय भी वह दुःखी हो हक और 
उसका फल जब मिलेगा तो भी वह श्रकेला ही दुःखी होगा । उसमें कोई दूसरा सहयोगी नहीं है। इस 
जीवने विपरीत बुद्धि करके श्रपने आपको कैसा ढ््ग्खो बना डाला थे उसको किसी दूसरे जीवन मिल* 
कर दु:खी नहीं किया । हम बुरे बनते हैं तो उत्तमें भी हम श्राजाद हैं, हम भ्राजाद होकर उद्दण्ड होकर 


| (२८०) अध्यात्मसहस्रीअवचस दशर्भ भाग ( ५०१ -) 


. बुरे बनते हैं. और जब हम भले बनते हैं, शान्त पवित्र बनते हैं तो वहां भी. हम झ्ाजाद हैं । हम ही 
अकेले अपने झ्रापके शुद्ध परिषमन के बलसे वहाँ सुत्ली शान्त पवित्र बता करते हे | तो हमारा सारा 
भविष्य. हमारी करनी पर निर्भर है । हम जैसी करनी करें वैसा तत्काल भी फल पायें और भविष्य में 

भी फल पायें और यदि अपनी करनी हम ठीक नहीं सम्हालते और भगवानसे रोज' रोज प्रार्थना करे 

कि है भगवत्त, हमारी गलती माफ करो तो क्‍या यों गलती माफ हो जायगी ? नहीं माफ हो सकती [ 
प्रभुकी- भक्ति तो हमारे लिए अ्रवलम्बन है। उसके अ्वलम्बन से हम अपने आपकी सम्हाल करे तो 
करलें सम्हाल, पर प्रभु आकर हमारी सम्हाल न करेंगे। हमें खुद अपनी सम्हाल करनी होगी डे ,लोंटे 
कामों से हटें, खोंठे कामों से हटने के लिए खोंढे कामोंका सही स्वरूप जानें, क्यों खोंटा है ? इसमें क्‍यों. 
दम नहीं, क्यों सार नहीं ? पहिले उसका स्वेरूप जानें और फिर उस खोंटे काम से हटने को अन्दर में 
भावना बनायें, मैं इस कार्य के जरा भी निकट न रहूँ, मुभमें ये खोंदे कार्य जरा भी न समायें, खोंदी 
प्रिणति मेरे मत बने नहीं तो मेरा विनाश होगा श्रर्थात्‌ बरबादी हो जायगी । ता खोंटे कामों से हटने 
की भावना बनायें और उस भावनाका फर अभ्यास बढ़ायें । जब इन खोंटे कामों से हटना हो जायगा 
तब इस जीवका दुःखोंका भार दूर हो जायगा । झौर स्वय अपने आप यह भाररहित आननन्‍्दमय जंसा 
है वैसा अपने आ्रपमें अनुभव करने लगें । तो काम करन के लिए ये दो हैं-एक तो यह कि मेरे में विषय 
कृषायोंकी परिणति मत बने, रंच भी मत आयें, मैं उन प्रवृत्तियों से बहुत हो दूर रहूं, दूसरी भावता 
यह बने $ि मेरे ज्ञानमें तो मेरा ज्ञान, ज्ञानस्वरूप यह परमात्मा समाया रहे, दूसरा कोई मेरे ज्ञानमें 
भी मत आये.। मेरा यह ज्ञानस्वरूप परमात्मतत्त्व भेरे ज्ञानमें बसा रहेगा तो वहां कोई भ्राकुलता नहीं, 
कोई अ्पवित्रता नहीं, किसी प्रकारका श्रागे कष्ट भी न होगा | आजहम अपन इतनेसुन्दर समाग म पाये 
हैं तो इंन दो भावनांश्रोंका साकार रूप देकर प्रयास करना चाहिए-१-निर्विकल्प बन सकें और ६- 
सहज ज्ञानस्वरूपका ज्ञान रखते हुए सहज आनन्द प्राप्त कर सकें । ह ' 

. 'अस्तर्व््ाप्यव्यापक़इृष्टिका प्रभाव पढ़िये-अपन थापको अपने में देखें कि हम हम ही में बने रहें 
या दूसरे में बने रहें, इतना जो-भाव होता है वह हममें ही बनता है, दूसरे में नहीं । लोग यों कहते हैं 
कि अ्रमुक झादमी तो प्रन्यायसे धन कमाता है, दूसरोंको सताकर धन कमाता है तो उस धनको' जितने 
लोग खारयेंगेउन सवमें वह पाप बट जायगा, लेकिन ऐसा नहीं होता । अरे जो अन्याय करेगा, जा 
संक्लेश करेगा उसको हीफल मिलेगा । हां खानें वाले लांग यह जानते हों कि यहं अन्यायसे कंम्ाता है, 
सताकर कम्ाता है, फिर भी मौज से खायें तो उन्होंने अलग से पाप बांच लिया । पर ऐसा नहीं है कि 
फमाई करते वालेका पाप बांट लेते हों और यह कुछ,पापसे हल्का बन जाय । जो करता है सो ही कर्म 
बांधता है, सो ही फल भोगता हैं। ता हमांरा जो सुख है, दुःख है, विकल्प है, विचार है ये मुभमें ही 
व्यापते हुं, इस कारण हम हिसा करते हैँ तो श्रपनी ही करते हैं कि नहों ? हिंसा नाम है भ्राकुलित 
होने का । ये भराकुलतायें न जगें तो हिसा कुछ न होगी । हमारी हिंसा हो गयो, क्योंकि हमने श्राकु> 
लता की, संक्लेश-किया, खोंठे भाव किया । तो इसे कहते हैँ-अन्‍्तर्व्याप्यव्यापक हृष्टि । इसमें क्‍या 
विचारता है कि मैं जो कुछ करते हूं सो मैं मुझमें ही करता हूं, मैं ही मुझमें व्यापक हूं,' मेरे भायोंका 
कोई दूस रा साथी नहीं है । देखो -ऐसा जो लाग उलहाना देते हैँ कि कोई किसो का स।थी नहीं, सब 
खुदगर्ज हैं, -भरे इस में उलहावा-देन की क्या जरूरत है ? वस्तुका स्वरूप हो ऐसा है कि प्रत्येक 
पदार्थ अपने श्रापकी पर्यायमें रहेग।, इस रे को पर्यायमें न रहेगा । यदि कोई पुरुष अपने मित्रका, पुत्र 
का, स्त्रोका बहुत ख्पाल रखता है, ग्राराम देता है, छुत़् देता है तो उस पुरुषत कुछ नहों किया । उस 
"में भ्पना भाव किया और अपने भावोंके श्रनुसार अपने श्रापमें पुसुषार्थ किया, प्रयास किया, दूसरा 


( ४०२ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भंग! 


कोई सुखी हुआ तो वह अपने खुद उदयसे, अपने खुद प॑रिणमनसे सुखी हुआ । कोई किसी को सुख नहीं 
देता, कोई किप्तो को दुःख. नहीं देता, सब पुण्य पापके उदय हैँ, इ१लिए श्रधिक दृष्टि दें अपने आपकी 
सम्हालपर । मैं अपने आपके आत्माको सम्हाले रहूं, सावधान रखू', इस पर हृष्टि करना चाहिए। जब 
यह दृष्टि बन जायगी कि मेरा सब कुछ मुभमें है, मेरें को वाहर मेरा कहीं कुछ नहों है । तो वह अपने 
श्रापके स्वभावका भी दर्शन कर लेगा । लोग कहते हैँ कि परमांत्मा घट घटमें मौजूद है, वह किसे तरहें 
मौजूद है ? वह इसी तरह मौजूद है कि प्रत्येक जोव परमात्माका स्वरूप रख रहा है । अगर वह बनेगा 
तो विधिपुर्वक । दूधमें घो है कि नहीं ? जो एक खालो दूध लाये उसमें वहो मौजूद है, पर आंखों 
दिखता है क्या ? नहीं दिखता, और उसको विधि वना लें, दहो बनाकर मथन करंतो उसमें से घी 
निकल आयगा । तो दूधमें घी मौजूद है, पर घो बनाने की तरकोब भी तो होती है, ऐसे ही आत्मा में 
परमात्मा है, हम आप सब जीवोंमें भगवान है, मगर भगवान बननेको विधि भी तो होती है । क्‍या 
विधि है ? ममता न करें, बाह्य पदार्थों से उपेक्षा करें, किसी भी बाह्य वस्तुमें उपयोग न फसायें, अपने 
प्रापके ज्ञानस्वरूपू, आत्माको निरखो । में ज्ञानमात्र हूँ, ज्ञान हो ज्ञानरूप है, ज्ञानके अ्रतिरिक्त और मैं 
कुछ नहीं है, ऐसा ज्ञानरूप ही ज्ञानमें भ्राये, ज्ञानका अनुभव बने तो सारे दोध दूर हो जाते हैं, और यह 
परमात्मस्वरूप प्रकट हा जाता है | तो जैसे दूध दहो का मथे बिना घो नहों प्रकट होता, ऐसे ही आत्म- 
ध्वरूपको मथे बिना ग्रर्थात्‌ उसमें उपयोग जमा रहे तव ही परमात्मस्वरूप प्रकट होगा । भगवान 
के दर्शन होते; हैं समतासे । समतापरिणाम हो, रागढ् प भाव न हो तो आत्मामें परमात्मस्वृरूपके दर्शन 
होते हैं। तो दो बातें एक साथ तो नहीं हो सकती कि घरकी ममता भो करे और धर्मका फल भो लूट 
लें। ममता वाले ने धर्म ही कहां किया ? चोजें सब विनाशीक हैं। अपने श्रात्माकी दया हुई हो, ग्रात्मा 
का उद्धार करना हो तो उसका रास्ता माक्षमाग है। ममता छोड़ें, रागद्व प छोड़ें और अपने ज्ञानस्वरूप 
की उपासना करे, और संप्तारमें रलना है तो उसका उपाय तो कर ही रहे हैं सभी लोग। मगर ससार 
कै उपाय में फायदा नहीं है। जन्म मरण मिलेगा। खोंटो मौत मिलेगी, खोटा जन्म मिलेगा, इससे 
आत्मामें झायें, ज्ञानमें आयें, कषायें कम करे, आत्माके स्वरूपका निरखनका प्रयास बनावें, 3उसका योग 
जुड़ावें, बस यहो कल्याणकी चीज है । ह | ० 
परिणामशक्तिके निर्षयका लाभ देखिये-जो है वह पूरा है भौर प्रति समय परिणमते रहते हुए जो 
भी पदार्थ है उसका प्रत्येक समयमें नवीन नवीन पर्यायक्रा उत्पाद, पुरानों पर्यायका व्यय, ये होते ही 
रहते हैं । मैं मैं 8 मैं भो कुछ न कुछ बनता हूं बिगड़ता हूं, वस इतना हो तो मेरे साथ बात है। इतन 
के आगे और मेरे साथ काई बांत नहीं । जार भ्रमजाल हू । या ती उस घर्षियारे की कथा बड़ी प्रसिद्ध 
है, और भजनोंमें भी गाते हैं जो कि कई घात्नवानेंके साथ घा (का गदठा लिए हुए जा रहा था । गर्मी 
के दिन थे, तेज घूप थों, इसलिए सभी घासय,रे एक पेड़ के तोचे विश्वाम करने लगे | उस एक घसि- 
यारे को निद्रा भा गई, सो गया । साते हुए में उसे स्वप्न आया $ मैं एक देशका बादशाह (राजाओओं 
का राजा) बनी दिया गया हूँ । बहुत. से राजा लोग मेरी श्राज्ञा में हैं। सभी लाग आ शभ्रा कर मुभे 
नमस्कार कर रहे हैं, मेरो हैक्षमत' सारे धाज्यमें चल रहो है।'- दिवो जय सन शा है वो कप- 
समय सब सत्य प्रतात होता है) म्रव॑ साथके ' घसियारोंका धर जाने का जल्दी थो सो उसे जगा 
दिया । जेनने पर देवा कि वहा ता कहों कुछ भा ने था, न राज्य था, न वभव, ने अ्तिष्ठा । लो घसि- 
यारोंसे वह फंग ड़न लगा कि तुमने मेरा र|ज्य ले लिया, दुमने मेरा सारा वेभव ले लिया, मेरी हुक्ममत 
ले लिया, वताश्रा, पड़ा तो था वह एक पेड़ के नाचे ककरीली जमीन पर,' ईट-की तकिया रखे रा पास 
में कुछ तथा, पर स्वप्त झा: जानेके कारण वह अपने को राजा मान रहा था, आंखें खुलीं कि वह 


(२५०) अध्यात्मसहल्ी प्रवचन देशम भाग ( १५०३ ) 


सब कुछ खंतम, ठीक इसी प्रकार मोहनींदमें ही मोहो जन विकल्प करके बरबाद हो रहे हैं। अगर आप 
को सत्य आनन्द मिल जाय, सत्य ज्ञानस्वरूप ग्रात्माके दर्शन हो जायें तो सारे संकट आपके- समाप्त हो 
जाये । जन्म मरण से बढ़कर और क्या -विपत्ति है ? मरे, जन्मे, न जाने केहां जन्म हो गया, न जाने 
क्‍या क्या जन्म मिले ? .ऐसो:परम्परा रहना यह सबसे वड़ी भारो विपत्ति है। और, वर्तेंमानमें कोई 
समस्‍यायें श्रायें, उन्हें बड़ी विपत्ति न मानें, उनके ज्ञाता दृष्टा रहें, यह भी समस्या. आयी-तो ठीक, यह 
भी आश्रायी:तो ठीक, मारवाड़ियों के बारेमें यह बात प्रसिद्ध है कि कदाचितु लखपती, करोड़पती हो ग्रये, 
श्रौर किसी समय कोई ऐसी घटनां घट गई कि कुछ भी घन पासमें न-रहा तो वे कह बैठते है कि धन 
न-रहा तो न सही, जैसे लौटा डोर लेकर निकल पड़े थे वेसे ही लौटा डोर लेकर फिर जा रहे हैं, नुक- 
शान क्या ? तो वहां वे सभी स्थितियोंमें सन्तुष्ट रहते हैं, इतना नुकशान. करके भी हिम्मत करते हैं. 
ऐसे ही समभिये कि अगर यहां कुछ- घाटा हो गया तो. इसमें हमारा क्या बिगाड़ ? मैं तो ज्ञानधन हूं, . 
शानस्वरूपमात्र हूं । इतना ही स्वरूप लिए, हुए मैं आ्रया.था परभवसे और इतना ही स्वरूप लिए हुए मैं, 
श्रब भी हूं और जब यहांसे जाऊ गा तो इतना ही स्वरूप लिए हुए जाऊंगा । मेरे में क्‍या कमी आयी ? _ 
जो मैं हूं वह पूरा.का पुरा, वही का वही है। तो अपने आपके बारे में ज्ञानप्रकाश लेना बड़ा जरूरी 
है। और यह प्रकाश कोई एक दो दिन में अ्रथवा १०-२० दिन में नहीं मिलता, जितना सारा जीवन 
शेष है वह सव इस ज्ञानप्रकाश के पाने में लगाना होगा । अनादि काल से जो वासना संस्कार घर 
कर गये उन्तको मिटाने के लिए कुछ चन्द दिनों से न काम बनेगा, सारा जीवन लगायें और यह हा 
एक जीवन नहीं, जब तक संसार में जीवन शेष मिलता- है वह सव जीवन इस आात्माके ज्ञान प्रकाश के 
लिए ही रहना चाहिए और उस ज्ञानप्रकाशसे भ्रपन्ता जीवत सफल मानें । बाकी कुछ से भी क्रुछ् हो तो 
क्या है? ह 2 
एकत्वभावनाईष्टिका प्रभाव परखिये-मैं एक अकेला ही हूं, क्या लाभ है दूसरों से स्नेह रखने में ? 
पर द्रव्योंस मोह रखनेमें, परकी चितायें, रूवाल, विकल्प बनानेमें । इस ज्ञान पर, इन अतेक विकल्पों 
का जो श्राक्रमण कर रहे हैं इसमें-क्या तत्त्व मिलेगा ? मैं एक हूं, मैं गुप्त ही गुप्त अपने में ही अपने 
कार्य को सम्हालु, अपने स्वरूपको सम्हालू', यह कार्य है। श्रब इस ग्रात्मा के हाथ पेर आदि ता नहीं 
हैं कि इसे कुछ शारीरिक श्रम करना पड़े | श्रे यह तो ज्ञानभाव म।त्र है। ज्ञानभावके द्वारा श्रपन॑ 
शानस्वरूपको ज्ञानमें लें, यही हमारा एक महान पौरुष है । इसकी सिद्धि के लिए ही हमको व्यवहार के 
धर्म करने होते हैं, वे क्यों करने होते कि अशुभ वासनायें, अशुभ संस्कार लगे हैं, इसका निराकरण शुभ 
भावनाओंसे, शुभ क्रियाप्रोंमें, शुभ प्रसगोंमें रहकर हम अशुभ भावनाश्रोंका निराकरण करते हैं। मानो 
हम अपने को-एक ऐसा पात्र बनाये रहें कि अश्युभ ब्यसलों में, पापोंमें रहकर मेरी पात्रता नष्ट न हो । 
तो यों समभिये कि हमारा व्यवहार धर्म कवचक। काम करता है और घुद्ध चेतन्यभाव की दृष्टि शस्त्र 
का काम करती है । कोई योद्धा युद्धमें कूद जाय, उसके पास केवल कवच हो तो उसकी रक्षा नहीं है. 
भर कोई योद्धा युद्धमें केवल शस्त्र ही लिए हो पर कवच न हो तो भी उसकी रक्षा नहीं है | ऐसे ही 
. हम अपने जीवनमें शुभोपयोगमें भी अपना उपयोग रखें, पर दृष्टि रखें, ध्यान रखें, उस शुद्ध चैतन्य-- 
तत्व की ओर, भगवातका स्वरूप ही और क्या है ? भगवान किसका नाम है ? आत्मा सहज अपने 
सत्ववसे ज॑सा है.वैसा ही ब्राहरमें पर्यायमें प्रकट हो जाय, उसो के मायने भगवान है। जब वह श्रकेला 
कही प्रकट हो जाता है, अपने सहजस्वभावमें ता अनन्त ज्ञान होना, ७व्वज्ञाव हो जाना, यह सब उसकी 
एक लियत कला है । वहां ऐसा होना ही पड़ता है, पर प्रभु नाम उसका है कि जो केवल हो गया, प्रकद 
... हो गया; इसी को कहते हैँ केवल्यप्रभु | यदि ऐसे कैवेल्यकी प्राप्ति करना हो तो प्रथम यह ही देह कर्मके 


(६ ४०४ :) संदुजावांद सादिएं खाति अब माया 


बन्धम्म बन्ची 8६ हालतमें हो हमे संवदपदूपिड करएे सह तो परखना होगा कि यह है केबल, इगलिए 
यह केवल बसे राके । एक उपाय सिद्ध हो सकत्ना दे । पद बह ्वदपर्मे केक्‍ल से दो की अनेक उपाय 
फरने पर भो यह एक बस नहीं पाता दे । ऐसे केबल विजल्नदपकी द्वॉप्ड रसये का बाग है एकल्व- 
भायमाहृष्टि । इस एकफ्भावनाएप्टिमें बसी इष्टि बनती हूँ ? मैं सब जबढ़ अदेखा ही हू। कोई पुदय 
बड़ी उम्रका हो जाय भोर उसके पित्ता भाई वर्ग रह बहुत से शोग गुजर गये हों तब उन्हें बढ़ बाद 
भ्राता कि ओह, उन समयोमें भी में अफेला ही था और मोह का उदय था, जब सबके बीच भे तब बहा 
गह धनुभव नहीं वन पाया था कि में अयेला हूं। झआजक अनुभव भो लान उठा लो । जिस किसी भी 
प्रकार थोड़ी बहुत ज्ञानि-फिरण -प्रकद होती है उसते द्वी लाभ से लोशिये। में स्वत अकेला है, यही 
हृष्टि भगर बन जाय तो बड़ी पात्रता बनतो हैं। में अकेला पपने ही नावोका करने बाला हूँ। में दूसरे 
में राग या बिराग या सुख दुःण किन्‍्हीं भो भायोंकां कर सकने बात नहीं हूं। में हूं और उल्ादव्यय- 
भ्रौव्यपुक्त हूँ । मेरे में ही मेरी पर्यायका उत्पादण्यय होता रहता है । में सर्व ते अपने ही भायोकों करता 
हूं, अकेला ही अपने भावोकी भोगता हूँ । हे 
पिभातफत्यवप्टिका परियय करिये-भनन्‍्य सवसे निराला झौर बेपने म्रापके स्वदष्ें तम्मय-दस 
विधिसे देखा गया यह प्रात्मतत्व सर्वक्षंकटों को हरने का स्वयं स्थभाव रस रहा है। इसे बढ़ते हूँ 
एकल््िभक्त आत्मा । परते मिराला यहां तो है विभत्तका झसे, झोर अपने स्वरूप में तस्मय, यह हे 
एकल्यका रूप । विनक्तहे रूपको स्पष्ट फरने के लिए पन्यत्वभावना प्रातो है। मुझसे सब बाह्य पदार्थ 
निराते हैं, प्रन्य हैं, अन्य अन्यकी बात सोचते जेब सदृज लुतन्पस्वरूपमात्र एस्टि]में रहा, बहां तक को 
थे यहा भाषधानी किरणें जाना चाहिए । ऐसा तो सभी लोग कह वैन हैँ कि मफान, घन, पुत्र, मित्र, 
सती श्रादिक ये भिन्न चीजें हैं, अपनों नहीं हैं, पर इसने तक हू। अस्यत्वकी बाल मानने से मूलतः भिन्नता 
प्रकद नहीं होतो । ये तो प्रकट भिन्न हैं, पर उत्ते हें, देह भी प्रषना नहीं है, पर झोौर पग्रन्तः देलिये कि 
राग, दो पे, कोच, माने, माया, लोभ, विधयकपाय, विकल्गविचार ये भी मेरे नहीं हैँ, ये भी मेरे से अन्य 
%। यद्यपि ये सब कर्म छागे हैं। जंसे अन्य पदार्थो का हम जान करते हूँ तो अन्य पदार्थ उन पदार्थों की 
जगद रहते हैं योर विज्ञान बनाते हैं कि यह प्रपने भीतरमें एक कतक हुई है। भट बोलते देँ शेयाकार 
वरिणमन । बाह्य वस्तु तो बाह्य जगहमें दी है, शव उप्तके बारे में जो हमारो जानकारी बनी बह 
जानकारी क्या है ? जैसे कि वाद्य पदाथे हूँ उसके ग्रनुडप यहां बोध होता है। श्रीर'माटा हृष्दान्त लें 
तो दर्पण भौर दर्षणके सामने जैसे गयुर नात्र रहा ही का मसुर मयुरको जगह हें, दर्कश दर्पण को जगह 
3, पर ममू रका सप्मिधान पाकर दर्पणर्मे भसुराकार प्रतिविम्ध दुआ है। तो मयुर तो प्रकट कक) पदाय 
9 दर्पण से, लेकित मयूर उपाधिका निर्मिस पाकर जो उस दपषणम महुर का छाया प्रतिधिम्बित हुई है : 
बहू भी दर्षणकी नहीं है दर्षण से निराली है । यर्थषि बढ़े छाया दपणकी परिणति- है पर हम आप 
के स्थभावक्री शोर प्रवेश करते हैं तब यह विंदित हाता ईं कि यह तो एक स्वच्छता मात्र ही है। हाथ 
का उन्यसव्यतिरेक सम्बन्ध भी उस मगर के साथ इस रण वह दपण का चाज ने रही । वह महर' 
प्रतिध्विम्ध और दर्पण में दर्पण फे हें 2000 जपाधिके सनलिधान बिना देप॑ण हा ही हो जाय सो नहीं 
होता, इस कारण भो वह छाया दर्पण की नहीं है। इसी रे यहां देखिये कि कर्म तो अमन ् 
चेतन बह प्रकट जुदा है, किन्तु जब कर्मेविपाक हुआ-कम लता । श्रर्थ क्या है कि जो कर्म सत्तामें ये 
उनकः यह अन्तिम क्षण श्रायी है, इसके- वाद ये निकल ही जायेंगे । जहाँ कम के १० करण बताव रु 
रथ भो लिखा, पर उदयकों वात नहीं लिखी, क्यों नहीं लिशी कि उदय भी क्‍या ?. 


फर्मकाण्उमें वहाँ वन माँ कद कर अंडे मम निर्जेरा है। वही 
जर्जर का हो नाम उदय दे, अपना समय पाकर फल देवार कई फा ही नाम विजरा है। वही उदव 


 खकरनप्ड समय ते धअब्चन 5३ गा भ ध ४; 
(२५०) अंब्यात्मसट्सा अवचन दशम ता (६ पृ०प ) . 


बज 


निर्जेशा का हीं नाम ऋरना है । ह 

धर्यविनावनाइप्टिका परिणान. देखि-अशुचिघावनाइष्टिका परिणाम देलिये-अशुचिमावताइप्टिमें 
निज्रका विवार की जिये-हाड़, मांस, चाम ये सब अपवित्र हैं, शरीर भी क्र१वित हैं। दोहा नो बोलते 
है-दिपे चा।म चादर मढ़ी, हाइ पीजरा। देह, भीतर या सम जगतमें और बहों घिन गेहु । इस देहमें 
ऊपर से चामका साउर मह्ी है, भीवर से देखो तो महा धवन यि-अजुलि भावना भी काम 
कर रही है, उन्नत हटावेका । अपवित्र हैं, गन्दा है, पर यह अपविनता, यह बनदसों उत्कों हृष्टि में झा 
पाता है जिसको बेराग्य हो | ज्ञानवा5से शिक्षका बक्य हुआ, अपने को झा स्वभाव मादत हुए कल्याण 
की. जिसके तड़फ हुई, कल्वागकोीं ओर जिम्कका खित चलता हो उसको ये चीे अपदित समतों हैं, पर 
माहिवों का ता भावित्र नहीं जबतों। अपब्ित्र होते हुए भो गोहियोंकी सुड़्ावना लगता है। कितना 
सुन्दर छा है, भरे डप क्या है ? सुन्दर कहते किसे हू ? सु उन्द्‌ झर, ये ताव यबद इसमें भरे हैं, उन्दी 
बलदने पातु हैं, जिसका ग्रय॑ है कलेश देता । जा नल्नी प्रकार से इस जावकी कलश्न दे, कष्ट दे, उस 
फहते हूँ सुन्दर । यह तो इत्त सुन्दर शब्दका कब है । ऐसा तो सुन्दर है, लेछिन इस अर्थ में तो सुन्दर 
नहीं नजर थाता । तो जब ज्ञानमाव का उदय होता हे तो यह अध्युधिपता उत्तकी हृण्टठिमें नहीं रह 
४] 


म 


पाता, ऑर जिसके रागभाव नहीं अथवा कहो कि अपने ज्ञानस्वकूग की सथ है, कल्याण की दिशा क 
जिसे झान है, कल्याण है कि ज्ञान भावम रहे | संत्तार के संकट उच्चके दम बायेगे। चारो मतियों 
फे दस उसके ने रहेंगे, रन्म मरणको परम्परा नष्ट हा आायगी । जिसका अयने आपके भीजर प्रफाश-- 
मान जुचि तत्लवे दर्शव हुए उसकी ही अ्रशु चिमावला कार्य क्वारों है, झ बवा जंस किसी रास्ते से चस़ने 
वाज़ा कोई पुरुष रास्ते में दावों तरफ विप्टा गोत्र आादिका डर आये यो उससे ग्लान होकर क्लेश 
मातवता £, द्सी प्रकार बह अछझाच भावता भाच बला पररप भी सच चीजों फ्नो प्रयाल देख वार बलदा त्ती्‌ 
पायवा ही । लेकिस अपने आपके भीतर जो सुनितत्त्व पड़ा है उसके दर्शन हो ऊाने से -बढ़ अर्थधि 
भादवा उसके लिप घामिकदप बत गई। जिसका अपने जीतर की प्रत्रिचता का, झुभिभावका दर्शन 
नहीं हुआ उसके अशु्ति भातदा भी कार्यकारों बढ़ीं बन सकती है। तो इसको कहते है मुजिस्वभाव+- 
भायना इृध्टि । 


( ४०६ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


| अभेदस्वभावईष्टिस अपनी जानकारों का प्रभाव और उसका बाधक भाव, परखिये- जाननेकी वृत्ति दो 
प्रकार से हुआ करती है। एक तो जाननहारमें अभेद रूपसे बरतंकर, दूसरे भेदकूव बनाकर । जैसे जाना 
कि यह चौकी है, पुस्तक है, श्रमुक चीज है, यह कहलाती है भेदहृप्टिसे जानकारी, और आत्मा में भी 
कोई ऐसा जाने फि मुभमें ज्ञान है, दक्शंत है, चारित्र है, अनेक गुण हैं, अनेक पययें हैं तो यह है भेद- 
दृष्टिसे निहारना । जब यह अपने आपको अभेद चेत्तन्य स्वभावमात्र श्रनुभव कर रहा है उस समय 
कहलायगा अशेदस्व॒रभावदुष्टिसे जानकारी करना । ज्ञाममें ज्ञानस्वरूप ही समाया हो ऐसी जानकारी 
को कहते हैं अभेदस्वभावदुष्टिसे जानकारी बनाना । अब तक जीवने भेददृष्टि से जानने का ही उद्यम 
किया | बाहा पदार्थ को जाना तो भेदभाव से । अपने आत्माके बारे में भी कुछ जानकारी बनाई तो 
भेदभावसे । अभेद स्व्रभावसे अपने श्रापको जो कोई जानने लगेगा वह पृज्य है, पवित्र है, सम्यग्दष्टि 
है, निकट कालमें ही मोक्षमार्ग में चलता हुझ्र/ मोक्ष पा लेता तो अपने लिए भी यह शिक्षा लेना है कि 
मेरी जानकारी को पद्धति अमेदस्वभात्र दृष्टि की बने । जितने क्लेश हो रहे हैं वे सब मेददृष्टि की 
जानकारी से बन रहे । भले ही उनमें इतना अ्रन्तर हो कि किसी जानकारों में बड़ी श्राकुलता है. किसी 
में मन्द श्राकुलता है, मगर भेदपुर्बक जानेंगे तो वहां कुछ न कुछ क्षोभ वना ही हुआ है। जहां आत्मा 
का भो भेद दृष्टि से जानने में क्षोम को बात अर ती है वहां वाह्म दृष्टि से मोह ममता के भाव से 
पुत्र स्त्री आदिक को समभने की बात तो पूरो विडम्बना ही है। यह जीव इन सबसे निराला है। 
भगवान आत्मा चैतन्यमूर्ति सत्य श्रानन्‍्द का घाम है और उसकी वतमान में यह दशा बनी है। बस 
श्रभेदस्वभाव दृष्टिसे अनुम वनेकी कला न होनेसे ये सब क्लेश बने हुए हैं । समभाये जातेपर भो चित्त 
में बात नहीं उत्तरती । ह | 
परमात्मा होने के प्रोग्राममें ही कुशलता देखिवे-एक यह हो ग्रोग्राम हमारे जीवनमें होचा ठीक है 
कि मुझे तो परमात्मा बनना है, क्योंकि बहुत्त दिनों तक़ दो तरह के ही जीव रह सकते हैँ-या तो वहि- 
रात्मा रहेगा बहुत काल तक, या परमात्मा रहेगा अनन्तकाल तक। अच्तरात्मा तो सदा नहीं रह 
सकता । कोई ज्ञानी हो, अन्तरात्मा हो, तो उसका मोक्ष हा जायगा, तो अन्तरात्मा न रहा, परमात्मा 
रहा । तो पक्के घर दो तरह के आत्माओंके हैं-वहिरात्मा और परमात्मा । लेकिन वहिरात्मा बने हुए 
श्रनन्त काल ग्रुजर गया, उसमें तो शान्ति नहीं मिली । थोड़ा ज्ञान किया, थोड़ा मोह हटाया, तो उस 
की श्रद्धामें लगाकर ही क्‍यों रख रहे हो ? कुन्दकन्द देवनें बताया है कि परमाणु मात्र भी जहां राग 
है वह आत्माको नहीं जानता । इसका अर्थ यढ 6 कि श्रद्धामें परमाणु मात्र भा जिसके राग है वह 
आत्माको नहीं जानता । जैसे कोई पुरुष ऐता सं चे कि लोकमें दुध्तरोफा कुछ बिगाड़ तो नहीं करता, 
अपने घरमें रहता है, और मुझे दुनिया की किसो चोजसे माह नहीं है। केवल एक शपनो स्त्रो भर का 
मोह है, तो मेरे को तो एक स्त्री का छोड़कर बाक़ों सारे अनन्त जोब्रोंका मोह नहीं रहा। तो मैं तो 
९६ प्रतिशत सम्यर्दृष्टि हैँ। पर सम्यग्दृष्टि हाने में कुछ हो कमी रह गई है, ऐसा तो नहीं होता । 
श्रगर परमाणु मात्र भी राग है थ्रद्धा में, वह मैं हूं, वह मेरा है, तो हि आत्माको नहीं जानता । जिस 
की श्रद्धामें यह वसा है कि मैं श्रक्रिचन हूँ, मेरा परमाशुम।त्र भी नहीं है, किसी भ्रन्य पड से मेरे में 
कोई प्ररिणति नहीं भ्रातो । न दुःख, न सुद, त शान्ति, न अशान्ति, भले ही विधियां हैं विभित्त नेमि- 
त्तिक, मगर द्रव्य सव प्रुथक्‌ पुथक्‌ हैं । में सबसे निराला हूँ और फिर जो हक वैभाविक आऔदायिक 
बातें हैं, दुःबो सुखी होता, क्रोधादिक होता, - उनसे हक रे क्या फायदा ? भेरे 222 तो विशुद्ध 
ज्ञांतानन्द का स्वभाव है। मैं फिसो से क्या नह लगाऊ ! क्िसो से क्या मोह कहू ? मैं तो अपने 
आ्रापमें ही रमऋर तृष्त रहूँ । मैं सहज आतस्दस्वरूष हू, मेरे स्वृरूपमें कष्ट नहीं है, कष्ट पाया, पर 


(२६७-२८५) पञँचाध्यायी प्रवचन १, २ भाग ( ५०७ ) 


स्वृरूपमें कष्ट नहीं है, स्वभावमें कष्ट नहीं है । मेरा स्वभाव कष्ट का नहीं । में तो स्वभावहूंप हूँ। 
जो सदा रह सकता हो सो मैं हूं। ऐसा कष्ट रहित अपने स्वभाव का चिन्तम करें तो इससे तो हमें 
शान्तिकी दिशा मिलेगी । अगर बाहरमें किसो पुरुषसे कोई अ्रशान्ति की बात कल्पनामें आये, - उसके। 
ही ध्यान बना रहे तो अशान्ति ही बढ़ंगी । 


(२८१-२०३) अध्यात्मसहस्री प्रवचन ११, १२, १३ भाग 
(२८४-२८६) अध्यात्मसहस्ी प्रवचन १४, १५, १६ भाग 


(२८७०२८८५) पञ्चाध्यायी प्रवचन १, २ भाग 
तत््वका उद्धोषण करने वाला एक पञ्वाष्यायी नामक अपूर्व ग्रत्य हैं जिप्तके १ से लेकर २६० तक को 
गाथाओं पर इन दो भागों में प्रवचन हैं 4 देखिये तत्त्वका स्वरू। ८ वीं गाथापें पृष्ठ १२-त्रस्तुकी सत्स्वरूपता, 
'स्वत्त: सिद्धता एवं अ्रनायनन्तत।-तत्त्व सत्‌ लक्षण वाला है, अ्र्थात्‌ (जसका लक्षण सत्‌ है उसे वस्तु 
कहते हैं | वस्तुतत्‌ होता है,पह उत्तकाभाव हुआ । पर इ। शठ्दामें छहायवा यह मात्र किवस्तु सतुलक्षण 
वाला है, इस कथनमें भेद पद्धति श्रपनाई है। जिसका लक्षण सत्‌ है वह वस्तु है। लेकिव इतना भो 
भेद है कहां ? और इस भेदके साथ बतानेपर पूर्ण ढगते अभो परिचय नहीं हा पाया । तब उनमें कह-- 
कर स्वरूप कहते हैं कि वस्तु सन्मात्र है, सत्त्व मात्रे है, सतुस्वरूप है, उप्तका लक्षण सत्‌ है। वह सतत 
कोई भिन्न चोज है ऐसा नहों है । वस्तु हो सत्‌ स्वरूप है । वह वस्तुस्व॒रूप है तो यह बात भी निर्णीत 
होती है क्ि वह स्वतः सिद्ध है। वस्तुको क्रिसने वनायां, कैसे बनाया, कहां बनाया ? और कुछ नहीं था 
तो विता उपादानके कैसे बच गया ? आदिक वाले जब विचारमें लेते हैं तो यह निणय होता है कि वस्तु 
स्वत: सिद्ध है। जो सत्‌ है वह स्वतः सतु है। कल्पना करो किसी वस्तुके बारेगें कि यह ने था अ्रत्र 
हुआ । ता क्या हुआ ? यह बात सिद्ध नहीं होती । ओ सत्‌ है वह स्वत्त: सिद्ध है जो बात स्वतः सिद्ध 
हातो है वह है पदार्थ | वह अचादि अन्त है । न उसकी झादि है कि पहिले अप्तत्‌ था अब सत्‌ हुग्ना । 
और, न उसका शअ्रन्त हैं ।के सतु था अब उसको समाप्ति हो गई | अब कुछ न रहा । ऐशा नहीं होता । 
अतएव वस्तु अनादि अनन्त हैं । जब अनादि श्रनन्त है तो भरत्येक पदार्थ स्वश्नहाय है। अपना हो सहाय 
है। उसके सत्त्वके लिए किसी परकरा आ्राश्चथ नहों है। वस्तुंका रहना, वस्तुका उत्ताद होना अर्थात्‌ 
नवीन अ्रवस्थामें परिणत होना, पुरानी अवस्थाका विलय होना, ये सब बातें भी स्वसह्ाय हैं । 


देखिये पर्यायके पर्यायव।ची शब्द, इन शब्दोंके सनभनेसे यह ज्ञात होगा +#ि वस्तु सिद्धन्तके कथनके प्रसंग 

में पर्याय शब्दसे कब किप्तका बोध करना चाहिबे, पृ०-६२-पर्यायक्े पर्यायवाची शब्द-अब यहां पर्थायके 
नामवाचो शब्द हैं -अ्रंश पर्याय, भाग, हार, त्रिघ, प्रकार, भेद, छेद. भंग, ये सन शब्द एक ही अ्रर्थके 
कहने वाले हैं। इस अर्थके आधारसे यह जाना जायगा कि किस कित बुद्धिसि किए गए अ्रन्शोंका नाम 
पर्याय है ? प्रथम शब्द है श्रन्श । अन्शका अ्रथ है कितो मद्वषण्ड पिण्डका भेंद करना । एक अद्भण्ड द्रव्य 
उसके शक्तिमेदसे झन्श किया, भेद किया, ता गुणका कथन भो पर्यायका कथन कहलाया और एक 
पर्यायमें जो कि एक जमयमें एक द्रब्यको है उच्च पर्वायमे ताना परिणमनोंका अ्रन्श करके एक एके परि-- 
णमन ग्रहण करना इसका चास ३ अ्न्श । तो यह अन्श ऊर्द्धंतरूप पर्याय हुप्रा । पर्याव नाम है परिणमन 
का। जो परिणमन है उसे पर्याय कहते हैं। अथवा पर्याय यह एक विशेष शब्द है क्योंकि इस याथामें 
पर्याथके नामवाची शब्द बताये जा रहे हैं। भाग-भाग करके जो हिस्सा हो उसे भाग कहते हैं । यह 
भाग गुणोंके रूपसे भी है । परिणमनके रूपसे भो है, तो यहभाग पर्याय कहनाता है । हार-एक अखण्ड 


( ४०५८ ) सहजानर्द साहित्य ज्योति अ्बम मांग 


5 कुछ का कहे लेना, कुछ निकाव कर *देना इसका ताम्र हार है। और उस परयायके जो प्रकार 
सा हे पा प्रकारका अर्थ दे श्रीर उसकी जातिके श्रन्तगरत ये सब अ्न्श हैं । 
५. उप जातिक जो प्रकार हूँ, जितने प्रकारसे थे वेस्तार हो सकते हैं थे प्रक यि कहलाते 
हैं-जैसे सम्यर्द्शंन इतने प्र रे एप रथ कक हि हे थ हे जा रे भी कक | 
ला आन अंक, रका हूं, तो सम्परदर्शन एक द्रव्य स्वानाय हुआ श्र उसका जो प्रकार 
के बड़ पर्या 37 ॥। 28 भु ग़ायलैय जो- 5 म्ध्र [5 मन >>कछ है। र्जो मे 8! के । 
ड़ का आकर क। का हज थी अनदेखा है रे अव्य ह बोर जो भेद हूप होता है सो पर्याय 
3 हि आमिर हद भी हू। ९५ अखण्ड पिण्डमें किसी भी अच्ज देष्टि द्वारा छेद करना सो छेद 
हैं श्रौर सको तोड़ना सो भंग है । जंसे कि व्यवहार जोड़ से भी होता झर ताड़ से भी होता । आत्मा 
मे ज्ञान दर्शव आदिक गुण हैँ इग प्रकार के पाड़का नाम व्यवहार है ओर आत्मामें कपाव श्रादिक हैं 
ऐसा जोड़ करनेका नाम भी व्यवहार है । तो यहां भग शब्दसे एक ताड़का अर्थ लिया गया ये सब एक 
बर्थ के वाचक हैं या, हु 
अब निरसिये प्रत्येक पदाय॑ में सःपारण व अद्राधारण दोनों प्रकारफे गुण हुआ ही करते हूँ, पृष्ठ ९ ४४- 
3गमि साधारणता व असाधारणत का भेर-ददार्थ ग्रुणोंका विण्ड है । उन ग्॒गोमें दा श्रकारसे भेद पाया जाता 
है । कुछ गण तो होते हैं धामान्य श्रौर कुछ होते हैं विशेष । ग्रथवा गुणत्व सामानन्‍्यकी श्रपेक्षासे सभी 
गुगोंमें समानता है, क्योंकि सभी गुण हैं, इस प्रकारसे समानरूपसे विदित होते है, किन्तु विशेष हृष्टिसे 
देखा जाय तो उन भुणोंमें कुछ तो साधारण गुण हैं भ्रौर कुछ असाधारण गुण हैं। साधारण गुण उन्हें 
कहते .हैं जो से द्रव्योंमें पे जाये और पावारण गु्गोंकी हृष्टिसे द्रव्य में मेद नहीं किया जा सकता कि 
यह जीव है, यह पुद्गल है मादिक । 3 असावारण गुण होते हैं। श्रताधारण गुण उन्हें कहते हैं जो 


किसी एक जातिके द्वग्यमें ही पाया जाय, अन्य जा तिके द्वव्यमें, ने पाय जाय। श्रसाधारण ग्रुणसे जाति-- 
भेद पड़ता है। तो यों वस्तुपें २ प्रकारके गुण हैं--साधारण और अस्ताधारण । दोनों प्रकारके गुण होने 
से ही वस्तुमें वस्तुपना होता है । यदि किसो द्ब्यमें केवल साधारण गुथ माना जाय, असाध। रण गुण न 
भाना जाय तो साधारणग्रुण भी न टिकेंगे क्योंकि वे व्यक्ति ही कुछ नहीं हैं, फिर उसमें साधारण गुण 
क्या आया ? चोज ही नही कुछ और यदि अ्रसाधारण गुण ही माने जायें, साधारण ग्रुण न माने जायें 
तो असाधारण ग्रुण रहे कँसे ? ज॑से द्ृ्यमें साधारण ग्रुण अस्तित्व है और द्रव्योंमें भ्रसाधारण गुण जैसे 
. जीवमें चेतन दै तो एक जीवकी ही ब!त यहां उदाहरणमें लें कि जीवमें यदि चैतन्यको नहीं माना. जाता 
तो अस्तित्व किसका ? जब कोई व्यक्ति हो नहीं, पदार्थहो न रहा तो है कुछ न रहे । तो चेतनके त्रिना 
जीवका अस्तितल कुछ नहीं है और कोई स.धारण ग्रुग ही मानता याने जोवमें अस्तित्व मानता है चेतन 
नहों मानता तो चेतन बिना अस्तित्व वा ? और चेत्न माने, अस्तित्व न माने तो जब कुछ है ही नहीं 
'तो चेतन कहांसे ठहरेंगे । यों साधारण और असाधारण दोनों प्रकारके गुण माननेसे ही वस्तुका वस्तुत्व 
बढ़ता है। अब साध।इुम और अ्सावारणका अर्थ बताते हैं । 5 
| (९८<८-२६१) पण्चाध्यायी प्रवचन ३, ४, ५ भाग ः 
झ्वाध्यायो ग्रन्थशजके २६१ वीं गाथासे ५०२ गाथा तक इसमें महाराज श्री के प्रवचन हैं। देखिये 
- ३०७ वीं गा।थामें पदार्थंकी स्वय. एकमें विधिनिधेधात्मकता, पृष्ठ ३ ३-विधिनिषेधकी परस्पर अ्भिव्यञजकता- 
-उक्त कथनका ताथपर्य यह है कि वह स्वयं झुक्तिके वशसे निषेधात्मक हो जाता है भौर प्रकार निषेध भी 
स्वयं मुक्तिके वशसे विविरूप हो जाता है। यह गुणपर्यायमें परस्पर निपेषकी वात चल रही है कि जो 
गुण है सो पर्याय नहीं, जो पर्थाथ है सो ग्रुण नहां। गुण कोई स्वतंत्र अलग प्रदार्थ है क्या ? अश्रथवा 
पर्याय क्या स्वतंत्र अलग पदार्थ है। गुणमें भो उडी आत्मा: पर्यायमें भी वही आत्मा । आत्माकों अभेद 


: (२६२-२६४) पल्चाध्यायीअवचनस- ६, ७, ८ भाग ( ५०९ ) 


“हृष्टिसे निरखा गया है। तो जब भेददृष्टिसे निरखी हुई बातको श्रभेदरूपमें बतज्ाने लगते हैं तो वही 
, विधिरूप बन गया । विधिरूपमें कही हुई बात जब निषेधरूपमें बतलाने लगते हैं, भेदहृष्टिमें कह उठते 
हैं तो वही. विषेधवरूप बन यया। वस्तु वही एक हैं और वह है वस्तु विपेव उभयात्मक। केवल 
विध्यात्मक कहुकर नहीं समझाया जा सकता है । केवल निपेधात्मक कहकर ने समझाया जा सकेगा । 
' वस्तु है और परिणामी है, वसत इसी कथनमें विधिनिषेध झा जाता है । है पन जा कि स्वथा विदित 
हुआ वह विधिदृष्टिमें विदित होता है और निषेबपन यह भी नहीं है, ऐसा व्यतिरेक जिस हृष्टिमें विदित 
होता वह दृष्टि भेदरूप है, यों पदार्थ भेदभेदात्मक है श्रथवा विधिनिषेधात्मक है। किन्‍्हीं भी शब्दोंमें 
'कहो सप्रतिपक्ष धर्म सहित होता है । 
ु प्रत्येक सतके एकत्वकी सिद्धिका सुगम उपाय पढ़िये पृष्ठ १३७-क्तेत्रकी श्रवेक्षा अखण्डितपता होने से 
सतके एकत्वकी सिद्धि-इस प्रकार निर्दोष विधिसे ज्ञेत्रकी अ्रपेक्षासे बस्तुका विवरण किया गया | एक 
'सतके सब ही प्रदेश्य अ्रखण्ड हैं अर्थात्‌ वहां खण्ड कुछ भी नहीं पड़ा । वह उतने हो विस्तारवाला पदाथ 
एक है श्रतएव प्रभो प्रदेश एक सत्‌ कहे जाते हैं । भौर एकत्व विवक्षामें पदार्थों का इस तरह ही निर- 
'खना होता है। प्रत्येक पदार्थ अश्षण्ड्क्षेत्री हैं। जेसे यह जीव है उनके अ्रखण्ड क्षेत्र हैं। अन्तर बीचन 
नहीं पड़ता ' कि कुछ हिस्सा बीचमें जीवका खानी हो गया हो उन प्रदेशोंमें श्रौर बादमें जीब 
लग गया हो, वह अखण्डतासे अपने प्रदेशमें रहता है। तो इस तरह भ्रखण्ड पदार्थमें उनका विस्तार 
'बतानेके लिए क्षेत्रकों पद्धतिसे उनका वर्णन किया जाता है । कं 


.. (२६२-र दंड) पञ्चाध्यायी प्रववन ६, ७, ८ भांग 


इस पम्चाध्यायी ग्रन्थराजके पूर्वाद्धा के ५०३ वीं गाथासे ७६८ वीं गाथा तक पृज्य श्री मनोहर जी वर्णी 
'सट्जानन्द महाराजके प्रवचन हैं । प्रमाण, तयके स्वरूपके वर्णन के संकल्परमें नयका स्वरूप देखिये-इससे पृ जो 
कुछ भी तत्त्वके स्वरूपका वर्णन किया है उस वणत में यह स्पष्ट है कि तत्त्व विरुद्ध दा घर्मस्वरूप हैं । 
ज॑से सत्‌ कथंचित्‌ एक है वही सत्‌ कर्थंचित्‌ अनेक है । तो जो एक है वह अनेक कैसे होगा ? जो अनेक 
है वह एक कंसे होगा ? ऐसा यद्यवि साधारणत्रया विना विश्लेपणके विरुद्ध जच रहा है, लेकिन ऐसे 
वि्रोधो दो धर्मोस्वरूप वह सत्त्व है, यह ब।त भलों प्रकार बतला दी गई है। तो विरुद्ध दो घर्मस्वरूप 
तत्त्व हुआ करते हैं। तत्त्वके लक्षणमें भो इस पर प्रकाश डाला गया है कि तत्त्व विरुद्ध दो घर्मो' रूप 
होता है। उन धर्मो में से किसी एक घर्मका प्रतियादन करना अ्रयवा क्िसो एक धम्मक्रा परिवय लेना 
यह नय कहलाता है । जैसे जीव कथचित्‌ नित्य है, कथचित्‌ अनित्य है। प्रत्येक पदार्थ परिणमनशील 
हुमा करता है । तो जत्र पर णमतका प्रधानतासे विरखा जा रहा है तो जीव अनित्य घिद्ध होता है 
योर जब मूल तत्त्व अस्तित्त्वको देखा जा रहा है तो जोव (तय तिद्ध होता है । तो द्रव्यहृष्टिसे मित्य 
शोर पर्यावहृष्टिसे अवित्य हैं । यों नित्या-नित्यात्मक जाव है यह परमार्थ से व्यवस्थित हश्आ। अपर उस 
ब्यवस्थित जीवतत्त्व में जीवको ग्रनित्यवापर विचार . किया जा रहा हो, पर्वावकी प्रवानतासे >तेव- 
स्वृहूपको निहारा जा रहा हो तो उस समय जीव के अनित्यत्वका जो विचार है, कथन है ८ ह तय 
कहलायगा, इसो प्रकार जब द्रत्यदृष्ठिसे जाव को तित्वताका परिचय कराया जा रहा हो उम्र समय 
जा कुछ वहां नित्यत्वका परिचय चल रहा है वह तय है । तो झन-तब॥त्मिक पद में से किसी 
एक बम का जो प्रतिवादन करे, परिज्ञान करे उप्तका नय कहते हैँ । इस तरह नय का यह लक्ष' 


हि जय किस का दर लक्षण व्ना 
हि चिवद्ध बर्मेदबहय तत्ल ने कियो एक थम का प्रतियादव करता, परिदय करना, उसको नभ्र कहते 
ल्‍्ञ ु ३६ 
डा का ; 


( ५१० ) सिहजानिनद धांहित्य ज्योति प्रथम भाग 


ययाध॑ बन के प्रसंगमें नयपंक्ष उंदित और अस्तंगत्त होते रहते हैं, इसका आधार देखिय्े-ज्ञानवि कल्प 
को नय कहते हैं इन लक्षयमें स्थाह्वाद मीतिसे जो यह वात घटित की गई है कि ज्ञान ज्ञान ही है, नय 
नहीं है, नय नय हो है, ज्ञान नहीं है, इसका आ्राशय यह है कि जिस समय विकल्प विवक्षित होता है 
अनन्तधर्मात्मक वस्तुमें से एक बर्मफा जब कहा णा रहा है ऐसो उस विकल्पविवक्षा के समय, तो नय- 
पक्ष उदित हो जाता है, किन्तु जिस समय वह विकल्प विवक्षित नहीं रहता उस समग्र वस्तु में से एक 
धमकी कहने की विवक्षा नहीं रहती, उस समय नयपक्ष अपने आप विलीन हो जाता है श्र्थात्‌ नयपक्ष 
का जीवन विवक्षाक्रे आधार पर है, अथबा विकल्पात्मक परिचयात्मक ज्ञानात्मक नयका जीवन हृष्टिके 
आधार पर है। वे ई पुरुष नयका प्रयोग करे और योग्य हष्टि न बनाये तब यह विपरीत हो जाता है। 
यही कारण है कि भ्रनेक दर्शनों ने भो वस्तुके स्वरूपका ही वर्णन किया, अ्रंशों का वर्णन किया, किन्तु 
उसकी दृष्टि नहीं रखी कि क्रिस हृष्टिमें यह श्रंश विदित होता है । इस कारण वह एकान्त बना, 
ओर परीक्षा करने पर असमोचोन हो गया है। यहां यह बताया जा. रहा है कि ज्ञान ज्ञान ही है, नय 
नहीं है, इसका कारण क्या है ? थुद्ध ज्ञान ता विवक्षामें नहीं उदित होता । जब जब भी 'विवक्षा होगी 
तब तब नयपक्ष उदित होगा झौर वही विवक्षा जब अस्त हो जाती है तो उसके साथ ही नयपक्ष भी 
ग्रस्त हो जाता .है |. जैसे जीव पर्याय हृष्टिसे अनित्य है, ज्ञो जीव की अनित्यता पर्याय की विवक्षापर 
निर्भर हुई। जिछ समय यह ज्ञाता पुरुष पर्यायहृष्टिका श्रस्त कर दे, इसकी पर्यायहृष्टि न रहेगी तो वहां 
अनित्यपक्ष भी ने रहेगां। इस प्रकार सभी जगह यह प्विद्ध होगा कि. जो भी नय उदित होता है वह 
विवक्षा श्रथवा दृष्टि के श्राधार पर छदित होता है । उस विवक्षा और हृष्टिकी समाप्ति होने पर नय 
भो समाप्त हो जाता है । इस तरह भी यह समर्थित होता है कि ज्ञान ज्ञान ही है, तय नहीं है और नय 
नय ही है, ज्ञान नं है । ह | हक 
व्यवहं।रनयके प्रयोग्का प्रयोजन व फन्न देलिये-व्यवहा रतयका फल पदार्थ में आास्तिक्यबुद्धि का 

होना है। पदार्थ जेसे अभेद अखण्डरूप हैँ, उनको समझ कंसे बने, पदार्थ यह-भी बुद्धि कंसे आ्राये ? 
उन पदार्थों का अस्तित्त्व समभाने वाला तो यह व्यवहारनय है। तो गुणभेद करके जा उनका असली 
स्वरूप है उस स्वरपकों बता करके पदार्थों के अ्रस्तित्त्वडी श्रद्धा कराता है। पदार्थ अ्भेद है, अर 
मुणोंका पिण्ड है। ' यह सब बात व्यवहारतयके द्वारा ही समभमें आयी है । व्यवहारनयसे वस्तु है, 
अमुक प्रकार से है, यह बात जान जाने के कारण व्यवहारनय का बहुत बड़ा प्रयोजन सिद्ध होता है, 
इससे आस्तिक्यकी बुद्धि प्रकट होती है। ज॑से एक जीवद्रव्यको हो ले लीजिये । व लोग इस जीवद्रव्यको 
किस तरह पहिचान पाते हैं ? जब जाव द्रव्य का कुछ कजा, ग्रुग, स्वरूप, स्वभाव कुछ भी बात दृष्टिमें 
लेते हैं तब ही तो जीव द्रव्यके स्वरूप-तक १हुँत बनतो है। तो कथा: जीवब्रव्यके ज्ञानगुशको निरखा 
जाता है, कभी दर्शन, चारित्र, आनन्द अ्र!दिक गुण देखे जाते हैं तो इन गुणोंको विवक्षा हाने पर अथवा 
इन गुणों का परिचयके माध्यमसे गे बात ध्यानमे श्राती है कि जोव का अनन्त गुगोंका पुज है, और 
तब यह बात भी स्पष्ट हा जाती है कि ये सब जोवके हो खास गग हैं। ज्ञान, दर्शन, चारित्र, झन द, 
सम्यक्त्व श्रादि ये सभी जीवद्र व्यके साधारण गुण हैं, यह भो तो व्यवहारन यके श्रयोग से कट पाठ 
है । पदार्थों में सामान्‍्यगुण है, विशेष गुण है आदिक विवरण किए बिना पदार्थका स्वरूप तो नहीं जाना 
जा सकता । तो व्यव हा रनयसे पदार्थों का स्वरूप समभा गया, उनका अस्तित्त्व जाना गया, अतएव 
'आस्तिक्यबुद्धि उत्पन्न करने का श्रय व्यव हा रनयको द । हक 2 55800 अर हि 
परिचय होता है तब पदार्थका अस्तित्त्व श्रद्धामें श्रात्रा है। तो व्यवहारनय हे लि कह कक है 
नहीं चल सकता है । श्रास्तिक्य बुद्धि जीवोंके नहीं व्त पाती है इस कारण व्यवहारतय अयोजनवान 


(२६२-२६४) पञ्चाध्यायी प्रवचेत ६, ७, ८ भांग ( ५४१५१ ) 
है, फिर भी व्यवहारतयको जो उपचरित कहा गया है वहं केवल इस ही दृष्टिसे कि पदार्थ तो अभिन्‍न 
श्रखण्ड है भर उसमें यह भेद दर्शाया जा रहा है, फिर भो दिखाये गये भेद के द्वारा ही उस अ्रखण्ड 
-वस्तुको समभ पाते हैं, इस कारण से व्यवहारनय प्रयोजनवान है और नि३चयनयकी श्पेक्षा रखने से 
यथार्थ है, क्योंकि मेद करके भी प्रयोजन तो यही रहा कि अभेद बस्तु का परिज्ञान हो जाय | तो अ्रभेद 
वस्तु निश्वयनयका विषय है। उस्त की ओर पहुंचने का व्यवहारनय लक्ष्य है अतएवं यह व्यवहारनय 
यथा है। यदि यह निरपेक्ष बन जाय, निशचयनयके उद्देश्वकी बात व रखी जाय तो यह भिथ्या हो 
जाता है। 

... उपचरित असदुभूतव्यवहारनयकी प्रवृत्तिक! कारण देखिये-ठउपचरित असद्भूत व्यवहारतयकी 
निष्पत्तिमें कारण यह है कि ये विभावभाव स्वपरनिमित्तक हैं, अर्थात्‌ स्वके संस्कारसे हुंए हैं, स्वसे हुए 
हैं, किन्तु हुए हैं कर्मोष्यका निमित्त पाकर । सो यहां यह बोध रहता है कि यद्यपि कोघादिक विकार 
जोव द्रव्यके चारित्रशक्तिके परिणमन हैं, विकृत परिणमन हैं, तो हैं जीवके हो परिगमव, किन्तु वे 
परनिभित्त बिना नहीं हो सकता । ऐसी बुद्धि इस उपर्चारत अमद्भूत्र व्यवहा रतयकी निष्पत्ति में कारण 
हुई और इससे शीघ्र ही यह शिक्षा मिलती है कि यह मैं नहीं हूं । यह मेरा स्वरूप नहीं है। मुझे इसमें 
रमना नहीं है। उसको पकड़ कर नहीं रहना है और इस ही के साथ साथ र व॑ जीवोंमें भी ऐसी ही 

. स्वष्ठपकी हृष्टि जगती है ! जोबोंके ये विक।रो भाब उनके स्वरूपतः नहीं हुए श्रौर इस हृष्टिमें व्यवहार 
के लिए भी यह शिक्षा मिलतो है कि किसी ने मेरे प्रति कषाय की, विरोध किया, विकल्‍प किया! तो 
वहां यह समझ सकते हैं कि इस भगवान झात्माका क्‍या अपराध है ? वंसे हो कर्म उदयमें आये हैं, 
उप!धिके निमित्तसे इस तरह से हममें परिणाम जगे । जो स्वत: सिद्ध स्वतंत्र आत्मा है वह तो निर्दोष 
है, ऐसी शक्तिका विचार करके दूसरे जोवों में भो (दोषताको परख होतो है । वो उप्तसे फिर अ्पनेको 
छोड़ नहीं देत। है। तो इस उपचरित असद्भूत व्यवहारनयकी निष्पत्तिका कारण यह है कि यह ज्ञान 
बना कि ये स्वयं नहीं हुए, किन्तु परनिभित्तसे हुए, भ्रतः ये असद्भुत हैं, ग्रहण करने योग्य नहीं हैं, ऐसी 
बुद्धि ने इस तयकोी जन्म दिया है। 


देहमें जीवत्ववुद्धिके व्यवहारका मिथ्यापतव परखिये-लोगोंका यह व्यवहार कि जो यह शरीर है सो 
हो जोब है, यह अ्रयोग्य व्यवहार है, श्रनुचित है, असत्य है अथवा ऐसा व्यवहार न किया जाना चाहिए 
जैसा कि लोग व्यवहार करते हैं । क्यों है यह अ्रयोग्य व्यवहार ? इसका कारण यह है कि यह धिद्धान्त 
से विरुद्ध है. जो कुछ लोग सोच रहे हैं कि यह शरीर हो जीव है। तो यह सच्चाई से रहित है, इस 
व्यवहा रमें सिद्धान्तका विरोध है, क्यांकि शरीर और जीव ये भिन्न भिन्न धर्मी हैं, अनेक धर्मी हैं, अनेक 
वस्तु हैं । एक पदार्थ नहीं हैं, इनका द्रव्य॑, क्षेत्र, काल, भाव न्यारा न्‍्यारा है। तो ऐसी स्थितिमें ये दोनों 
भिन्न भिन्न प्रसिद्ध ही हैं। और, जब शरीर पुद्गल द्रव्य हैं, वे भिन्न पदार्थ हैं, जीव द्रव्य भिन्न पदार्थ 
हैं, फिर भी जो लोग शरीरमें जीवका व्यवह्वार करते हैं कि यह जीव है वे सिद्धान्तसे विरुद्ध प्रतिपादन 
करते हैं। यहशरीर कया है ? भ्रनन्त परमाणुओंका पुज । सभी परमाणु जड़ हैं, रूप, रस, गंव स्पर्श-- 
वान है, यह शरीर भी जड़ है, रूप, रस, गंध, स्पर्श वाला है, किन्तु जो समझ सके, समभने को वृत्ति 
जहां बनेगी वह मूर्त नहीं हो सकता । वह अमूर्ते ही होगा । तो यों शरोर जड़ है, जीव चेतन है, शरीर 
' वर्णादिमान है, जोव अमूर्ते है, ऐसे प्रकट भिन्न भिन्न पदार्थोकों एकमेक करने को बुद्धि यथार्थ कैसे हो - 
सकतो है ? वह सत्र सिद्धान्त विरुद्ध ही बात है । ह 


नयोंक्रे तामकरणका आधार देखिये-नयोंके क्या नाम होते हैं इस सम्बन्धमें इस गाथा संकेत दियां 


$ *१२ ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग! 


है। आाचाय॑ कहते हैं कि जिप्त द्रव्यका जिम नाम वांला कोई विशेष गुंण केंहा जाता है उस ग्रुण की 
पर्वायोंसे विशिष्ट और उस गुणक्रो विषय करतेवाला चय भी नयके.सामसे कहा जाता है. अर्थात्‌ जितने 
ग्रुण पदार्थ में विवक्षित किए जाते हैं वे जिस जिस नाम वाले हैं उदको प्रतिपादत करते वाला अथवा 
जानने वाला नय उन्हीं नामों से पुकारा जाता है। इस गाथामें नयों के नाम की कुजी दिखाई गई है। 
जी विपय हो उसका जो नाम हा उसो विषयके आगे वय शब्द जोड़ देने पर उस नयका पुरा नाम हो 
जाता है। अब वक जितने नयोंके प्रयोग किए गये हैं उनमें यही-कु जी श्रपनाई गई है। व्यवहारनय 
कहते हैं मेद करते को | भेद करने की वात जिस नयके विषयमें आयी है उन नयका नाम व्यवहारनतय' 
हो गया। पर्याय बहत हैं झंगरको । पदार्थ के अंशकों विपय करने वाला जो नय है उसे पर्यायाथिकनय 
कहते हैं। द्रव्त कहते हैँ उस समस्त गुण पर्यायोंके पिण्ड को, उस द्रव्यको जो विषय करता है उसको 
द्रव्याथिकतय कहते हैं | तो अब तक जितने नयोंके नाम निकले हैं उन नामों से भी. यही प्रकट होता है 
कि तय जिसको विषय करते हूँ उतेके नामपर ही नयोंके नाम रखे गये हैँ । बस यही कु जो समस्त नयों 
के सम्बन्धमें लेगेगी। पल है हि 

व्यवहारका परमार्थ प्रतिपदनमें प्रयास, पढ़िये-यहां यह न समझना चाहिए कि निरचयनयतने व्यव-- 
हारनयका निषेव किया तो व्यवहारतय मिथ्या हो कहता होगा-सो भा एकान्त नहीं है। व्यवहारनय 
निरचयनयके विषयको समझान का भरसक प्रयास करता है। तो उसका प्रयास निश्वयनयके विपयके 
लिए हा रहा हैं। अतएव उसे एकान्तत: अयथाथ नहीं कह सकते, किन्तु परमार्थ प्रतिपाद्य नहीं हो 
सकता; अतएव प्रतिपादन ही बथार्थ नहीं हो पाता । दूसरी बात-ऐसी भा जिज्ञासा हो सकती है कि 
जब निरचयनय केवल निषेध ही करता है तो य३ बतलायें कि फिर तिर्चयनयने क्या कहा ? और 
निर्चयतयका विपय क्या समझा जाय ? उच्त र तो इस प्रसगमें स्पष्ट हे । जो निशम्चयनयका विपय है । 
क्रौर इस विपयममें यहो ध्वनित होता है कि पदार्थ प्रवक्‍तव्यस्वरूप है और पदार्थ अ्रवक्‍ृतव्य है । इन 
शब्दोंमें भो प्रतिपादन हुआ । ऐसा प्रतिपादत भी परमाथतः मयकों स्वीकार नहीं करता। पदार्थ की 
आवक्‍्तव्यताका वर्णन भी तो वक्‍तव्य बन गया । तो ऐसा कोई सोच सकता था: कि व्यवह्ारनय तो मेद' 
करनेकी बात कहे और नि३चय्रनय उसे अ्वक्‍तव्य बता दे ता इतना भो बताना वक्तव्य पर्नंका सूचक 
बना, प्रतिपादन हुआ । किसी अश्ममें भेद «ना तो यह भी परमार्थ से स्त्रीकार नहीं है। अवयतव्य हैं, 
निशचयतय, इसको सूचना निपेवसे स्वयं हो जाती हैं। यों यह तिद्ध हुआ कि निरचग्रनवक्रा विपय 
व्यवहार निपेध्य है भौर इसा प्रसमर्मे यह भो जान लेता चाहिए कि निरच यनव वयोंक) अधिपति है, 
इससे आगे और तयावकल्पका अवकाश नहीं है । 

, लक्षणप्रतिपादक व्यवहारमयकी भो अनूत्ताथंता कही गई है इसका कार्य रपट कर लीजिये-ग्रुणपर्ययवतत 
द्रव्यं, इस प्रकार का झ्ाश्रय लेकर जो संत जनोंका उपदेश है वह बचा कायकारी हैं, परमाथ वस्तु 
को ओर लक्ष्य करानेंका प्रयास मरा है, लेकित जित झव्दाम | हे कक हैं षे शब्द हा बतलाते हैँ कि 
यह व्यव हा रत्य मिथ्या है, क्योंकि इसमें यही त्तो कहा गया: सा बी हक ह्‌ रे है 
वाला है। जहां यह बात आयो कि द्रव्य गुण वाला दे वा उससे ऐसा हो श्रध ब्व नित दल कि गुण 
कोई चीज है, द्वव्य कोई चीज है श्लीर फिर यु कह स यह हज अप 20 
बात ऐसी है कहां ? पदार्थ तो अपन आपमें ग्रद्गत सतु हू 9 लक अं य सा ये [ ढ 
कि द्रब्य पर्याव निराला है। वहां भो यहो अर्थ घ्ववित हता हैं वि अल चीज कि न पक गा 
चोज है, फिर उत पर्यात्रोंह़ा मेल कराने पर यह द्रव्य पर्याथ वाला कहनाता हैं। लेकिन पर्याय व 


(२६२-२६४) पञ्चाध्यायोंप्रवचत ६, ७, ८ भाग .. ( ४१३ ). 


कोई:भिन्न वस्तु है और द्रव्य कोई उससे, जुदीचीज हैः? इस लक्षणमें जो कुछ जित. शब्दोंसे: कहा. गया 
है उन्हीं शब्दोंके अतुवार समझे बनानेपर विंशेषवादका- प्रसंग आता है । जब कहा कि द्रव्य गुण पर्याय 
वाला है- तो यहां भो यहो प्तमभझियें कि परमाथंतः: न तोकोई गुण वस्तु है और न. केवल कोई द्रव्यवस्तु 
है; नदानों हैं, न उन दोनोंका योग. है, किन्तु केव लव॒ह एक अ्रद्वेत सत्‌ है । श्रब चाहे कोई गुण की दृष्टि 
रखकर सत्‌ द्रव्य कहे चाहे कोई द्रव्यकी हष्टि रखकर सत्‌ कहे, पर वल्युतं: ता वहां अनिवेचनीय 
अद्वे त सत्‌. है । तो वस्तुमें कोई ऐसा भेद भी पड़ा हुंश्ा है और ये व्यव हा रवयके लक्ष उन भेदोंकी बात 
बताते हैं इस कारण से यह व्यवहारनय मिथ्या कहलाता है। यही निर्णय इस प्रसगके अन्तमें इस गाथा 
में दिया है । 

प्रमाण के स्वरूप के वर्णन के प्रसंग में विधि प्रतियेधकी मैत्री व स्वपराकारावगाहि ज्ञानकी प्रमाणरूपता 
देश्वये-तयोंका जो वर्णन किया गया था उसमें यह समझा गया कि व्यवह् रतय का विषय तो विधि है 
श्रौर विधि होती है मेदय्रक और निश्चयनयका विषय निषेध है, सो ये द'नों बातें श्रलग अलग नहीं 
हैं, किन्तु विधि पूर्वक प्रतिषेध होता है और प्रतिपेधतर्वेक विधि होतो है * अब विधि और प्रतिषेथ के 
द्वारा दोनों की जा मंत्री है वह प्रमाण कहलाता है। जैसे व्यव हा रसे विधिके माध्यमसे जाना कि जीव 
में ज्ञान है, दर्शन है, चारित्र है आ्रादिक निश्चयनयसे यह जाना  व्यवहारतयने जो कहा है वैसा 
पदार्थ नहों है, अर्थात्‌ ज्ञानदर्शन चारित्र ये कोई जुदे वस्तु हों श्रीर फिर वे आत्माके पास रहते हों, 
ऐसा नहीं है, किन्तु वह वस्तु खण्ड है। तो वस्तु ग्रुणरूप है, उसमें मुग है श्ौर वह अ्रखण्ड है । गुण 
का भी वहां भेद नहीं है, इस तरह की संत्री पूर्वक - जो ज्ञान हो रह'-ह वह प्रमाण ज्ञान कहलाता है । 
अ्रथवा दूसरे लक्षण से देखिये कि: प्रमाण-ज्ञान वह हैं जोःस्व और परको जानने वाला है। स्वका 
श्र्थ स्वयं ज्ञान, वह अपने श्रापको जानता हे और परका अर्थ है सव-पर पदार्थ । तो यों स्व: श्रौर पर 
को जानते वाला जो ज्ञान है वही प्रमाण कह लाता हू । 


स्वानुभूतिके समय में मति श्रूत्॒ ज्ञानकी प्रत्यक्षसम प्रत्यक्षता बन जाती है, पढ़िये और उसका पौरुष 
कीजिये-मतिज्ञान और श्र तज्ञान परोक्षज्ञान बताये गये हैं और फिर जिस समय स्वात्माकी अनुभूति 
होती है उस समय इन दानों ज्ञानोंका जो भी उपयोग है, जो भो ज्ञान हुआ हे बह प्रत्यक्ष ज्ञानके 
समान प्रत्यक्ष कहा जाता हूँ। स्वात्मानुभूतिके समयमें ही इस ज्ञानको प्रत्यक्ष ज्ञान कह सकते हैं. इसे 
प्रत्यक्ष क्यों कह दिया हूं, क्योंकि सिद्धान्तस्रास्त्रों में मति, श्र्‌ त, ज्ञानको परोक्ष स्पष्टरूपसे बताया गया 
हैँ तब किसो भो पद्ध तिपें इसे प्रत्यक्ष धानना कसे सयत हूं ? ऐसो श्राशका हो सकती हे ? इस आशंका 
का उत्तर स्वयं ग्रन्थकार अभी हो कुछ अ'गे देगा, लेकिन यहां सक्तेपमें इतत। समझ लेता चाहिए कि 
जिस समय काई ज्ञातो पुरुष स्वात्माकी अनुभूतिका विषय स्वसम्वेदन प्रत्यक्षके द्वारा स्पष्ट रहता हैँ । 
तो यह विशेषता बहुत बड़ो विज्येप्रता हुं, इस दृष्टिस मतिज्ञान और श्रृतज्ञानकों स्वात्मानुभुतिके समय 
समक्ष हुए की तरह प्रत्यक्ष ज्ञान माना जाना चाहिए 

अनेकों दाशंलिक सन्निकर्प, कारकसाकल्य आदि अज्ञानरूपोंकों प्रभाग मानते हैं, उनके समाधानरूप ज्ञानमें 
ही' प्रमाणत्व हैं, इसको परख कर लीजिये-उत्त गाथा में यह बताया हूँ कि-अन्य वादियोंके समान हुए प्रमाण 
के लक्षणम दूषण झ्ाता हू । उन्हीं दूषणोंकी कुछ कुछ स्पष्ट करने के लिए क्रमशः कुछ वर्णन किया जा 
रहा. है । किसी भी प्रकार ज्ञानको छोड़कर अन्य किसो भी लक्षणमें प्रमाणता श्रा नहों सकत/, कारण 
उसका। यह है कि ज्ञान यदि: नहों है तो जड़ अचेवन कर्ण आदिकका कौन प्रमाण समझ लेगा ? प्रमाण 
का फन हूँ तब अज्ञानक्रो - निदृत्ति होता, अर्थात्‌ प्रभा जो जावकारी हे, जिसमें अ्रज्ञान नहीं रहा, 


[ ४ ) 'सहयाननद साहित्य ज्योति प्रथम भाग! 


वही तो प्रमांणंका फ१ है शौर उस्तका कारण है वह भी अज्ञाननिवृत्तिका रूप होता चाहिए याने श्रज्ञान 
दूर करना तो फल है और पझनज्नान दूर करनेका जो कुछ भी साधन होगा वह भी ज्ञानरूप ही होगा | 
जड़ पद।थ प्रभ्ेष्त भले ही हैं मगर वह कभो प्रमाण नहीं हो सकता । 7्रमाण बहो हो सकता याने भ्रज्ञान 
की निवृत्ति वही कर क्षकता जो स्वयं ज्ञानरूप हो गया । अपने श्रापको तो जानने वाला हो, वही परका 
ज्ञाता हो सकता है, किन्तु जो स्वयं श्रज्ञानहुप है वह किसी भो प्रकार परका जाननहार नहीं बन 
सकता । ऊपर जो श्रन्य वादियोंने प्रमाण के लक्षण किये हैं श्रीर वहां बताया है कि जो .प्रभाणका करण 
हो सो प्रमाण है और प्रमाणका जो करण माना ई वह सव जड़ मान। है, इन्द्रिय है, प्रकाश है, ये सब 
माने यये हैं प्रयागहूप । हैं ये जड़ | तो जो जड़ है स्वयं अपने को नहीं पहिचान सकता है वह प्रमाण 
किफ तरह हो जाथगा ? तो इन्द्रिय आदिक जो प्रमाणके 4 रण माने हैं ज्ञानहीन,वे प्रमाण नहीं हैं, तु 
प्रमाण ज्ञानस्वरूप हो सकता है । । ह 

प्रमाणके विषयका एक उदाहरणमें दिग्दर्शन कीजिये-अव इस गाधथामें प्रमाणपक्ष की बात कही जा 
रही है। प्रमाणकी कुजी भभिज्ञानपद्धति है श्र्थातव्‌ दव्याथिक पर्यायाथिक नय दोनोंके विषयमें अविरुद्ध 
रूपसे संजो देता प्रमाणगक विपय है । इस गाथामें कह रहे है कि जो वस्तु स्वरूपा भाव से नास्तिरूप है 
ओर जो स्वरूप सद्भावसे अस्तिरूप है वही वस्तु विकल्प।तीत है । ऐसा यहां अशिज्ञानपृर्वंक जो परि- 
चय हुआ है वह सच प्रमाणपक्ष है उक्त तीन गाथाश्रोंमें तीन पक्ष बताये गये थे । एक तो बताया गया 
था स्वरूप सदभावसे अस्ति होना, श्रस्तिनयकों प्रथानतामें यह विपय कहा गया था, यह भी वस्तुका 
धर्म हैं । दूसरे-वास्तिनय परक्षमें यह कहा गया.था कि स्वरूपभावसे वस्तु नास्तिरूप है, जिसकी अवि- 
बक्षा हो गयो, उच्त अविवक्षामें वहां नास्तित्त्व-है । तब तोझूरी:शाथामें द्रव्याथिकतयकी हृष्टिमें वस्तुको 
विकल्पातीत कहा गया है । श्र्थात्‌ स्वकृपसे अ्रस्ति है इतना भी कथन विकल्परूप है, भेदरूप है, पर 
द्रव्याथिकनय ग्रभेदको जिपय करता है अतरव बह विकल्पातोत ही वस्तु है, इसका समर्यत करते हैं। 
झच इस गायधामें तीन नयपक्षाक्करा अविरोधरूपसे परिचय किया गया है। जो वस्तु स्वरूप भावसे 
नास्तिरूप है, स्वरूप सद्भावसे अस्तिरूप है वही वस्तु विकल्प/तत है ! यों उक्त तीन नय पक्षोंक्रा अ- 
विरुद्ध रूपसे एक वस्तुर्में थापना यह प्रमाण पक्ष कहलाता है। यहां मुख्यतया यह बात जानना कि 
व्यवह् रपक्ष और निरचयपक्ष दो की बात बताकर फिर प्रमाण पक्षसे स्थापना की गई है। बाकी व्यव- 
हारपक्ष नाता प्रकार का होता है तो उस व्यववत्ारपक्षकों यहां सक्तेपमें केवल दो दो भाभोंमें हो बताया 
गया है। जैसे एक अनेक पक्षपें पर्योयविशिष्ट अनेक पर्याप्राथिकलय और इक्त परयवाधिकतय । ये दोनों 
हो व्यवहारनव हुए, फिर निश्वय्यको शुद्ध द्रव्याथिक्र/यके रूपमें कहा « फिर इन दोनों नयोंने अवि- 
रोध रूपसे एक वस्तुमें सद्भाव बताया, इसी दरह व्यवहारत्यक्रा दा भागोंमें अस्तिनास्तिके सन्दर्भ में 
प्रकट दिया । अशैतनय नास्तिनयसे दोनों व्यवह्ास्नय हैं और द्रव्याथिकनयमें विकल्पातीत वस्तु है । 
इस दोबों नयोंक्रा जोड़ करके इस गाथामें प्रमाणपक्षकी बात कही गई है । 

 (२६५-२४६) पञ्चाध्यायी प्रवचन 5, १० भाग 

इसमें पंचाब्यायी उत्तराद्ध' के ३७० छन्दों पर पुज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहंजानन्द महाराज के प्रवचन 
हैं । पूर्वाद्धा में वस्तुका सामात्यरूप से स्वरूपसिद्ध किया है। अब विशेषरूपसे वस्तुका व उसमें भी प्रधानतया, 
आत्नपदार्थंका स्वरूप बताया जा रहा है। सामाव्यद्रब्यके दो भेद जीव व अजीब बताकर जीव द्र॒व्यवगे भिर्दोप हेतुसे 
सिद्धि की जा रही है । देखिये ६ वें छन्दके एक प्रवचनांशमें-जीव है स्वसम्बेदन प्रत्यक्ष होने से, यह अनुमान 
प्रयोग उक्त इलोकमें बवाया गया है। उद्धके श्रतुतार इस अनुमानसे जीव तत्त्वकों सिद्धि होती है । इस 


(२६५-२६६) पंचाध्यायी प्रवचन ६, १० भांग ( ४१५ ) 
: अ्रगुमामर्म हुतु तो बताया गया है स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष चौर साध्य यह वंताया गया है कि जोव दे । तो 
जुहाँ हेतु पाया जाय-शर साध्य पाग्मा, जाय वह तो है अन्वय व्याप्ति, जहाँ साध्य न पाया जाय तो 
साधन भी न पाया जाय, यह है व्यतिरेकव्याप्ति । व्यतिरेक व्याप्ति श्रन्वयव्याप्तिस भी पुष्ट है । यहां 
व्यतिरेक व्यात्ति द्वारा जीवके श्रस्तित््वकी सिद्धि की गई है । ह 
छीव शुद्धनयादेशसे एकव्रिध ही है, फिर भी पर्वायदष्टिसे उसके भेद हैं, देखिये ३३ वें छन्‍्दके एक प्रव- 
घर्तांसमें-गुद्धनयकी अपेक्षासे यह जीव शुद्धस्वरूप है, एकरूप है । जैसे शुद्धनयकी हृष्टिमें केबल एक 
परअपेक्षारहित, परउपाधिरद्वित, स्वरूयमात्र द्रव्य देखा जाता है तो शुद्धतयका दृष्टिमें यह जीव द्रव्य 
शुद्ध स्वरूप है, भर्थात्‌ जो जीवमें स्वभाव है उस स्वन्ावरूप है। स्वभाव विक्रार के लिए नहीं होता 
स्वभाव किसी विडम्बनाके लिए नहीं होता, बल्कि स्वभावमें स्वभाव ही दृष्टगत होता है, परिणतिकों 
भी वहां उपेक्षा रहतो है, अथवा परिणतिपर भी वहां दृष्टि नहीं है। ऐपो शुद्ध वयकी हृष्टिमें यहु जीव 
गुद्धस्वरूप है । एक रूप है, उसमें भेद कल्पना नहीं होतो, और तभी इस हृष्टिमें जितने भो जीव हैं वे 
सव एक समान हैं। इसी एक समानको एक कह दिया है श्रन्य दा्श निकोंने, क्योंकि समान श्रर्थ में भी 
एक शब्दका प्रयोग होता है, ऐसी व्याकरण और शब्दकोपकी विवि है । तो यों यह जीव द्रव्य एक रूये 
है फिर भी पर्यायहष्टि से देख। जाय तो जीवको समस्त्त पर्यायोंकों सत्तेव करके बताया जा रहा हैं कि 
जीव दो प्रकार के है-मुक्तजीव और अमुक्तजीव । जा जोव कमंवन्धनसे छूट गये हैं, विकार भावोंगश्े छूंट 
गये हैँ, जो जीव पूर्ण शान्त हैं, श्रानन्‍्दमय हैं, केवल उस ही स्वरूपमात्र हे वे तो मुक्त कहलाते हैं श्रौर 
जो जीव कर्मबन्धनप्त मुक्त हैं, शरीरादिकका संयोग है, सम्बन्धमे हैँ उन्हें कहते हैं अ्रमुक्ततोव । निश्चय 
और व्यवहारका विपय क्‍या है ? निरचयका विषय है स्त्र, व्यवहारका विषय है पराथितभाव । नि३- 
चयनय एक वस्तुक्ी एक में हा तिरखता है श्लौर उसका स्वभाव भावको ही ग्रहण करता है. व्यवहार- 
नय अजुद्ध श्रवस्थाको परसंयोगकी जो सभी अगुद्ध श्रवस्थामें सम्मिलित हो गये हैं उनका ग्रहण करता 
है. परविमित्तस होने वाले जो भाव हैं श्पानिकभाव, नैमिक्तिकभाव, उनको ग्रहण करन वाला व्य- 
हीरनय है । तो निश्चयतयको हृष्टिमें तो किसो प्रहार का भेद नहीं है। संसारो और मुक्त सभी जीवों 
का एक रूप निरखा निशचयहष्टिन तो वहां संवारो और मुक्तका भेद क्‍या हृष्टिमें नहीं पड़ा है ? केंबल 
स्वरूप इस हृष्टिमें है और उत्त स्व रूपहष्टिस जाव एक रूप है, किन्तु व्यवहारनयसे जीव दा रूप हो 
गया हे-एक संसारा, दु4रा मुक्त । जा उपाधिनहित आत्मा है वह सवारी है, जो निरुपाधि श्रात्मा है 
बह मुक्त कहलाता है । यों अ्रव प्रथम परिच्छेद में एक द्रव्यके स्वरूपका वर्णत किया था, द्यव इस परि-- 
च्छेर्मं जोवद्रव्पकी प्रमुखतासे वर्णन चल रहा है । द्वव्पमें जीवके स्वहूपका श्रवधारण किया झौर नि३- 
चयहण्टिसे, स्वरूपकी हृष्टिस जाव एक ही प्रकार का है। अब व्यवहारतयके घालम्बनसे उस जीव के 
भेदाका विवरण चल रहा है। तो प्रथम ८ो प्रथम जीवमें वया मेद हृष्टगत हुंए ? तो ये भेद दृष्टग्तु 
हुए-कीई जोव सप्तारो हैं और कोई मुक्त हैं । 
जीवके अन्ुद्ध व बद्ध होनेझा कारण है वैभाविटी घक्तिक विकार | बंभाविकों शाक्त को दो अवस्चादें 
दीती हे+-१-विक्रृत, २>स्वाभाविक । दोतों दश:यं एक साथ नहीं हो सकती, इसका परिचय कीजिये ६३ में छन्दके 
एक प्रवचनांश्में-अव इस प्रसगका निष्कर्प वत्तान के लिए यह अन्तिम गाथा कहीं जा रही है । यद्यवि | 
एक सक्तिके हो दा भेद हैं, याने वह एक वेमाविको यक्ति दा हवों शो धारण करतों है, परन्तु उस एक 
यीक्तक ये दा भेर एक साथ नही हो सकते । य द स्वाभाविक झोर वंभाविक दोनों अ्रवस्थाओंका एक 
प्राथ मात लिया जाता तो उसका भय यहा ता स्पष्ट हुआ कि वेभावषिक अवस्था भी सदा बनी स्ट्टेगो 
भार जब वैनापिका अवस्था सदा हा गधों तय मक्षका पुरुपाब करता व्यू है, क्योंकि विभाव 


(० 59] 'सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथ॑ंम भाग 


परिणमन तो सदा ही रहेगा और मान लो किसी ऋ्पतामें किसी प्रयास हारा कुछ थोड़ा सा मोशन 
बना लिया तो ग्रट उस मोक्षका मुल्य क्या है ? वंभाविक परिणति तो सदा रहती है और मोक्ष भी ' 
वह क्‍या है ? एक थोड़ा कम राग हम्नरा और बेकृण्ठ जैसे नामसे मुक्ति मान लिया, लेकिन वह बवैकृष्ठ 
एक नवग्रवेयक जैसी स्थिति रही, जहां शुक्ल-लेश्या है, कुछ शान्त स्थितिमें रहना है, लेकिन वहांसे भी 
तो जीवकी मरण करना होता है, नया भव घारण करना होता हैं। यदि वंकुण्ठ स्थिति .भी सदा रही 
श्राये तो मोक्ष कुछ चीज न रहेगा और मोक्षके लिए प्रयास करता, व्यथ हो जायगा। इस कारण यही 
सिद्धान्त मात लेना चाहिए कि जीवमें एक वैभाबिकी झक्ति गामका गुण है और उसकी उपाधिके सद- 
भावम त्तथा उपाधि अनावम दा प्रकार के परिणमन होते हैं । उपाधिस न्िविमें ता विभाव .परिणमन 
होता है ओर उपांव के अभाव में स्वभाव परिणमन. होता है। ये दोनों परिणमन एक काल में नहीं हो 
संकते । 

'जीवमें बद्धताकी अवधिनाभाधिकी जजुद्धता देसिय ११२ वें छन्दके प्रतचनांशमें-जीव॑वद्ध है, यह बात 
इस प्रसंगमें कंत्ते जोड़ो जा रहो है ? तो बड़ा यह भो समझता चाहिए क्ि ब्रात्मा की जहां वद्धता है 
उसी समय वहां ग्रशुद्धता भी है | वद्धता ओर श्रदुद्धता इन दोनों का परल्पर अ्रविनाभाव है, ऐसा नहीं 
है कि आत्मा अशुद्ध ते नहीं है और बद्ध है, और भ्रहभी नहीं है कि आत्मा वद्ध तो नहीं है और अशुद्ध 
है। आत्मामें बद्धता और अशुद्धता दोनों का सम्बन्ध है और उस अशुद्धताका लक्षण यह बन रहा है 
कि श्रात्मा तो स्वयं अद्वत्त है, एक है; एकस्परूप है, किन्तु वह अन्य  पवार्थ के निमित्तसे हंतरूप हो 
जाता है। इस इतोकमें यह वात कही जा रही है कि जिस समय आत्मा कर्मो से बद्ध है उसो समय 
अशुद्ध भी हैं। यदि अशुद्धता न हो 'तो बद्धता हो हो नहों सकतो और वद्धता न हो तो अशुद्धता भी 
नहीं हो सकती । इनमें ऐश्वा परस्पर अविनाभाव है, अ्रव स्वभाव हृष्टिसे देखते हैं तो इनमें परस्पर मेल' 
नहीं बेठता । जीव तो चंतन्यस्वरूप है, पुदगल कम जड है, इनका आ्रपसमें कोई मेल नहीं बन रहा है 
और ये अपने आपमें पद्वत हैं, एक हैं, पृथक हैं, अपने अपने स्वरूपको रखने वाले हैं, फिर भी पर पदार्थ 
का निर्भित्त पाकर जो श्रशुद्धता जीब में वन रही है बस इसी से यह आत्ता ढ्व तहूप बन रहा हू। दाता 
स्वभावरूप बन रहा है। श्रात्मा की शुद्धता और वद्धता को सिद्ध करने के लिए अधिक क्या प्रयास 
करना ? अपने आपकी जो स्वयं की आए स्थिति है इसो स्थिति से जाना जा सकता है कि ग्ात्मा 
अश्द्ध है और बद्ध है, और यड़ बना कबसे ? तो यह भी विदित हो जाता-कि यह परम्परा अ्नादिसे 
वली झा रही है, क्योंकि इसमें कुछ एक व म नें तो दूगरी भी वात नहीं बनती । मानलो इसमें कर्समदध 
नथातो श्रशुद्धता कंसे श्रायी ? आत्मा अ्:द्ध न था तो कमत्रद्धता के आ्ाबी ? कोई वजह नहीं है 
कि इसमें एकके बिना दूसरी बात आ सके । इससे जिद्ध है कि ब्नउुद्धता भर बद्धताको परम्परा भ्रवादि 


से चली झायी है । ह द 

पन्तरतरबक्े जो सात तत्त्वोंके रूपमें भेद किये जाते हैं वे व्यवद्धारतयसे हैं परमार्यसे नहीं हैं, परमार्थर्प्ट 
ही हाभकारी है | इतने पर भी व्यवहारतयक्की उपयोगिता है, इसक दिगदशंव की जिये, १३७ वें छन्दके एक प्रव- 
चनांवमें-अ्ब यहाँ व्यवहा रके लासका री होने'को भी वात समभियेग। । मोक्ष है, सम्बंर है, निर्जरा है, 
उपाय है, क्या ये लाभकारी नहीं हैँ ? और हैं व्यवह्ारतयके वियय, तो कैसे कह दिया जाय कि व्यव- 
हारवय लाभकारी नहीं है ? व्यवहार लाभकारी नहीं है, इसका अर्थ यह लगाग्नो कि हमें चाहिए अख- ' 
ण्डबस्त॒की हृष्टि, जिसके बाश्रय से हम विकलल्‍ग, कंपायवन्धनसे झुक्त हों और हममें निर्मल पर्याय ही 
पर्णिमती रहे | इसके लिए हमें विफल्य बालू वियय वे चाहिए : हमें चाहिए तिविकल्प अखण्ड दृष्टि ।.. 


१६ 


(२६६-२६६) पल्चाध्यायीप्रवचन है, ३० भाग ( ४५१७ ) 


तो निविकल्प अखण्ड तत्त्वकी दृष्टिमें तो समर्थ शुद्धनय है । तो उस काम के लिए व्यवहार लाभकारी 
' नहीं है इतना हर जगह श्रर्थ लपेटता जाय, हर जगह .घटाता जाय तो वह सन्‍्मार्ग पर न. चल सकेंगा। 
तो जिस अचुभवके लिए व्यवहारतय अयथाथ हैं, लाभकारी नहीं है उसका तथ्य समझे । तिस पंर भी 
क्‍्यायबलसे- व्यवहारकों मानता ही पड़ेगा। और, भी सुनो-कोई पुरुष ऐसा अ्रग्रह करे कि हम तो 
व्यवहारतयको छवेंगे ही नहीं, यों ही उस श्रखणड चेतन्यस्दरूपका भान कर लेंगे तो यह ने हो पायग्रा। 
अरे पड़ा तो है वह अभी जन्ममरणके चक्र में, शरीरक्े बन्धन में है, अनेक धकार के विकल्पोंधें पड़ा है, 
पर कहता है कि हम विना व्यवहारका आशय लिए ही उस अखण्ड «तत्यस्वरूपका दर्शच कर लेंगे तो 
यह कहना उसका ठीक नहीं । यदि ऐसा व्यक्ति कोई हो तो दिख्ाओ । जो झाज श्रल्नण्ड तत्त्वकी बथा- 
थतत बताकर व्यवहारतयको सर्वथा अयथार्थ बता रहे हैं और दूसरोंका व्यवहार पहिल से हो छुड़ा देते 
का प्रयाप्त कर रहे हैं, उन्होंने स्त्रय॑ं व्यवहारका आलम्बन लेकर,, व्ययद्यारसे काम, निकाल कर ऐशी 
ग्रखण्ड दष्टि पायो होगो । तो व्यवहा रके बिता तो निश्वग्रक्ता दिग्दशन ने हो सकेंसा । इस कारण 
व्यवहारनय भी श्र यकी तरह न्यायके बलसे प्रप्प्त होता है । 


. परमार्थ आत्मा अखण्ड है, फिर भी जो & भेद किये हैं उन भेदोंके निष्पन्न होने का कारण क्या हूँ, देखिये 
१३६ वें छन्दका एक प्रवचनांश-जीवकी शुद्धता और अ्रछ्ुद्धताके प्रकरणमें कहा जा रहा है कि नवपदाथ 
पर्यायधर्मा है ओर इन भेदोंका कारण उपाधि है| यहां शुद्धता का अर्थ लेना है निविकल्प, भ्रखवण्ड एक 
केवल झात्मद्रव्य और अश्ुद्धताक। श्र्थ लेना है.जीव, श्रजीव, आख़ब, बन्ध, सम्बर, निर्जरा, मोक्ष इन 
रूपोमें देखा गया जीव पदाथ । तो इस तरह से जा ये € पदार्थ हूँ ये पर्यायवर्मा हैं । ये & पदार्थ जोवका 
पर्यायें हैं। और, यहां उपरक्ति (उपाधि) ल.ने हुई है जिसके कारण यह € पदार्थयोंका भेद पड़ा है, 
रन्तु यह उपाधि पर्यायमात्रता नहीं कहलाती । श्रर्थात्‌ उपाधि एक विशिष्टता है, किन्तु यह पर्याय- 
सात्र नहों कहो जा सकती | यहां घूल पर्यायपर दृष्टि दिलाई गई है । पदार्थ को पर्याय अग्ुुरुलछुः्व गुण 
के निमित्तसे अर्थात्‌ स्वयं के ही कारण जो पटगुगहानिबुद्धि है वह पर्याव है। पदाथ में पदाथ के ही 
स्वृमावसे निरखा जाय तो पदार्थ निरन्तर परिणमन हो क्या रहा है वह है भ्रथपर्याय । उस अ्र्थवर्याश्र 
में कोई भेद नहीं पड़ा हुम्ना हैं । वह मेदरहित हैं । जंसे धर्मंद्रव्य, अ्रधमंद्रव्य, श्राकाश द्रव्य, कालद्वव्यमें 
शेपरयाय निरन्तर चलती रहती है तो उसमें हम काई भेद सम पाते हैं क्‍या ? वहां कोई भेद ब्यक्त 
नहीं है। वहां विभाव गुण व्यंजनपर्याय नहीं, स्वभा5गुणव्यंजनपर्याय व्यक्त हो रही, सो वह हाते हुए 
भो वह व्यंजनपर्याय वहां तो अथंपर्यायके अनुकूल हैं और उसमें अन्तर्लीन हूँ । तो पर्याव तो वास्तेविक 
श्रथपर्याय है। जो पदाथ के स्वभ्ादसे पदाथ में निरन्तर रहती है। उसे कहेंगे पर्यायमातता + तो 
पर्वापमात्रता उपाधि नहीं हैं । उपाधिके मेतमें नहीं है । उत्ते तो स्वतेत्रतया निरपेक्ष एक द्वव्य में ही 
निरखा जाय तो उसका परिचय होता है। इससे यह भी प्िद्ध-है कि जाब श्रजाव आादिक € पदार्थ 
उपरतिडु्प हूं, सम्बन्धपर हुए ख्याल विकल्पके कारण ये उत्पन्न हुए हैं । 


जीवादिक नव पदार्धोका- स्वरूप निरखिये १५१ वे छतदक एक शब्रवचनाशम-उच पदाथा की इस तरह 
निहारनः कि अ्रखवण्ड विदात्पक्र जीवको तोड़कर जो वुद्धिमें आया वह थाप दिया, झौर ऐसी बुद्धि कर 
के थापा कि जिस जावके सम्बन्धमें ये झ्राथव वन्ध आदिक पर्वाय कहीं जायेंगो, ऐसा झ्मालमें लाथा 
हुतआ वह जोच- पदार्थ जीव है, और उस ही जीव में ज्ञान धर्म स झतिरिक्त जो भाव निरखे जा रहे हैं 
ने भावांकी दृष्टिस जो इसे देखा हैं. तो बह हो गया अजीब । अर्थात्‌ उस ही जीवकी अर्जी व कह 


 रहू कहेों पुदुमस का बात नहीं कह रहे हूँ, नहीं तो जीव की' ये & अवसयपयें केसे वनेंगो ? तो जीवमें 
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हे 


जो रागद्ठ ष, क्रोष. मान, भादिक भाव पाये गए अथवा आाचार्थों ते तो महां तक कहा कि प्रमेयत्व . 
श्रादिक धर्मकी हृब्टिसि ता वह अ्रचेतन है झोर ज्ञानहृष्टिसे वह चेतन है | तो उस ही हुक जीव पदार्थमें 
दृष्टि लगाकर जो शानातिरिक्त धर्म हैं उन घर्मो कीप्रधानता करके जवनिरखा तो वह कहलाया झ्जीब । 
श्र जीवमें जो अजोवका, विभावका, रागादिकका जो आना हो रहा तो आना कया जीवसे पृथक्‌ चोज 
है ? क्‍या राग दूसरी जगह से श्रा रहा है ? यहां आने का श्रर्थ कोई कदम रखकर चलने की बात है। 
वह तो जोच है और जीबमें झाश्रवभाव की निष्पत्त हो रही है, बस उसके श्रोतका नाम ग्राश्रव है। 
आाश्रवका सही अर्थ आगमन नहीं है। श्राश्ववका श्रथे है चुना, सुत होना । खवण होना, ग्ात्माके सर्वे 
प्रदेशोंस किरता इसका नाम है झाश्रव । जैसे पहाड़ से पानी भिरा, चुआ्रा और ऐसा भी चुना मत देखें 
कि जहां एक मोटो धार निकल रही हो, किन्तु जहां से बृद बूंद भो चूता है। तो जंसे ऐसा चुना 
कितने स्थानोंसे हो रहा ? बहुत ज्षेत्रोंते । यों ही आ्ात्माके सब प्रदेशोंमें से जो भी आश्रव भाव 
निकला यह हुआ ज्वण, चूना । स्रवेणकों हम पहिले से नहीं परख सकते कि कहां से श्राया ? ग्रमनकों 
तो हम अलग से जान लेंगे कि यह श्राया, यहां से श्राया। और, आने में तो क्षेत्रमेद भी है। कहां से 
श्राये, कहां शरये। उधर से आये, इधर आये, लेकिन ख््रण में यहां क्षेत्रभेद नहों है। चुवा, वहां से 
चुवा | यहीं से निकला | तो इसी कारण यहां आगमन भर्थ नहीं कहा । श्ाखवका अर्थ आगमन स्थूल- 
रूपमें कह देते हूँ, किन्तु श्रर्थ है आत्माके सर्व प्रदेशोंसे किरना, इसका नाम है आश्रव । तो भी आश्रव 
क्या अलग वस्तु है ? वह जीव पदार्थे ही तो है। सम्बर-आश्रवका रुकना सो सम्वर । आत्मामें जो 
रागादिक भाव भिरते थे उनका मिरना वन्द हो गया, अब भिर नहीं सकते । यहां उतका उपशम नहीं 
हुआ (दबाया नहीं गया) किन्तु ऐसा ही कुंछ हो गया कि जिससे मिरने का नाम न रहे, सूख गया । 
भोतर भो गीला न रहा । जिनका सम्वर हुआ है उनका गोलापन भोतर भी नहीं है। पूरी तरह से 
उसका निरोध है । भले ही कुछ बद्ध प्रकृतियां सत्तामें स्थित हैं, किन्तु नवीन नहीं आते | तो ऐसा जो 
सम्वर है वह कया अन्य वस्तु है? वह भी जीव हो तो है । बन्व-जो भिरता हो रहा था, जो जीवमें 
विभाव आये वे विभाव झाये तब कहलाये जबकि एक समय में ही आना और जाना हो गया। वे वहां 
ठहरे नहीं । वह तो कहलाया ख्रचण, लैकिन दूसरे समय भी 22 ठहर गये तो हि गया बन्ध । 
दूसरे समय ठहर जाने पर भी बन्ध कहनायगा पहिले ही समयसे, क्योंकि पहिले समय में क.। का न 
था ? तो ऐसा जोवमें विभावोंका बन्‍्बत है यह बन्चन भो जीववस्तु हो तो है, अन्य कोई नहीं । 
निज रा-जो जीवमें यह विभाव « न्धत होता हैं, यह सस्कार चल हि | है। संस्कार ही खतम हो जाय 
उसको कह्ठते हैं निजंरा । जो विकार हैं वे भड़ें इसका नाम है तिजरा । तो ऐसे जा विकार है 
उस भड़नेकी स्थितिमें जो जीवका १रिणमन है वह क्‍य। जोववस्तु नहीं है ? मोक्ष-जीवका विकारोंसे 
बिल्कुल हट जाता, पूर्ण निविकार हो जाना, ऐसी जो विकारोंसे रहित श्रवस्था बताया गई है श बह क्या 
जीव नहीं है ? चुभ प्रशुभ भाव हो पुण्य पाप हैं। ये भो जोव हा तो है। तो थावके विशेषमें ही ये ६ 
पदार्थ होते हैं । । स 5 ; छन्‍्द 
नव पदार्थ अभूताथंनयसे कहे गये हैं, फिर भी दे।खये नव पदार्थों के प्रतिपांदनका अयोजन, १७८ वें छृर 
के एक प्रवचतांशमें-इस इलोकमें यह कहा जा रहा है कि € पदार्थों के कहने का प्रयोजन यह है कि यदि 
& पंदार्थोंको न माना जाय तो & पदार्थो से परे शुद्ध जोवका गे कभी हे नहीं दा सकता । ठीक 
ही है, अशुद्धता स्वीकार किए ,विना शुद्ध जीव भा सिद्ध नह होता, क्योंकि उतर शुद्धताका साधन है 
श्रशुद्धताका भर्थावु अशुद्ध में रह रहा हैं बिश्ेष, तो उसका डे होता को है । विशेषको न माना जाय तो 
वह सामान्य झुद्ध जीवल्व भी नहीं 5६र सकता । इसे या से मकिये कि जसे कोई पुरुष जौवको तो माने, 
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7रक, तिर्यन्त्, मनुष्य, देव और सिद्ध इन ५ को न माने, ये ५ अद्षत्य हैं, हैं ही नें ऐसा स्वीकार 
ते का आग्रह करें तो उनके. लिए फिर जीव कहां बताया जायगा ? इस कारण ये ५ विशेष हूँ। इन 
विपयोंसे अलग रहकर जीव रह नहीं सकता । क्‍या कोई जीव ऐसा मिलेगा कि जो नारकी, तियस्च 
मनुष्य, देव या सिद्ध किसी में भी न मिले ? तो १ से अतिरक्त कोई जीव नहीं है, फिर भो ५ की हृष्टि 
न रखें और केवल उस एक शंद्ध जीवको जानें तो जाना जा सकता है! उपयोग द्वारा इत ५ का उल्लें- 
घेन करके बुद्ध जीवको जाना जा सकता है, लेकिन ये ५ हैं हा नहीं, ऐवा कोई आग्रह करे तो वहां गति 
- नहीं हो सकती है। इसी प्रकार जीवके ये € पदार्थ विशेष बताये गये हैं । ये € पदार्थ हैं ही वहीं, ऐस। 
कोई आग्रह करे तो फिर जीवको कहां बताया जायगा ? तो प्रयोजन रखता है € पदार्थोंका कंथन, इस 
कारण € पदार्थों का प्रतियादन करना संगत है । इन्हें श्रवाच्य न कहा जायगा । दूसरा कोई शुद्ध पर्याय 
में जीवको निरखनेकी बात समभध्यना चाहे ता ऐसी छझुद्धता भी ग्रयुद्धत/के बिना नहों हो सकती है इस- 
. जिए भी अशुद्धका कथन प्रयोजनवान होता ३ । 


ज्ञानचितवाका स्वरूप देखिये, १६७ वें छुद॒क प्रवचनमें-जिस समय आमाका ज्ञनग्रुण एक सम्यक 
अवस्थाको प्राप्त होता है याते जिस ज्ञानके साथ विक्रार नहां रहते, ज्ञान जिम झावारमें है उस आवाद 
में भो विक्रार के विकल्प नहीं होते, ऐसा जब ज्ञान सम्यक अवस्थाको प्राप्त हाता दे तो वहां श्रात्मा की 
उगलब्बि है और ऐसा शुद्ध केवल आत्माकी उपलब्धिहूप जो अवस्था है उस्त हो का नाम ज्ञान चेतवा 
है। में ज्ञानमात्र हूँ इस प्रकार का जो चेतन है उसे आनचेतना कहते हैं। करना भोगना क्‍या ? करने 
भोगनेकी प्रकृति मनुष्योंमिं है और करने भोगने से ये वड़े परिचित हुए हूँ, तो करने भोगने के रूपमें हो 
परिवय कराने का यत्न किया है। पर वस्तुर्मे करता कया और भोगना क्या ? है और होता है। जब 
पदार्थ है तो प्रतिक्षण उसको पर्यायें होती हैँ । इसमें करनेक्रो क्या बात आयो ? झौर भागनेकी क्‍या 
बात आयो ? लाक्नन यह जीव इसी ज्ञानकी ऊिसी विकला के बलपर यह करने भोगन जेसी टात समझ 
रहा था तो उसी समने के, द्वारा यहाँ के करने भानने के तिकल्पको मेठना है । जब यह कहा जाता 
कि यह आत्मा ज्ञानकों करता है भर ज्ञानकों हो भोगटा है, इस तरह से यहां चेतना करता है, पर 
इसको चेतनेर्म यह विकल्प नहीं पड़ा मे ज्ञानका करता हूं, व ज्ञानको भोगता हूं। ज्ञान है, होता 
है यहों उसकी एक चेतना है । तो बहां ज्ञान जानमें रहता है और ज्ञानका जानते बना रहता है, यही 
जानका जानने है । इससे शुद्ध श्रात्माकी उालब्धि है, न भोगता है, न विकार है, न मुक्तिकी चर्चा है। 
केवन आत्माके सत्वके कॉरण स्वस्यत: जो है वह अथ्नुभवप्ेें है। इसी को कहते £ ज्ञानसतना । ज्ञानफ्रे 
अधपिरिक्त अन्त भषमे किसी प्रकार का चेतना नहों है। यों प्रतिपेध द्वारा भी ज्ञानवेतना का स्थरूप 
जाना जाता है और भेदहण्टिमें यह जानकों ही करता 
मरहू का सचेतन है। इसे कहते हैं श्ञानचेतना । 


कै 


आर शलनकोी हो भोगता है और ज्ञानमें ही इरा 


हितमा्गे हे ल्‍्प्द काशी देशिय २१३ में छत्दके एक प्रदवनांक्षमें-मार्ग झितना स्पष्ट है कि अप 
धुद्ध चित्मड़पसे अतिरिक्त किन्‍्दीं सावमय मानलें तो कर्म बंधन रहेंगे दौर उस सर्व पर भावोसे जि. 
उ झबने ही सत्तके कारण जो अपता सहजस्वसूप है ऐश शद्घ जिन्मात्र, झ्ञानमात्र धपनों इतोसि 
हुफ वा ता ऊमदन्ध ने होथा। झब इसवा करने के लिए दूपित संस्कार बाब जीवको जिसका सतकार 
भवाद से चना दा रहा है उसका दा बहुत पीय करना पद्ेमा । कत्संगति रहता, ऐसा हो आत्मावा 
धेतेनि लरकातल सके हहुला भार एस दविदत एकान्त सान्त बातावरणर्म सदुवा कि जड़ी इस सा 
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$65 84 को ऋण उक ७ जा जा सके छेद सका काठ 


(. ५४२० ) सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाग' 


ध्यानमें रखना है. कि अपने को चेतन्य शक्ति भावके श्रतिरिक्त अन्य भावरूप माननेमें चु'कि वह सविक- 
ल्पताको स्थिति हुई, वहकमंबन्ध है और एक मात्र चेतन्यस्वरूप ज्ञानमात्र, एक. सामान्‍्य-प्रतिभासमात्र, 
जाननमात्र जिसे सीधा ग्रुण रूपसेः न देख सकें तो शुद्ध कार्य रूपसे देखें, वर्योंकि शुद्ध कार्य की और गुण 
की एकत्ता है, अभेद है। तो उस द्वार से भी हम शुद्ध स्वरूपका ग्रनुभव कर सकते हैं। मैं ज्ञानमात्र- हूँ, 
सहज ज्ञानमात्र हूँ, ऐसे चिन्तनमें श्रगर दिवकत आती है तो उसके विशुद्ध कार्य कार्य रूपसे चिन्तन-करे, 
में सामान्यप्रतिभासमात्र हूं, केवल एक जाननहार हूं, इस तरह से जब्र अपने को सामान्‍्यमें पा ,चाना- 
जाता है तब वहां. ज्ञानचेतनाकी जागृति होती है। लोकमें तो तारीफ विशेषको हुआ: करती है। यह 
पुरुष बहुत विशिष्ट है, इसमें ऐसी ऐसी विशेषतायें हैं, ऐसा बखान करके लोकमें उसकी तारीफ करते हैं 
और लोग उस विशेषको बड़ा आ्रादर देते हैं, किन्तु अध्यात्म मार्ममें आत्मोननतिके मार्ग: में, श्रात्माको 
वास्तविक महान बता लैने के मार्ग में, विशेषका महत्त्व नहीं दिया, किन्तु सामान्य का महत्त्व है, इस" 
सामान्यपर लक्ष्य दें, इस सामान्‍्यकी महिमा जानें, इस सामानन्‍्यसे रुचि लगावें, इस ही सामान्य श्रात्म- 
द्रव्यका आलम्बन लें, यह ग्ञास्था, प्रत!ति, आदर, आलम्बन, दृष्टि, लक्ष्य सब सामान्यका वताया जा 
रहा है | इस अध्यात्ममार्ग में सामान्‍्यका महत्त्व है, बल्कि विशेषका आलम्बन महिती अशुद्धोपलब्धि. 
है। ये कर्मबन्धके कारण हैं, अशान्तिके क/रण हैं, जन्ममरणरूप ससार परम्पराके कारण हैं, ऐसा बता 
कर विशेषको अनादेय बताया गया है| तो हमारा कंतंव्य है कि हम अपने उपयोगको . सामान्य स्थिति 
में रखें । लोकमें भो इस सामान्य स्थितिको कभी कभी बड़े आदरकी हृष्टिसे देखते हैं । जैसे कभी किसी 
शहरमें झगड़ा फसाद हो जाय, सरे नगरमें खलबली भच जाय, पर कुछ समय बाद जब उत् 
भंगड़े पर कुछ काबू पा लिया जाता है, मामना झान्त्र हो जाता द तो अन्य जगहों को समाचार दिया 
जाता है कि अब नगरकों सप्मात्य स्थिति है, याने अब झगड़ा फिसादकी कोई बात नहीं रही । तो ये 
लौकिक जन जब कुछ कुट पिट सा जाते हैं तब सामान्यका भी महत्त्व दे देते हैं। भ्रगर कुटना पिटना 
न होता ता इस सामान्‍्यका आदर कौन करता ? तो सामान्य का आलम्बन अपने आपमें विशुद्ध गुण 
और कार्य का लक्ष्य यह जीवके लिए हिनकारो है। इस ही में ज्ञान चेतना की पुष्टि है । 
स्वभावमें कम व कर्मफ्लका अभाव, मनन वीजिये २२३ वें छुन्दके एक प्रवचनांशमें-जब अपने आपकी 
बुद्ध वक्ति पर दृष्टि की जाती है तो प्रतीत होता है. कि मेरो झक्ति विकार के लिए नहीं है क स्व- 
भाव तो अपने सहज स्वभावरू। परिणमनोंका रख रह है | ता मेरा विकार कार्य न वने, मेने विकार 
को नहीं किया, किन्तु विकार हो गया, उसे भूमि मिलती है इस चेतना को। अर यत्र यों विकार नहीं 
होते । जैसे दर्पणमें सामने कोई चोज झायो तो छाया वन गई, तो दपणमे इस प्रकारका प्रतिबिम्ब हो 
जाना, ऐसा दपेण अपनी स्वच्छतामें स्वभाव लिए हुए नहीं है । दपंणम छाया प्रति विम्त्र हो रहा मगर 
जब सन्निधान उपाधि सामने श्रायी तब दपंण प्रतिविम्बित हुआ | दर्षेणमें ऐसी योग्यता है क्कि उसम 
प्रतिबिम्व आ जाता है। कहीं भींट आदि+में तो प्रतिविस्व नहीं आता | ता दपंण प्रतिविम्बित हो गया, 
इतने पर भी वह प्रतिविम्ब इस दर्पणका नहीं है । हो गया ऐसा। तो भ्रूमिका दर्पण्को है फिर भी 
दर्पणकी ओर दर्पेणकी झक्ति मात्रने किया नहीं है ऐसा । अगर शक्ति मात्र करतो 3 प्रतिविम्बित तो 
फिर प्रतिवि-ब सद। सदा रहना चाहिए था । इसी श्रकार ये विकार हम हुए हैं कमंविपाक पा है, 
उदय आया है, विकार हुआ है, उस विकार की भूमिका सात्र होने पर मैंने इस गक्तिसे विकार किया 
नहीं । ये विक्रार और जगह उछल नहीं सकते, क्योंकि विकार की शरूमिका अचेतनमें नहों मिल पाती 
है। दो हुए हैं विकार, लेकिन इन्हें मैंने किया नहीं, शावाका ऐसा सचेतन होता है । मैं हे शक्तिमात्र, 


स्वभावमात्र, तो स्वभावसे, भक्तितते स्त्यं जो कुछ बना वह है मेरा कारगये। तो ज्ञानी एएको ज्ञानके 


(२६५-२६६) पड्चाध्यायीप्रवचम ६, १० भांगि ( ५२१ ) 
अ्रतिरिक्त अन्य भावोंमें भ्रथवां पर पदार्थ में करने की बुद्धि नहीं होती । इसी प्रकार ज्ञानी पुरुषके कर्मे- 
फलके भोगने की भी बुद्धि नहीं होती । जैसे उसकी-शुद्ध शक्ति में, केवल शक्तिपें निरपेक्षतया यह्‌ 
' सामर्थ्य नहीं है कि मैं विकारोंको करलू', इसी प्रकार मेरो शुद्ध शक्तिमें, स्वभावमें यह सामर्थ्यं नहीं है 
'कि मैं क्षोभको भोगलू', पर जैसे विकार आते हैं और मेरी ध्रुमिका यह आत्मा बनती है ऐसे ही ये सुख 
दुःखके भाव आते हैं और मेरी भूमिका यह आत्मा बन जाती है। ज्ञानी पुरुषने अपने आपके अन्त: ऐसा 
प्रकाश पाया है कि ये ' सारे औपाधिक भाव मेरे लिए बोफ लगते हैं और उनके भोगने की भोतर 
बुद्धि नहीं जगतो है, तो ऐसी चेतना जहां नहीं है और कर्मफल में भोगने' की बुद्धि चल रहो' है-मैं 
भोगता हूँ, मैं कैसा महान हैँ, मुझे कितना आराम है, कैसा सुख है, कसा मेरा महत्त्व है, मेरी कैसी 
इज्जत है, इस प्रकार से अपने को परिणमन् रूप भोगने का परिणाम भिथ्या दृष्टि जोब के होता 
है। ह कम 
सम्यक्त्व और ज्ञानचितनाकी शुद्धोपलव्धिके साथ अविनाभाविका प्रखिये २२७ वें छत्दके एक प्रवचनांशमें- 
उक्त विवेचनका सारांश दूसरा यह भी-है कि जब तक आत्माकी शुद्धोपलन्धि है तब तक सम्यकत्व है 
और तत्र तक हो ज्ञानचेंतवा है। सम्पकल्र हाते तर भी कतो किता भूमिकाओं इनका सम्पकत्व नष्ट हा 
जाता है.। मिथ्यात्वमें श्रा जाता है । तो उस जीवके औरं उस हो भवमें सम्यक्त्व उत्पन्न होनेपर उसके 
ज्ञानचेतना नहीं रहती । सम्यक्‍त्व छूटा, इसकी पहिचान है कि शुद्ध की उपलब्धि नहीं रही । शुद्ध की 
उपलब्धि दो प्रकार से है-एक प्रतीतिके रूपसे, एक उपयोगके रूपमें । तो प्रतीति के रूपसे भो शुद्धकी 
उपलब्धि न रहो | मैं श्रात्मा सबसे निराला केवल एक शुद्ध चेतन्यस्वरूप हु, इस ध्रकरार की प्रतीति न 
रहे तो वहां शुद्धोपलब्धि नहीं रहती, और ऐसी शुद्धोपलब्धि होने पर भी उपयोग में € पदार्थ आये या 
अन्य कुछ आये तो ऐसी स्थितिमें भी उपथोगमें बुद्धको उपलब्धि नहीं है, फिर भो उसको प्रतोतिमें शुद्ध 
की उपलब्धि है और भान भी उसे अपने आपकी सबसे विविक्त कंतन्यस्वरूपको समभने का बना हुआ 
हैं। इस कारण से ज्ञानचंतन है, सम्यक्त्व है, लेकिन जहां प्रतीतिसे ऐसी शुद्धोपलब्धि न रहेगी वहां न 
सम्यक्त्व रहेगा त ज्ञान चतना । यह दूसरा सारांश भी उक्त प्रकरणसे निकला । 


संसरी प्राणियोंमें दुःखकी निरन्तरताका कारण पहिचानिये २५४ वें छन्दके एक प्रवचनांशमें-कहा जा 

रहा है कि संसारमें दुःख ही है सो इतना नहीं कि कभी कभी दुःख मिलें, बल्कि ये दु:ख सदा बने रहा 
करते हैं। जब तक कर्म का सम्बन्ध है, कर्मका विपाक है तब तक किसो न किसी हूपमें दुःखका सबंध 
रहता है और मोहनीय कर्मका जहां तक उदय है वहां तक तो दुःख है ही, कितने ही अंशमें हो । श्रव 
यों तो किसी के बुल्लार चढ़ा हो, मानों १०३ डि० बुखार चढ़ा है तब तो बुखार का पता अच्छी तरह 
से पड़ जाता है, पर यदि ८०, ८५५ अथवा ६० डि० बुखार हो तब तो बुखल,र का पता नहीं पड़ता, परन्तु 
क्या इतने डिग्री बुखार होता नहीं है ? होता तो जरूर है, पर उसका पता नहीं पड़ता, होता तो १, २, 
२ आदिक डि० भी बुखार है, क्योंकि अगर १, २, ३ डि० बुखार कुछ होता ही नहीं तो ये ६८, ६६, 
१०० डि० आदिक कहां से हो जायें ? तो जैसे कुछ न कुछ बुखार रहने पर भी यहां हम झाप उस 
बुखार का मोटे रूपसे भान नहीं करते इसी प्रकार ये मोहो जीव मोहजन्य दुःखसे पीड़ित भी होते रहते 
हैं फिर भी मोटे रूपसे उसका कुछ ध्यान नहीं देते । तो ये दु:ख क्यों वन रहे हैं? इसका कारण यह है 

॥ कि इन्द्रिय सम्बन्धी विषयों में इस जोबकी लालसा लगी हुईं है; तृष्णा लगी हुई है । जिसको तृष्णा है 
उसका ता सदा दुःख है। जेसे प्यासक्रे दुःखकी बात देखिये-थोड़ी प्यास लगी हो तो वह भी एक दु:ख. 
हो है ओर अविक प्यास लगो हो तो वह भी एक दु:ख ही है। भूवको वेदइनापे भो कठिन वेदनां पथ 
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को दोती है। देखां होमा कि गर्मी के दिनोंमें थीड़ी थोड़ी देरमें प्यास लगती रहती है। अभी पानी 
पिया, पेट बिल्कुल भरा है फिर भी प्यास सताने लगती । प्यासकी वेदनाके चार विभाग हैं-१-मंदतर, 
२-मंद, ३-तीब्रतर, ४-तोव़्, जबकि भूख की वेदनाके केवल दो ही विभाग हैं-१- मंद और २-तीम्रे । 
तो जैसे पेटमें जगह खाली न होने पर भी प्यासको वेदना सताने लगती है, तो. दुःख तो वहां है ही, 
चाहे थोड़ा ही दु:ख हो । प्यासकी वेदनाका दुःख एक बार मिटा लेनें पर भी जैसे कुछ न कुछ बना हो 
रहा करता द्वै इसी प्रकार तृष्णाको वेदनांका दुःख है। जिसे तृष्णा है वह निरन्तर दुःखी रहता है। 
तृष्णा करके चाहे कितना ही कुछ संग्रह व.रता जाय फिर भी वह कभी सन्तुष्ट नहीं हो पाता, निरन्तर 
दुःखी रहता है । ह जल 
चारित्रमोह व दश्॑ वमोहके प्रभावोंकी विभिन्नता देखिये २६७ वें छन्दके एक प्रवचनांश्रमें-चारित्र मोहके 
उदयमें भी एक प्रबल पोड़ा होती है और कभी अनन्तानुबंधीका भी उदय रहे, उसमें भी इतनी व्यक्त 
प्रबल पीड़ा नहीं होती और कहो अनन्तानुबधी नहीं है और श्रप्रत्यास्थानावरण नहीं है तो उसमें व्यक्त 
ऐश्ी क्रीड़ायें देखी जा सकती हैं, जैसे द्रव्यलिगी मिथ्य।हृष्टि मुनि जिसकी क्रियायें बहुत साफ हैं, कैषाय॑ 
मन्द हैं, समितियोंमें तत्पर रहता है, प्राणियोंकी दया करता है, किसी को अपना विरोधी नहीं - मानता, 
इतनी सब बातें होने पर भो अ्रनन्तानुबंधी कषायके उदयमें अथवा मिथ्यात्वके उदयमें वह इस पर्यायसे 
भिन्न अन्तः विराजमान निज ज्ञायकस्वरूपको आत्मा रूपसे अ्रनुभव नहीं कर पाता है और उसकी क्रिया 
ऊपर से देखो तो बड़ी मन्द मालूम हातो है । श्रगर वह कोल्हू में भी पेल दिया जाय. तो भी उस शत्नुसे 
बदल। लेनेका भाव नहीं करता । इतना होने पर भी उसके मिथ्यात्व माना गया है । श्रभिलापा मानी 
गई है। वह कुछ चाह रहा है और उसकी अश्रभिलाषा भीतर हो भीतर रह कर तीत्र होती रहती है । 
उसने समझ रखा है कि होती है कोई मुक्ति और उसे हमें चाहिए, बस जैसे लोग बेकुण्ठ, स्वर्य, भोग- 
भूमि, सेठाई, राजापन आ्रादिकी इच्छा करते हैं इसी ढंगसे इस द्रव्यलिगी मिथ्याहष्टिन भी मुक्तिकी 
इच्छा करली, जिसको अपना यथार्थ स्वरूप अनुभवमें तो नहीं भ्राया; मगर पढ़ता है । ज्ञान भी बहुत 
है, तो उसे ज्ञानबलसे वे सब बातें समभमें ग्रायी हैं कि सदा के लिए जन्म मरणके संकट छूट जाते हैं, 
वहां कर्म नहीं रहते हैं, श्रनन्‍्त ग्रानन्‍्द रहता हैं इन सब बातोंका ज्ञान करके भी और मुक्तिकी चाह 
करके भी उप्तका वह श्रभिलाषी कहलाता' है, उसको वास्तविक वैराग्य नहीं जगा है। ओर, एक ज्ञानी 
सम्यग्हष्टि पुरुषके अप्रत्याख्यानावरण और प्रत्य ख्यानावरण कम के उदयमें घरमें रहता है, व्यापार भो 
करता है, कमाना, खाना, पालना पोषना आदिक की सब बात करते हुए भी वह निरन्तर सदा ही उन्त 
से विरक्त रहता है। अन्तः ऐसी उसकी परिणति है तो बाह्ममें इतनी क्रिय,यें होने पर भो उसको निर- 
मिलाषी (अस्ताभिलाष) कहा जाता है। 
इन्द्रियज ज्ञान असाह्य है, इसके अनेक कारण बताये गये हैं, उनमें से उदाहरण।र्थ देखिये-एक कारण, 
२२४ वें छल्दके एक प्रवचनांशमें -यह इन्द्रियजज्ञान भिरगो रोगको तरह क्षण भरमें बढ़ता है और क्षण 
भरमें ही घटता है। कभी मूछित हो जाता, कभी उल्टा बकता, इस तरह से यह इन्द्रियजज्ञान तो 
मूछित. है. जैसे जिसके मिरगीका रोग हो जाता हैं तो ऐसा पुरुष असाध्परोग वाला कहलाता है, भौर 
प्रायः करके देखा गया है कि जिसके यह मिरगीका रोग बढ़ गया हैं वह अन्तमें किसी बड़ी घटना में 
मृत्युको प्राप्त होता है । जलमें हुब कर मरा हो. कहीं से गिर कर मरा हो, हाथ पर हुटकर गुजरा हो, 
यों बड़ो विचित्र स्थिति हो जाती है श्रौर उसके बेगकी स्थिति न जाता हैं; दांत कड़ कड़ाता है, 
मुखसे राल बहती है। जिसकी हालत देखकर लोग शोकमम्न हो. जाते हैं, जैसे वहां ज्ञान घट रहा है, 
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उसका ज्ञान बेहोश है, उसकी बुद्धि गुम्फित ही जाती हैं, जब मिरगी रोगका बेग न हो तब भी वह 
स्वस्थ नहीं रह पाता है। उसका बेग' बढ़ता है, घटता है, घृछित होते। है । इसो प्रकार यह ' इच्द्रियज- 
ज्ञान कभी घट गया, कभी बढ़ गया, यंह भात्मा जब कभी क्रोधका बेग श्राता है तो इसके ज्ञातकी क््मा 
हालत हो जाती है ? बुद्धि 'काम नहीं करतो है, और कभो कुछ से कुछ बक जांतः है शरीर जितना 
चेहरा विकृत हो जाता है.। तो कषायका जब बेग होता है तो वह क्या है ? इन्द्रियंज्ञानका हीं बेग है । 
यह सवंविकारोंका प्रतिनिधि बनकर ज्ञानका नाच रंग बताया जा रहा हैःकि इस इन्द्रिय ज्ञानमें क्यों 
क्या दोष आते हैं। जब क्रोध, मात, माया, लोभ आदिक कषायें हों तो यह बुद्धि भी बिगड़ जाती-है। 
अपने आपकी इज्जत रखना और दूसरोंको तुच्छ मानना, कया है, कुछ भी-नहीं है; यद्यपि 'ऐसी प्रवृत्ति 
में इसकी ही खोंट जाहिर होता:है, इसका' ही नीचाउन लोगोंकों विदित होता है, पर इसकी उसे खबर 
नहीं रहती । उससे बढ़कर मुर्छा क्या कही जाय ? मूछित लोग यों ही नाली में गिर पड़ते हैं, पानी में 
गिर पड़ते हैं, किन्तु उत्तकी मुछित क्रियामें उन्हें अपनो बरबादो की भो सुध नहीं है, ऐसे हो समभिये 
कि जन्र इन्द्रियज ज्ञानमें अपने आपकी बरबादी को भी सुध नहीं रहती, तो इससे बढ़कर पुर्छा क्या 
कही जायगी ? यह इन्द्रियज ज्ञान मुछित है। जिस समय यह -जीव मायाच।रमें परिणत होता है तो 
मायाचा रके वश होकर समभ रहा है कि मैं'दुसरोंको उल्लू: वन. रंहा हूं, मैं ग्राना बहुत बड़ा काम कर 
रहा हैँ, लेकिन: भीतरमें यह स्वयं. उह्लू-वन यह स्वयं मुढ़ बन रहा है, अपने आपको बरबाद 
कर*रहा है । तो इन्द्रयज्ञानके समय अपने श्रापकी बरबादोका ध्यात नहीं रहता । इसके अतिरिक्त 
और मुर्छखा क्या क़ही जायगो ? इसी तरह लोभ कृषायके बेगमें भी इस जीवकी विचित्र हालत हो जातो 
है । क्या से क्या नहीं यह कर डालता है ? इस स्थितिमें बड़ी'बरबादो हो रही है इस जीवको, लेकिन 
उस बरबादीकी सुध भी यह कंसे कर सके ? इस इच्द्रियज्ञानके कारण इसके मुर्छाका बड़ा भेग झाया 
हुआ है । यह इन्द्रियजज्ञान उस तरह से घटता और बढ़ता है जिस तरह से मिरगी रोग वाले का रोग 
घटता और वढ़ता है । श्रतः यह इन्द्रियजन्नान मुछित है, बरहोश है, अपने श्रापके स्वामी को सुध'नहीं 
रख सकता है, इन सबका स्वामी यह मैं मुलमें आत्माही हूँ, लेकिन इससे अपना स्वामित्व विगाड़े- दिया 
है । इस इन्द्रियज ज्ञानने तो इस आत्माकी स्त्रच्छाको खतम कर दिया है । “मत हो यह इन्द्रियजज्ञ।न, 
ऐपो भावना बने, मनकी प्रवृत्तिको रोकें, इन्द्रियको प्रवृत्तिको रोके ।: इन प्रवृत्तियोंसे, इन श्रमों के 
कारण यह जीव श्रनादिकालसे लेकर अब तक पिसता चला आया है। किसी भी क्षण'इसने विश्राम 
तहों पाया । चतुर्गतियोंम॑ इसका परिभ्रमण ही चलता रहा । जब यह जीव विग्रहगतिमें गया तो यर्याप 
वहां द्रव्येन्द्रियां नहीं हैं भगर वहां जो अव इन्द्रियोंका क्षयोपशम बना है या आगे जिस: गतिमें जेयेगा 
उसके अनुकूल जो कुछ उदय बना है उन सबके कारण यहां भीतर में एक सुनगतो हुईं आग की: तरह 
इसका संस्कार बना रहता है, वहां भी तो इसे चच न मिली | “जब यह शरीर न रहा, अगला :-शरीर 
भी नहीं मिला उस बोच भी चेन ने मिला । ऐसा यह इन्द्रियजज्ञांनः कितना मूदछित है, यह आंत्मय को: 
बेहोशी में लाने वाला है । ऐसा जानकर कि मूछित निकृष्ट और कितने कितने ही दोप बताये गये हैं 
इन सब दोषों का स्थरण करके यह भाव रखना चाहिए कि मुझे.इस इन्द्रियज ज्ञानसे छुट्रो. मिले और 
वतंमान में भी इन इन्द्रियज ज्ञानों से अपना कोई - हिंत न समझना, इनसे;. मेरा. हुटाव अब भी बना 
रहे ऐपा भावना रखना चाहिए और इन्द्रियज ज्ञान के बल पर जो बाहरी परिचय हवा करते: 
हैं उत परिचयों को भी समाप्ति करने का अपने में ज्ञान पौरुष द्वार कौशिश होनी चाहिए... +.2 
इन्द्रियज ज्ञान अग्राह्म है, इसके अनेक कारण बताये हैं, इनमें से एकःकारण: देखिये -३०४.वें:छन्द के एक 
-प्रवचवांशमें-इ स प्रकार यहां इन्द्रियज्ञानक्ते दोषोंके कथनमें सर्वप्रथम बताया: ग़या था कि यह इ *्द्रियज्ञान 
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दुःखरूप है। इसका उत्तर बताया गंया था कि यह इन्द्रियज्ञान पराधीन है, संशय आदिक दोषों से 
सहित है, विरुद्ध है, अकल्याणरूप है, अपवित्र है, मद्धित हैं और इतने पर भी इस ज्ञानकी रक्षा करने 
में कोई समर्थ नहीं । जब कर्मोको तीज विपाक आता है तो यह स्पष्ट हो जाता है और इ सके अति- 
रिक्त इस प्रकरणमें ग्रन्तिम दोष बताया था कि यह इन्द्रियज्ञान अज्ञ है। अब इन प्ब दाषोंके कथनके 
बाद एक दोष और भी बतला रहे हैं कि यह ज्ञान खण्डज्ञान है । पदार्थ सम्पूर्ण कितना है, उस सम्पूर्ण 
पदार्थ में से कोई खण्ड खण्ड अंश को ही जानता है, यह हमारा ज्ञान इन्द्रियजन्य ज्ञान है इस कारण 
उसके ज्ञान को खण्ड ज्ञान, अधुराज्ञान कहते हैं। जसे इस लोकमें किसी को अधूरा ज्ञान हो तो उसे 
लोग कहते हैं पल्जवग्राही भ्र्थात्‌ एक पत्तमात्रको छू सकने वाला। कोई पुरुष- यदि ४-६ विषयों में 
अपनी गति रख रहा हो और प्रत्येक विषयमें अघूरा ही है तो उसको जिन्दगो में विड्म्बना रहती है। 
वह किसी कामका नहों रह पाता । अरे किसी भी एक विद्यामें तो कुशल हो। जो कई विद्यायें जानता 
है, पर है सबमें श्रश्नरापन तो जैसे उसके लिए वह एक जोवनमें शल्य जंसी वात होतो है और शल्य ही 
नहीं, किन्तु एक खेदके लिए भी बात होती है तो अद्वुरापन यहां लोकमें भी अच्छा नहीं माना जाता । 
ऐसे ही यहां परमार्थ में देखिये-: कोई एक विषयमें भी पूरा सा बन गया हो, वह भी अधूरा ही है, 
यहां पुरा कोईनहीं होता । जब तक केवलज्ञानका लाभ नहीं है । तो ऐसे अधूरे ज्ञानपर क्याश्रहंका र,क्या 
ममकार होना चाहिए ? तो यह ऐसा इन्द्रियज्ञान खण्डित ज्ञान है, भिन्न भिन्न ज्ञ न है और प्रतिनियत 
है। जसे पुदुगलका ज्ञान किया तो उसमें केवल रूपको जाना, यह हुत्र। खण्डज्ञान । केवल रसको जाना, 
यह हुआ खण्डित ज्ञान । ये खण्डित ज्ञान भी तो बहुत सारे एक साथ नहीं हो पाते हैं। ये भिन्न भिन्न 
हैं। बल्कि इच्द्रियज ज्ञानमे तो यह क्रम बताया गया है कि किसी. एक विषय का उपयोग नहीं है। 
एक दाशंनिकने एक ऐसो शंका की कि यदि कोई तेलसे बनायो हुई लम्बी चौड़ी. बेसन की पपड़िया 
खावे तो देखो उस समय उसे सभी इ न्द्रियज्ञान एक साथ हो रहे हैँं-अरे लम्बी चौड़ी पपड़िया पकड़ 
हुए हैं हाथमें तो यह स्पशंइ न्द्रियका ज्ञान, उसे खा रहे हैं तो उसका स्वाद भी मिल रहा है, उसकी 
गध भी मिल रही है, क्योंकि वह गंध वाले तेलमें पकाई गई है श्रौर आंखोंसे उसे देख रहे ही हैं, रत: 
चक्ष्‌इन्द्रियका ज्ञान दो ही रहा है। और उसके खानेमें कुरु कुछ की जो आवाज झा रही है वह कर्ण- 
इन्द्रियका ज्ञान हो गया । तो देखलो उस एक क.मके करते. हुए में एक साथ सभी ई द्वयोंका ज्ञान हो 
रहा है ना, फिर क्‍यों कहा जा रहा है कि यह इन्द्रियज्ञान इस प्रकार दिया गया है कि ठीक है, यों 

* मोटे रूपसे तो ऐसा ही वहां प्रतीत होता है कि समस्त इ रिद्रेयों का ज्ञान एक साथ हो रहा है पर जरा 
और भी सुक्ष्मइष्टिसे विचार करें तो पता पड़ जायगा फि वास्तवमें वे सब ज्ञान क्रम क्रम से हो रहे 
हैँ । इसके लिए एक हृष्टान्त लोजिये-जैत १०० पानके पत्तोंको एक (:ड्डी लगी हुई हे उसमें कोई 
श्रत्यन्त पेनी धार वाली सुई का बड़ा तेज प्रहार करे तो तुरस्त ही वे सारे पत्ते एक पा छंद गये या 
क्रम से ? यों तो मोटे रूपसे दिखता है कि एक साथ ही तो छिंदे पर ऐसो बात नहीं है। पहिले सुईकी 
नोक पहिंले नम्बरके पत्तेमें पहुंची, फिर दुसरे तीसरे झादिमें । यों क्रम ऋमसे हा १०० व पत्तेको सुई ने 

पार किया । तो जंसे वे सभा पत्ते क्रम ऋमसे छिंदने पर भी मोटे रूपसे कह दिया जाता है कि री 
पत्ते एक साथ छिंदे, इसी प्रकार ये इद्रियज्ञान क्र ऋमसे होकर भो हा डपसे कह दियि नाते हूँ कि 
ये एक साथ हुए । तो यह इन्द्रियजज्ञान खण्डित ज्ञान है । खण्ड पा नता हैं और इतने पर भी 
यह भिन्न भिन्न जान पाता है । उन खण्ड खण्ड का भो एक साथ नहीं जान पाता। | « 5 
कर्मबद्ध जीवके सर्वदेशप्रकम्पी दुःख्का निर्भय-देखिये २२६ वे छन्द के एक प्रवचनांशमें-इतरने उक्त 
विवेचनसे यहां तक यह॒निर्णय करके जा कर्मव्रद्ध बीच है उत्त जीवके जब तक कर्मो का रसोदय चल 


े 
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रहा है; विपाक अतुभाग चल रहा-है तब तक समम्ियि कि उसके सम्पूर्ण प्रदेशोंमें कपा देने वाला दुःख 
है। देखिये-दु:खके स्वरूपकी वात इस शोर से भी समझ सकते हैं कि यह दुःख आत्माके प्रदेशोंको कपा 
देता है और यह बात बहुत कुछ स्पष्ट भी मालुम होती है कि जब दुःख होता है जीवके तो यह प्रदेशोंमें 
_क्रम्पित हो जाता है। और, कभी कभी तो शरीरके ऊंपर भी इसका हृदय दिखाई देने लगता है। यही 
बात वंषयिक सुखमें मिलेगी, सो उसे दुःख ही क्षमझें | जीव प्रदेशके सम्यतके साथ अविताभाव हैं दुःख 
का याने जहां दुःख. है वह प्रदेशचलात्मकता अवश्य है । सो यहां यहं तो नियम नहीं है कि जहां प्रदेश- 
प्रकम्पत्‌ हो वहां दुःख अवश्य ,,.किन्तु यह नियम. है .कि जिस जीवके दुःख श्रौर वषथिक सुख हो रहा 
है उसके नियमसे प्रदेशको प्रकम्पता हो रददी है। फिर तो जस्तइन कर्मो के रसोदयमें प्रदेशप्रकम्बन होता 
है ऐसा प्रकम्पन वाला यहां दुःख पाया जा रहा है। तो प्रकम्पता को साथ लिए हुए यद दु:ख है, जो 
कि लोग स्वयं अनुभव भी कर सकते हैं ।  भोतरमें व्याकुल है, कौत्रा व्याकुंल है ? उस व्याकुंजताका 
यदि हम स्वरूप समभता चाहें तो यह खोलते हुए पात्तीको निरखक्र सममकलो । जंसे कहते हैं कि यह 
प्रानी: खोल रहा है, उस पानीमें खलबली मच जाती है, नीचेका पानी ऊपर तक पहुंच जाता है, उसी 
सिलसिले में पानी में छोटे छोटे बिन्दुओं का बड़ा तेज उबाल होता है। नोचेका पानी ऊपर जाता हैं 
झौर ऊपर का पानी नीचे जाता है । तो जेसे खोलते हुए जल में एक तेब कम्पन होता है इसी तरह 
जब यह जीव खोलता है, दुःखी होता है तो इसके ये श्रदेश कप जाते हैं । ता ऐसे दुःख हैं जीवोंको, यह 
बात अभ्निद्ध नहीं, किन्तु भली भांति सिद्ध है । । 
ज्ञान और आनन्दकी उद्भूति देहादि परद्रव्योंसे नहीं हैं, किन्तु आत्मासें है, इसका दिग्दशन कीजिये ३५० 
वें छन्द के एक प्रवचनांशमें-ज्ञात और आनन्द आात्माके धर्म हैं, यह बात भला भांति सिद्ध है, क्‍योंकि 
इनमें मुणका लक्षण पाया जा रहा है। गुण कहते हैं- गुण्यते मिद्यते श्रनयन स ग्रुण:, एक गुण अखण्ड 
सत्‌ जिसके द्वारा भेदा जाय उसे कहते हैं ग्रुण । मेदतेफा अर्थ यह है कि वस्तु तो एक अखण्ड है, पर 
उसका जब हम प्रतिबोत्र करने के लिए कुछ समझायेंगे तो उसमें कुछ इम भेद करके ही समभायेंगे । 
जैसे आत्मा जो है एक ज्ञायकस्वभाव, जिसे शब्दों द्वारा कहा नहीं जा सकता, ज्ञायक शब्द द्वारा भी 
वास्तवमें कहा नहीं जा सकता और कुछ कहना तो चाहा, रख दिया छूढ़िमें इस श्ब्दकों कि यह है 
आत्माका वाचक, क्‍यों नहीं कहा जा सकता वचनोंसे कि जितने भी वचन होते हैं वे एक श्र्थ को लिए 
हुए होते हैं । शब्दों में सवज्ञदेवकों बताने का सामर्थ्य नहीं है, ज्ञायक कहा तो उसका अर्थ जानने वाला 
हां तो रहा और जानन एक गुण रहा तो शब्द वस्तुका प्रतिपादन नहों कर सकता, यह सब व्यवहार से 
ही प्रतियादन होता है। खेर उस सदभूत व्यवहार से भी प्रतिपादन चला तो वहां भी शक्तियों का 
ज्ञानोंका भेद करके वस्तुक्ी बात बतायी गई तो जा भेद करके कहा जाय उसका न म ग्रुण है, किर 
ऐसा भेद कि द्रव्यके समात शाइवत हो और अतादि अनन्त हो उसे कहते हैं गुण. तो ज्ञान और आनन्द 
अत्माके घमं हैं। गुण है एक वह चिद्द्रव्य, ओर आनन्द द्वारा विभक्त करके बताया गया है, इसकारण 
से ज्ञान और आनन्द आत्माके धर्म हैं और इसी कारण जिस किसी भी अवस्थामें कोई जीव हो उसका 
जो भी ज्ञान और आनन्द जगता है सो देह और इन्द्रियके बिना ही जग रहा है। चाहे संसारी जीव हों 
देव हों, मनुष्य हों उन्हें भी जो ज्ञान जग रहा है वह शरीर और इच्द्रियकें बिना जग रहा है। हमें इस 
ओर हृष्टिनहीं करना है कि इनके निमित्त बिना जग रहा है। अरे इन्द्रियपूर्वंक जग रहा है उसका अर्थ 
है कि निमित्तके बिना जग रहा है । यह अर्थ केसे निकला ? निमित्त पूर्वेक हा रहा है, इसके मायने यह 
निकली कि निमित्तभूत पदार्थ का द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव स्वोकार किए विन हो रहा है। जैसे घड़ा 
बन रहा है उस घड़ेके बननेमें निमित्त व 7र है, देंड चकादिक हैं, मगर घड़े में जो निस्पन्न हो 
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रह! है वह दंड,. चक्रादिकसे रहित ह ता हुआ बच रहा है, ग्र्थाव्‌ उत्त भिट्टोमें न कुंम्हार घुसा है न 
दंड पक्रादिक | तो देह भर इन्द्रिय निमित्त हो जाने में भो यह बात है कि वहां जो ज्ञानविकास है, जो 
श्रानन्दविकास है बह तो केवल आरत्माके उपादानसे श्रर्थात्‌ श्रन्यके उपादान बिना हुई. है। तब समझना 
चाहेए कि ज्ञान और आनन्द श्रात्माके धर्म ही हैं, और जब धर्म है तो स्रिद्ध हो गया कि ज्ञान और 
आनन्द के लिए किसी के अपेक्षाकी श्रावश्यकता नहां है । 
कर्मफलके दूर होने पर आत्माके विकारोंका व्यय हो जाता है, इसका दिग्दशंत कं,जिये ३६४ वें छुन्द के 
एक प्रवचनांशमें-गब कमल दूर हो जाता है तो आत्माके विंकारों की भो क्षति हो जातो है। विकार 
सहेतुक भाव हैं, कर्मउपाधिका निमित्त पाकर होने वाले भाव हैं, इस कारण कर्ममल दूर होने पर वे 
विकार भो दूर हो जाते हैं।.थे विकार कर्मजभाव कहे गये हैँ। यद्यपि रागादिकभाव आरात्माके परिणमन 
हैं तेकिन जितके त्ाथ अ््तय अतिरेक रखा जाय कि जिप्कके हानेतर हो तो विकारहां और जिसकेन होने' 
पर न हों तो उसे ही मुक्त होना कहा जाता । ज॑से सनोमाके पर्दे पर जा फिल्मका भ्रक्स पड़ा दै तो उस 
अक्स की उत्पात्त किससे कहो जायगी ? क्या पर्दे से श्रथवा क्‍या फिल्मसे ? व्वत वहां यह है कि जी 
चित्रण हुआ, जो -कि लोगोंका दिख रहा है, वह फिल्ममें तो है नहों, तिस्त पर भो अन्वय व्यतिरेक 
फिल्मके साथ है। फिल्मके सचेष्ट होने पर हो अक्त श्राता है और फिल्मके हटने पर हट जाता है । 
तब उसे फिल्मसे उत्न्न हुम्रा क जायगा | ऐसे हो यहां देखो-ये रागादिक भाव उत्पन्न हो रहे हैं 
जीव में लेकिन अन्वय व्यतिरेक इतका कर्मो' के साथ है कर्मवपाक होने पर ही ये होते हैं, न होने पर 
नहीं होते । वो.ये कर्मजभात्र हैं और इसो कारण कादाचित्क हैं, क्योंकि इनको तिष्पत्ति का निभित्त 
श्रन्य पदार्थ है। यदि वहीं निमित्त हो और वहो उपादाव हो तब ता वे भाव सदा रह सकेंगे, लेकिन 
ऐंपा तो नहीं हैं। उनित कमनिपाक हैं, इस कारण कादाचित्क हैं और वे पर्यायमात्र हैं, इन्द्रजाल 
हैं, श्रश्न वतत्त्व हैं, इस कारण कर्म मल के दूर होते पर इस आत्मा के विकारों की भी क्षति हो जाती 
है। पर ह 
 (२५७०-२४८) पञ्चाध्यायी प्रवचन ११, १२ भाग ु 
इसमें पंचाध्यायी ग्रत्थराज उत्तराद्ध' के ३७१ वें इलोकसे ८२२ वें इलोक तक पुज्य श्री मनोहर जी वर्णी 
सहुज(नन्द महाराजके प्रवचन हैं । सम्यग्दष्टि पुरुषको इन्द्रियज सुखमें और इन्द्रियज ज्ञानसे विरक्ति रहती है इसका 
संदर्शव कीजिये ३७१ वें इलोकके एक प्रवचनांशमें-सम्बन्डष्टि ज्ञानी पुरुष अपने श्ात्माका दर्शी है ऐसा यह 
पृर॒ष सम्पर्द्ाष्ट वेषयिक सुखोंमें और वंधथिक ज्ञानमें राय और द्वषको छाड़े (छोड़ता है) छोड़े, ऐसी 
यहां विधिछप क्रिया कहो है, लेकिन जि-क प्रति सक्ति उमड़ता है उसे भो आशीर्वादात्मक झब्जोंमें 
भक्त लोग कह बैठते हैं, आ्रशोर्वाद दें, जयवन्त करें । इस तरह के ग्राशोवदिकी काई कहे कि इसे छोटे 
लोग या बड़े लोग हो करते हैं, सो वात नहीं । यह तो अ्रनु रागवश होता है । जैसे - हते हैं कि तिद्ध- 
प्रभु जयवन्त रहो-हम न कहें तो क्या उनका जयवन्ताना मिट जायगा ?.नहों मिटेगा । लेकिन जब 
भक्ति बढ़तो है तो ऐसी ध्वनि निकलदो है कि प्रभो तुम्हारे ऐसे आनन्दकी दशा शाश्वत रहे तो इसी 
प्रकार सम्यग्दष्टि पुरुष पर ये ग्रन्थकार भी अनुरक्त हो रहे हैँ क्योंकि सम्यक्त्व, पदकी प्राप्ति अपने 
आ्रापके उस ग॒द्ध अन्तस्तत्त्वका दर्शन होना, यह कोई साधारण बात नहीं है । संचार संकटोंकी समाप्त 
कर देने वाली बात है । तो उस पर यह ग्रन्थकार अनुरक्त है । तो कहता है कि रागद्वंषको छोड़ता है? ु 
किसके प्रति छोड़ना है ? वेययिक सुख के प्रत्ति, ववयिक ज्ञानके प्रति न राग करना है न द्वंघ करता है। 
देखिये इन वैषयिक ज्ञान व सुख की बड़ो लम्बों चर्चा इससे पहिले की गई है कि ये वंषथिक सुख 


(२६७-२९८) पंचाध्यायी प्रवचन ११, १९ भांग | | ह ( ५२७ ) 
दुःखरूप हैं, पराघोन हैं. ये निक्ृष्ट हैं, इसका पाना कठिन है । यों कितनी हो बांतें कही गई हैं । इतनी 
बात यदि कोई दूसरे को कह दे तो सदा के लिए तांता हुट जायगा, मित्रता खतम हो जायगी, 
लेकिन यहां वैषयिक सुखकी ज्ञानकी इतनी बात सुनकर भी वहां से चित्त न हटाया तो यह कितना: एक 
मोहाधंकारका विलास है ती ये वैषयिक सुख श्र वैषयिक ज्ञानोंसे सम्यग्हष्टिजन उदासीन हो जाते 


हैं, इस बातका वर्णन. इस गाथामें किया गया है । 

: . दर्शनमोह.के उदय और अनुदयमें केये। आत्मप्रभाव होता है इसका दिश्दशेन कीजिये ३५४ वें छन्दके प्रव- 
घनोंशरमें-जैसे किसी पुरुषने मदिरा या घतूरा पी लिया है तो जब उसका विपाक थ्ाता है अर्थात्‌ उसके 
विषेले अनुभागका विपाक आता है.तो उस समय पुरुष मूछित हो जाता है श्ौर जब उसका नशा उतर 
जाता है, उसकी शक्ति अ्रस्तंगत हो जाती है तो वही पुरुष सुधमें (होशमें) ञ्रा जाता है। तो यहां इस 
हृष्टास्तमें यह वात जानना है कि कैसा निम्मित्त नैमित्तिक भाव है कि मद्यपान भ्रथवा धतुरे के भक्षण से 
ज्ञान भी मुछित हो जाता है। कहां तो ज्ञान अर्मूतिक है और वह मच्यपानसे मुछित हो गया। यहां यह 
हृष्ठान्त बंताया जा रहा है कि जैसे घतुरा खाने से श्रथवा मद्यपान करनेसे जब उसका अनुभाग विपाक 
में श्राता/है तो उस समय मनुष्य मुछित हो जाता है और जब वह विपाक समाप्त हो जाता है तब वह 
मूर्छा रहित हो जाता है। तो मथपान अभ्थवा घतुरे के भक्षण ने उसके सामने ज्ञानकों मुछित नहीं 
किया, पर ऐसा निमित्त वैमित्तिक सम्ब्नन्ध है.कि उउका निमित्त पाकर जो ज्ञानके साधन हैं इन्द्रिय 
और मन, उनमें बिगाड़ होता है, और इून्द्रिय मनमें बिगाड़ होने के कारण फिर ज्ञानमें बेहोशी आ्राती 
है । यद्यपि दृष्टान्त ऐसे ही सीधे दिये जाते हैं कि देखो घतूरे का भक्षण किया तो उससे ज्ञान बेहोश हो 
गया । हो तो गया बेहोश श्रौर उसका वह एक कारण भी हुश्रा, परन्तु किस विधिसे ज्ञात बेहोश हुआ 
कि उसका निमित्त पाकर यहां इन्द्रियमें अन्तःकरणमें असर हुआ आर उस असरसे यह ज्ञान मृछित 
हुआ, और जब उस धतृूरे का विष असंगत हो जाता है, भक्ति क्षीण हो जाती है, जब वह निवृत्त हो 
जाता है तो वह पुरुष मूर्छारहित हो जाता है । ' 


सम्यक्त्वकी पहिचानके जितने भी लक्षण कह सकते हैं वे सब परिचायक मात्र हैं, सम्यक्त्व तो निविकल्प 
है, इसका दिग्द्शन कीजिये ३८८ वें इलोकके एक प्रवचनांशमें-जिस प्रकार रागीको निरोगता जानना बहुत 
कठिन है, भला किसी निरोग पुरुष की उस निरोगता का साक्षात्‌ दर्शन करके तो बताइये-जंसे यह 
इरीर साक्षात्‌ दिखता है ऐसे ही यह निरोगता भी साक्षात्‌ दिखने वाली चीज है कया ? और, अगर 
कोई निरोगताको बतावेगा तो समकफ्रिये कि वह मन, वचन, कायकी चेष्टाश्रोंमें उत्साह बनाये हुए, इस 
को देखकर बतावेगा कि यह नीरोग है, क्योंकि जो रोगी होता है उसका मन भी कुन्द रहता है, वचन 
भी उसके शिथिल रहते हैं और शरीर भी उसका शिथिल रहता है, उससे पहिचाना जाता है कि यह 
पुरुष निरोग नहीं है रोगी है। तो निरोगता का साक्षात्‌ लक्षण भी कोई बता नहीं सकता। अगर 
कोई बतायेगा तो मन, वचन, काय की चेष्ठाओं से बतायेगा । तो जेसे निरोगता सीधे ज्ञान में नहीं 
आती, वह तो मन, वचन, कायकी स्वच्छ प्रबल चेष्टाओंसे विदित होती है इसी प्रकार सम्यक्त्व परि- 
चयका सीधा कोई लक्षण विदित न होगा, किन्तु वह ज्ञानकी विशुद्ध परिणति द्वारा लक्ष्य में लाया 
जाता है।.. ह । 5 हा 

ज्ञानातिरिक्त अन्य आत्मगुणोंक्रो अनाकार कहने के कारण की जिज्ञासा, पढ़िये ३६९३ वें इलोकके प्रवचनमें 
और उसका उत्तर प्रत्रचन पुस्तकके ३६४ वें इलोकके प्रवचनमें देख सर्केगे-अ्रब यहां शंक्राकार कह रहा कि सत्‌ 
सामान्य हो वह भी त्तो विशेष की तरह वास्तविक है, प्रकरण के अनुसार यहां सत्‌ सामान्य का ग्र्थ-ले 


हि 
कं 


[ शर८ष ) हक, पा 'सहंजानन्द साहित्य ज्योति अयथेम भांग 
लीजिये, ज्ञानको छोड़कर शनंन्त धर्म, क्योंकि वे केवल सतुरूप हैं, चहल पहल करने वाले नहीं हैं, 
' जानने समभने वाले नहीं हैं, श्र्थात्‌ जहां चहल पहल नहीं उसमें वहां विशेषता क्या श्रायगी,? विशेषता 
तो ज्ञानमें श्राती है। तो यहां सत्‌ सामान्यकों कह लीजिये ज्ञानातिरिक्त शेप घ्मं और विशेषकों कह 
लीजिये ज्ञानधर्म । तो शंकाकार यहां बह रहा है कि सत्‌ सामान्य भी तो विशेषकी तरह वास्तविक है। 
आत्मामें जैसे ज्ञानगुण है उसी प्रकार श्रन्य पदार्थ भी हैं, फिर उनमें से किसी को अनाकार कहना और 
किसी को साकार कहना भी कठिन हो जाता है। शंकाकार की शंका का श्राशय इतना ही है कि जेसे 
ज्ञान धर्म न हो श्रात्मामें तो आात्माका सत्त्व न रहेग , इसी तरह शेप अ्रनन्त धर्म भी ऐसे हैं जो कि 
वास्तविक सत्त्वके सूचक हैं, उनमें से यदि कोई न रहेगा तो झ्रात्माका सत्त्व न रहेगा ।* जंसे मान लो- 
आत्मा में एक अमूर्तेत्व गुण , भले ही वह साधारण अ्रसाधारण है, पर है तो सही । जरा ऐसा सोच 
कि गआत्मामें सारे ग्रुग तो मौजूद हों और एक शअ्रमृतंपना हट जाय तो वे ग्रुण सब भद भद गिरकर 
खतम हो जायेंगे । इसी तरह साधारण भी, श्रसाधारण भी ,सभी धर्म इसमें वास्तविक हैँ, फिर विशेष 


को तो साकार कह रहे हो, ज्ञानको तो साकार बता दिया और शेष धर्मों को श्रनाकार बता दिया, यह 


भ्रन्तर कैसे आा सकता है सो बताओो ? . ह 2! 
| प्रशम स्वरूप अवधारित कीजिये जो कि सम्यवत्वसहित होने पर सम्यवत्वका चिन्ह कह गया हैं, पढ़िये 
४३७ वें इलोकके प्रवचनांशमें-अब इस इलोकमें प्रश॒मे गुण से जो व्यक्त काम होता है उसको बतानेके लिए 
प्रशमका एक दूसरा चिन्ह कहा जा रहा है। जिन जो ते अपने साथ कोई नंया अपराध किया हो या 
बारबार अ्रपराध किया हो श्रथवा किप्ती भी समय अपराध किया हो तो भी उन जीवोंके सम्बन्धमें उन 
के मारने आदिक विकारोंके लिए बुद्धि न जगना सो प्रश्मम नामका गुण है। जिस जीवको सर्व जीवोंके 
उस शुद्ध तत््वका स्वरूपका बांध हो गया है,सभी जीव प्रभुके समान शुद्ध चेतन्यस्वरूप हैं अत चेत- 
न्यस्वभाव बलि हैं, इस द्रव्यमें केवल एक सहज ज्ञानस्वरूप ही भरा हुआ है, ऐसे इन सब जीवोंको 
जिसने निरखा है ऐसा सम्यग्हष्टि ज्ञाना पुरुष कदाचित्‌ किसी कथायवान जीवके द्वारा उपंद्रत भी हो 
जाय तो भी उसके बच आदिक का भाव चित्तमें नहीं लाता है और न यह भी बात चिक्तमें लाता है 
कि यह बरबाद हो जाय, नष्ट हा जाय । किसी भी प्रकार को दुष्प्रक्रियाका भाव चहीं लाता है तो यह 
उसका एक प्रशम गुण है। इ त॒ प्रशम गुणके प्रसाद से ये ज्ञ नी सम्यग्हष्टि जन तत्काल भी सुखी रहते 
हैं और आ्रागामी कालमें भो सुखो रहते हैं श्रौर यह भो है श्रशमका बाह्य चिन्ह कि कोई मनुष्य बार- 
बार अपराध करे तब भो उन जीवोंके वध अादिकके विकार की बुद्धि न जगे उसे कहते हैं प्रशम गुण ।- 
कोई किसी का कुछ न कर सके और झान्त रह जाय यों तो वह प्रशम नह। कहलाता, किन्तु उसके बध 
आदिक वरबादी के लिए भाव न उठे उसका नाम प्रशम् गुण कहलाता है । 
स्वानुकम्पाके अनुरोधका दिग्दर्शत कीजिये, ४४६ वें इलोकके एक प्रववनांशमें-रागादिक अशुद्ध भाव 
यदि हैं तब तो बंध होता है और न रहें तो बंन्ध नहीं होता । बन्धन, परतंत्रता ये सब दिख ही तो रहे 
हैं। तो हमारा बन्धन यदि हृढ़ नहीं है, यदि बन्धनसे हटकर केंवल अपने स्वातत्यमें आनेकी भावना 
हुई है, अपने आप पर कुछ कृपा हो गयी है तो उन राग। दिक अशुद्ध भावोंका, भ्रशुद्ध भावोंका लगाव 
न रखिये-राग रहित जो एक ज्ञानस्वभाव है उस ज्ञानस्वभावकी दृष्टि करें। इस स्वानुकम्प के न होने 
से ऐसे कर्मों का बन्ध होता है जिसके कारण भन्य प्राणियोंसे बैर होता है और उस बेर व्यवहारमें संव- 
लेश विडम्ब्रना-बनती है। तो अपने आपमें ही यदि अपनी सम्हाल करली जाय तो सारी सम्हाल अपने 
आ्राप हो जातो है। और एक अपनी सम्हाल रख्खो| न जाय और बारी प्रदार्थोकी सम्हाल रखी तो न 
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सकया। जो पदार्थ जिस स्वरूप है वह पदार्थ उस स्वछप से विपरीत हो ही नहीं सकता है,. ऐसा 
नि३ वय करने वाले जीव को भय किस कारण से होगा ? यों इस सम्बर्हष्टि जीवको जिसे इहलोकका 
भय न था वह जानता था कि यह मैं पूरा यही ज्योतिस्वरूप हूं, इसी में मेरा सव कुछ वेभव है, इसी 
में गेरा सर्वस्व है। इसको कोन छोन सकता है ? इसमें कोई प्रकार का भय नहों है, ऐसा जानकर 
इहलोक भय से मुक्त था, इसी प्रकार परलोक भी बही चेतन्यस्वरूपमात्र है। इस स्वरूप में कहीं 
हा डर नहीं है । कोई परका प्रवेश नहीं है ।. ऐसा जातने वाले इस तत्त्वज्ञकी परलोकका भय नहीं 
होता । 


एक प्रइत हुआ कि प्रयोजन के विना तो भेदज्ञानी भी प्रवृत्ति तहीं करता, फिर वृत क्रियाका आवरण 
करने वाले ज्ञानीको अनाकांक्ष क्यों कहा जाता है ? इसका समाधान देखिये ४६१ वें इल्ोकके प्रवचनमें-उक्त इतनी: 
बड़ी शंका का समाधान इस इलोकमें दिया जा रहा है। शंकाकार की .उक्त शंका अ्रसंगत है, क्‍योंकि 
पढिले यह्‌ भलो भांति सिद्ध कर दिया गया कि इच्छा के बिना भो क्रिया हो सकती है, फिर शुभ 
क्रियाओंमें और अशुभ क्रियाओंमें विशेषता वया रही ?- इस श्रइन. का अवकाश कहां रहा ? यदि अभि- 
लाप। है-दर्शनमोहकृत मलिनता है तो वहां वह शुभक्रिया वन्वफल, वाली: होगी |. तो दर्शंनामोहकृत 
भोग अभिलाषा इसके नहीं है ता वह क्रिया वन्‍्थफलरहित+होंता है । जिस मनुष्यको बनन्‍्धफल को चाह 
नहीं होठों उसके भो क्रिया देखी जातो है ओर ऐसी बात इस इलोकमें भी देखने को झा रही है कि 
इच्छा नहीं है तव भी उसको करना पड़ता है । कंदी चक्की पीसता है तो क्या वह अपने मनसे. पीसता: 
है ? अनेक ऐसे हृष्टान्त मिलेंगे कि जिनमें इच्छा न होते हुए भो क्रिया करनी पड़ता है। तो ऐसी क्रिया 
को न शुभ कहेंगे न श्रशुभ कहेंगे। वह तो हो रही है। जो शुभ परिणाम से किया जाय वह तो शुभ 
क्रिया हांती है श्रौर जा अशुभ परिणामसे किया जाय वह श्रशुभ क्रिया है। पर जहां क्रिया करने की 
इच्छा हो नहीं है वहां क्रियाको शुभ या अशुभ क्‍या कहा जा सकता है ? ता दर्शनमोहका अनुदय होने 
प्र, अभिलापाशओोंका भ्रभाव होने पर, फिर. भी जो चारित्रमोहकत क्रिया होती है वह संसार वन्धचफल 
वाली नहीं होती है । । । 

निर्विचिकित्सा अगके स्थलमें विचिकित्साका मार्मिक भ व देखिये ५७० वें इलोकके एक प्रवचनांशमें - इस 
इलोकमें विचिकित्साका ऐसा श्रनूठ्ा लक्षण बत:या है कि जिम्ससे विचिकित्सा का जितना विस्तार है 
उसका आधार समझभा जाय । विचिकित्सा का अथ है अपन में अधिक गरुग समझकर अपनी प्रश॑त्ता 
करना और दूसरे को होनता सिद्ध करने को बुद्धि रखना इसको तवचिकित्सा कहते हैं । प्रसिद्ध तो वि- 
खिक्षित्साका अर्थ ग्लानि है। ग्लानि भी कब हाती है ? जब कभो अयने आ्रापको अधिक युगणी समझा 
जा! रहा हो और दूसरे को हीन समझा जा रहा हो । कोई रांगी पुरुष है उससे ग्लानि की जा रही है 
तो वासनामें यह जान रहा है कि मैं ऐसा साफ हू श्रोर दूसरे की उच्चता ध्यानमें नहीं रहती है ऐवो 

स्यतिमें विचिकित्सा होती है । विचिकित्स। के ढव-ी बात कहां तक बतायो जध्य ? किसी पुरुषकों 

मुझमें विचिकित्धा हो सकता है। जो गुढकी सेवा करने में श्रपतो ग्लानि समझे । अरे ग़रुरुवों की वात 
तो दूर रहो, भगवानकी पूजा करते हुए भी मोहीजनोंके चित्तमें यह वासना में बंठा हुआ है कि बड़ हैं 
. तो हभ हैं और हम इन भगवातको-बहका लेते हैं, इनमें कोई चतुराई नहीं है। हम तो बड़े चतुर हैं 
लभी तो देखो हम इनकी भक्ति करके महावीर जो में या और किसो क्षेत्रमें जाकर मुकदमोंकी जीतकर 
लेते या सम्पत्ति बढ़ा लेते हैं इस तरह की वासत्ा उनकी वहां भो नहीं दुटतो है । कुछ विचिकित्माकी 
परिणतिकी बात एक श्रवृठो ही भीतरमें समायी. है माही जीवोंके । कहने का अर्थ यह है कि ग्लाबिका 
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आ्राधार भी अपने को गुणाविक समझना है। जिसके चित्तमें -यह बात आयी कि हमें तो पद पदपर 
अपनी नम्जता कराता है, अच्छे काम करते हुए । बुरे काम करके नोचे गिरना तो इस जीवकी अनादि 
कालकी टेक है। किन्तु अपने ग्रुणोत्कर्ष के लिए हमें श्रपनी नम्रता करना है, इस तरह का कोई भाव 
रखता है. तो वह विचिकित्सा दोषकों दूर कर सकने वाला होता है। ता यहां विचिकित्पा का स्वरूप 
कहा गया हैं. कि अपने को अधिक गुणो समझकर अपनी प्रशंवा करना । प्रशंसा वचनों से ही नहीं की 
जाती, किन्तु कायकी . चेष्टाओ्रोंस भी होती है। अपने में ग्पनो इलाघ। और दूत्तरोंके अपकर्षेमें बुद्धि 
जाना, इसका नाम है विचिकित्सा । 


तत्त्वज्ञानीकी अमृढ़ताकी एक झलक देखिये ५६१ वें इलोकके प्रवचनमें-अनेक कुहृष्टिजनों ने जिन्होंने 
आत्माके सहजस्वरूपका अनुमोदत नहीं कर पाया जौर जिस किसी भी परतत्त्वमें हित मान शप्िया ऐसे 
कुदृष्टिजनों द्वारा सूक्ष्म,अन्तरित दूरवर्ती पदार्थों के सम्त्नन्धमें भी कुछ उपदेश हुआ्रा, लेकिन जिनका मूल 
ही भ्रमपूर्ण है उतकी श्रनेक उक्यां किस तरह समीचीनताकों लिए हुए हा सकतो हैं ? तो कुधी जनों. 
द्वारा सूक्ष्म-अन्तरित दूरवर्ती पदार्थों को भी किम्तो रूप बताया गया है, लेकिन उनमें भो यह सम्यम्ज्ञानी 
जीव मोहित नहीं होता । जो थोड़ो सी सत्य जानकारों रखता हो, वह उन कथनांमें मुग्ध न होगा । 
सूक्ष्म पदार्थों के सम्बन्धमें अतत्वज्ञ पुरुषने वर्णन किया है-जेसे झक्‍त्यांग का हो परमाणु मान लेना । 
झाजकल के वैज्ञानिक लोग शक्यात्यांशको अछु माच रह हैं और जिसे श्रणु समझ रहे हैं और जिससे 
काम ले रहे हैं वह स्कन्च है । कहां तो अनेक परमाखुप्रोंके पिण्डकी अछु समझ लेना और कहां किसो 
केवल शक्ति को ही भ्रणु सान लेना ये सन्देह तुला पर चलती हुई घारणाय, ये सूक्ष्म तत्त्व के बारें में 
विपरीत श्रद्धान ही तो हैं प्रथवा केवल सूक्ष्म तत्त्वों के कारण क्‍या हैं ? किससे भिन्न हैं, किससे अ्रभिन्न 
हैं, इसका कुछ निर्णय न करके जेसा कुछ विकल्पमें आया बोल दिया, यह सूक्ष्म दवा विपरीत कथन है। 
श्रन्तरित राम, रावण आदिक हुए हैं और अनेक कथानक ऋषीसन्‍्तोंने गढ़ें हें, वे अच्तरित के वारे में 
आख्यान हैं। उन्होंने बहुत सी अ्सम्भव बातोंकी भी कथानकके रूपमें गढ़ लिया डे और जिन्हें यह 
कहकर छोड़ दिया गया है कि ईश्वर और उनके अन्रतारोंकी लीलायें हैं, उन कथनोंमें परस्पर विरोध 
भी जचता है । कभी कह दिया कि रावण बड़ा विद्वान था, तत्त्वज्ञ था, कुशल था तो कहीं ऐसा कह 
दिया कि वह तो राक्षत था, मांसभक्षी था. इस तरह परस्पर विरुद्ध और असम्थव कथानक रचना 
यह सब तो विपरीत प्रतिपादन है, दूरवर्ती पदार्थों के सम्बन्धमें जेसे १४ भुवन हैं अथवा अनेक यत्र तत्र 
द्वीपोंको रचतायें वताना, इस तरह दूरवर्ती पदार्थों के सम्बन्धमेंद्रभी विपरीत प्रतिपादन है, इस सबको 
सुबकर सम्यग्हष्टि जीव उन कथानकोंमें मुग्ध चहीं होता । ४ 


, उपादान हेतुसे चारित्रकी क्षति व क्षति का निर्णय देखिये ६७६ वें इलोकके एक प्रवचनांशमें-उन मुनि- 
राजोंके आत्मामें जैसी ताकत है, जैसो योग्यता है उसके अनुसार बात बनेगी । यदि उपादान प्रबल है 
तो वहां चारित्रका लाभ है, रागद्व घषका अभाव है, उपादात यदि कमजोर है तो वहां चारित्रका लाभ 
नहीं रहता और रागद् प झ्रादिक भी उत्न्न होते हैँ; तो चारित्रका नाश होने में बाहरी पदार्थ कारण 
नहीं हैं। जैसे कोई मुनिराज भ्राज ही या कभी भी दीक्षित हुआ हो तो उसके सामने स्त्री पुत्नादिक 
परिजन भी झा जायें तो उनमें उसका राग न जगेगा । हां यदि उस मुनिका हो आत्मा श्रज्ञानी बन 
जाय तो राग आयगा | तो बाहरी पदार्थ होने से कहीं रागादिक नहीं झा जाते, इसीत रह बाहरी पदार्थ 
कहीं रागादिक मिटा नहीं देते । भीतरमें ज्ञानप्रकाश जगे ता ये 'रागादिक दूर होंगे। तो आचार्य पर-. 
मेष्ठो बाहरमें साधुवोंको श्रादेश देते हूँ, पंचाचारोंका श्राचरण कराते हैं इससे कहीं उनके रागादिक न 
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हो गयेंगे । कहीं शात्माकी सुध वहां समाप्त हो जायगी। वे अगने,श्रात्म।के ब्यातमें तत्वर रहा करते 
हैं। इस झात्म:का यदि कोई बरो है तो मोह राग पका संदुभाव ही बरी है। जीव सथ स्वत्तन्त्र हैँ । 
सब -े सत्ता न्‍्यारी न्‍्यारी है । कोई जीव किसी का ने साधक है ने बामक । झज्ानमें यह मान रखा दे 
कि ये लोग मेरे मित्र हूँ, ये लोग भेरे विरोधी हैं। वस्तुतः इस जीवका काई मित्र वन सकता ने कोई 
शनह । इसका कारण यह है कि वस्तुका स्वरूप ही ऐसा है कि वह अपने उपादानके अनुस।र प्रपनी 
पत्गितियां करता है। हां उन परिणतियोंमें जो. विषग परिणत्तियां हैँ उनमें बाह्य पदाथ निमित्त हो 
जाते हैं, परन्तु परिणत्ति होगी अपने उपादानके अवतुत्तार। तभी कहत हूँ लोग कि कोई ज्ञानी पंडित 
हो गौर श्र हो तो भी भला है भर कोई मित्र हो पर मूझ हो तो भो वह भला नहीं हे । कारण क्या 
बढाया है कि जो ज्ञानों पुरुष है वह श््रुताकी भी बात करेगा तो भी अ्रहित हो जाय, ऐसी वात ते कर 
सकेगा । कपायके उदयमें भले हो थोड़ा ऋोघछूप प्रवृत्ति हो जाय मगर उच्चका अहित ने करेगा, और 
जो मूर्ख पुरुष है. वह चाहे दूनरेंहा हिंत सोचता हो, लेकित अपनी मु््ताके कारण उसकी कोई ऐसो 
प्रवृत्ति बनेंगी कि उस दुसरेका अदित ही हो जायगा । तो अपने अपने उपादानके अनुप्तार अपना श्रपता 
भव्रिष्य बनता है । तब यदि जान्ति चाहिए, अपने भापको श्रानन्द चाहिए तो मपने आत्माको-विश्ुद्ध 
बतानेका प्रयत्न करें। 

मुनित्मम सज्वलनफपायका उदय भले हो, किन्तु वहू सम्बनत्वक्रा घात फरनेमे समर्थ नहीं है, वह तो 
चारिपविकासकों कम करने में ही समर्थ है, इसका दिग्दश्ंन कर ६६६ में इलोकके प्रवधनमें-उतक्ता विवेवनसे' 
प्रधानतया यह ॒धिद्ध किया गया है कि सज्वलनकपाबका उदय शुद्धात्माके अनुमव्में अक्वित्चितकर है 
श्र्थात्‌ आत्मानुनवमें बाया नहीं दे सकता है । यद्यपि यह बात ठोक हैं कि चारित्रमोहनोयका उदय 
अधिवितकर है लेकिन सवेधा अकरिचितकर हा सो वात नहीं है । हां चारिय मोहका उदय दर्शनमोहके 
कार्य करने में असमथथं है, पर चारिन्र मोहके उदयमें जो कुछ कार्य होता है उत्त कार्य में ता वह समर्थ 
ही है। तो सम्बलन कषायका तोब उदय चारिभ में कुछ ग्ंज्रोंमि दोप उत्पन्न करदें यह तो वाघा हो 
सक तो है, पर युद्ध आत्मतत्त्वमें बाधा नहीं था सकती है! तब शंकाकारका यह कहना कि आचार्य 
महाराज जत्र साधुसबकों पंचावारका श्राचरण कराते हैं तव उस ओर राग हो जाने से उनके शुद्धात्मा' 
का अ्रयुभव न होगा, यह कथन असंगत है । 

आठ मूल गुणोरो राहत मनुप्यके व्रत व सम्यवस्थकी असंभवता ७२४ वें इलोकके प्रवचनमें पढ़कर निश्चित 
कर फिर देसिये यह ७२५ वो शलोकका प्रवचन-अप्दयुलगुर्म घारण किये विस यह नामका भी श्रावक नहीं है- 
श्रष्टमुल गुण घारण किए बिना तो श्वावक नाम का भी नही कहा जा सकता । फिर अष्ट मूल शुणों से 
रहित पुरुष को पाक्षिकर गढ़ नेण्ठिक भ्रथवा साधक प्रादि कुछ नो ता नहीं कहा जा सकेता ; पाक्षिक 
श्रावक उसे कहते हैं कि प्रतमारूपसे ब्रत धारण न करे किस्तु जेनशासनक्ा श्रद्धान हो, जेनशॉसनका 
पक्ष ग्रहण किए रहे, ऐसे सम्पर्दृष्टि अविरत पुरुष को पराक्षिक श्रावक कहते हैं। गढ़ श्रावक उसे 
कहते हैं कि जो ब्रवांका अ्रम्यात कर रहा है, प्रकट नियम रूप कुछ नहीं लिया है ऐसा सदाचार पाक्षिक 
श्रावक यूढ़ श्रावक कहलाता है । जिसने प्रतिबारूप ब्रत ग्रहण किया है उसे नेष्ठिक श्रावक कहते: हैं, 
और जो मरणकाल आने पर सन्यासको विधिवृवक चेष्टा कर रहा हो उसे साधक कहते हैं। तो ये ' 
चार प्रकार के मुल ग्रुण बताये हैँ, इन गुणोंको जो धारण' नहीं क रता.उसे नाम मात्रका भी श्रावक 
नहीं कहा जा सकता । इस कारण श्रावक ब्रत अहण क रने वाले पुरुषको अ्रष्टयूलगुणको अवश्य हों 
घारण करना चाहिए | 


(२६७-२६४८) पञ्चाध्यायीत्रवचत ११, १२ भांग ४३.) 

वाह्यव्रत व कपायत्यागरूप अस्तेक्नतम्नें यथार्थ आत्मंकृपा - है इसका दिग्दर्शन कीजिये ७५३ वें इलोक के 
प्रवचनमें-श्षत दो तरह के होते हैं-(१) अंतरंगन्नवत-और (२) वहिरंगन्नत । यान भीतरी परिणामोंमें ब्रत 
शौर वाहरमें जीवहिसा न होस के इस प्रकार का ब्रत । तो प्राणियोंमें दया क रना,किसी प्राणोके प्राणों 
का विनाश न होने देना, यह तो कहलाता है वांह्यत्रतः जौ ६ अंत: कषायें न होना, विपयय कषायके परि- 
णामका त्याग होना वह कहलाता है अंतरंगन्नत । तो श्रव यहां सोचिये.कि अपने श्रापकी अपने आत्मा 
पर कृपा क्‍या कहुलायगी ? भीतर विषय कषायोंके परिणाम न होवा और छुद्ध ज्ञायकस्वरूप- श्रात्म- 
तत्तवका भ्रनुभव बनाता वह हैं आत्मापर सच्ची कृपा । तो अच्तब्रत आत्मापर सच्ची दया कहलाती 
है और श्रन्तत्र तके होते सतनते बाह्य व्रत भी धर्म में सहयोगी बनता है। यदि केवल बाह्यत्रत हो हो 
झौर भीतर में विषय कषायोंका त्यगग न हो वह ब्रत नहीं कह लाता । 


उपबृ'हणगरुणघारी लौकिक कार्योमें अथत्मवान क्यों है,“इस्का दिग्दर्शव कीजिये ७५० वें इलोक के प्रवचन 
में-उपब॒ हणगुणधारी सम्यग्हष्टि जोव लाकव्यवहारमें सब कुछ जानता है, पर वह सत्र बिना विकल्प 
किए, उसमें परिश्रम उठाये विदा यों ही जान लेता है। उत लोकिक बातोंसे अ्रत्मामें कोई प्ररणा नहीं 
करवा -है श्रर्थात्‌ लौकिक वृत्तियोंस उसकी श्रात्मा प्रेरित नहों है, किन्तु परिस्थितिवश्व व्यवहार हो 
जाता है | इस संसार सम्बन्धी बातोंको प्राप्त करने के लिए यह ज्ञानों पुरुष पुरुषा्थवृवेक प्रयत्न 
नहो करता है, क्योंकि इस ज्ञानकी दृष्टि आत्मा की शक्तियांके बढ़ाने में हो लग गई है । यह निर्ण+ किए 
हुए ज्ञानी पुरुष कि मेरे आत्माका उद्धार, श्रतुल श्रानन्द शआप्त हो धकेश तो अपने श्रापकी शक्तियों 
की बुद्धिसे प्राप्त हो सकेगा। आत्मशक्तिमें बाधा देने वाला है रागद्द पमोहभात्र । जहां आत्मामें किसी 
इष्ट विषयमें राग हुम्ना अगवा हद ष हुग्ना वहां ही अ्रात्मामें दुबंलता »। जाती है और उस दुर्बलता में 


दशनज्ञान, चारित्र हीन हो जाते हैँ, वस यही इस पर आपत्ति है और इसी झापत्तिके मारे यह संसारभे 
भ्रव तक रुला चला आया 


घमंवत्सल ज्ञावी पुरुषकी प्रकृति देखिये ८०६ वें इलोकके प्रवघनमें-जंसे किसी पुरुपके मन्त्र शस्त्र 
आ्ादिक किसी भी प्रकार का वल हो तो उस समस्त वबलके द्वारा पुज्य जनोंके उपसर्ग को दर करने में 
समर्थ रहता है, लेकिन जिसके पास यन्त्र आदिकका सामर्थ्य भी न हो तो भी वह उन आदरणीय पुर्षों 
ओर साधतों के प्रति बाघा को सहन में समर्थ नहीं होता । यहां वात्सल्य की बात कही जा रही है । 
वात्सल्य का सम्बन्ध अ्च्तरंग भावना से है। जिसके हृदयमें वात्सल्य भरा हुआ है वह पुरुष अपनी 
सामथ्यं भर पुज्य पुरुषों की आपदाग्रोंका निवारण करता है और वाह्म सामथ्य॑ न रहो हो तो भा 
ह बाधा को सहन नहीं कर सकता है । ऐसा वात्सल्यभावका उन ज्ञानी विवेकी पुरुषोंपर प्रभाव रहता 
है। 

प्रभावनांमका म।मिक विधान, पढ़िये ८१४ वें इलोकके प्रवचनमें-धर्मकार्यका उत्कर्प करना ही प्रभा- 
बना है। परापरूप अधममें किन्वितसान्र भी उत्साह और चिन्तत न रखता चाहिए, क्योंकि अधर्म का 
उत्कषष बढ़ाने से धर्म के पक्ष की हानि होती है और हिसारूप अधम का उत्कर्प होगा। वहां धर्म नहीं 
ठहर सकता। धर्म नाम है सम्यग्दर्शन, सम्यग्नान और सम्यक्चारित्रका । जिस प्रकार सम्यवत्व ज्ञान 
झौर चारित्रका उत्क्षे हो और दुसरे लोग भी अपने सम्वकत्व, गुण, चारित्र के उत्कर्प के लिए यत्न 
कर सके उसको प्रभावना अंग कहते हैं। सो प्रभावनामें रत्तत्रयरूप धर्म की उन्‍्तति ८ ग्रभीष्ट है 
अ्रवर्म कार्य में उत्कर्प तो क्‍या, चित्तमें विचार भी लाना चाहिए, ऐसे विशुद्ध अभिप्राव वाले सम्परहष्टि 
जीबके प्रभावता अंग होता है।. 


( ४५३४ ) . 'संहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम भाय' 


(२६४८०३००) पञ्चाध्यायों प्रवर्नन १३, १४ भोग 


इस बंचाध्यायीके ८२३ वें इलोकसे अन्तिम इलोक तक पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराजके 
प्रववन हैं। सम्मरइष्टिके मुख्य ज्ञानचेतया है, इसमें से सदूगुणोंका पुरण है देखिये 5२४ वें इलोकका प्रवचन-- 
जञानचेतनामें श्रद्धानादि सर्वंगुणोंका प्रकत्व-श्रद्धान  झ्रादिक जो सम्यर्हष्टिके गुण कहे गये हैं वे सव 
बाह्य पदार्थका उल्लेख करके कहे गये हैँ, वस्तुत: जो सम्यग्हष्टिका एक ज्ञानचेतन ही लक्षण है | शान- 
चेतनामें सवंग्रुण गर्भित हो जाते हैं । श्रंगोंमें जो कुछ बत या गया है उनमें ज्ञानो के ज्ञानरुपसे चेतना ही 
चल रही है, यह वात दिखाई गयो है। इस तरह सम्पग्हष्टिका कोई प्रधान गुंण यंदि कहा जाता है तो 
जैसे पहिले स्वानुभ्रूति कहा था इसी तरह समभाना चाहिए कि यह ज्ञानचेतना है, क्योंकि ज्ञानचेतना तो 
सम्पग्हष्टि जीवके निरन्तर रहती है श्रर्थातु श्रपने आपको ज्ञानरूप हूँ इस प्रकार की प्रतीति औंर इसका 
ही कतृ त्व भोकतृत्व सब इसी को लिए रहता है| ज्ञानचेतना ज्ञानीके निरन्तर रहती है और स्वानुशभ्ृति 
इस ज्ञानचेतनाका एक अनुभव वाला रूप है। +. . : 5 
ज्ञानचेतनामें अन्य क्षायोपशामिक ज्ञानोंकी तरह विपय' (अर्थ) संक्रमण नहीं है । ज्ञानचेतना का विपय सदा' 
आत्मा ही होता है। इस प्रकरणको कारण सहित देखिये ८५३ बें इलोकके प्रतचनांशमें-उक्त इलोकमें बताया 
गया है कि सम्यग्हष्टि जीवके ज्ञानचितना की सदा उपलब्धि! है ।. इस छन्दमें यह बतला रहे हैं कि इसका 
क्या कारण है कि सम्यग्हष्टि जीवके ज्ञानचेतना सदा पायी जाता है । इसका कारण यह है कि सम्य- 
वत्वके साथ अविनाभाव रूपसे होने वाली समोचीन ज्ञ।नचितना सदा पायी जाती है-। ज्ञानचेतना होते 
का कारण है स्वानुभ्नुत्या वरणका क्षयोपशम । तो यह झात्मा सहज जिस स्वरूपमें है उस स्वरूपके ज्ञान 
होना, क्षयापशन होता, उसका नाम है ज्ञानचितना । लब्पिमें सहन आत्मतत्त्व भी पदार्थ है उसका 
श्रावरण करने वाले कमेका क्षयोपशम हुआ तो इस सहज झात्मस्वरूपको जाननेकी लब्धि सदा रही । 
अ्रव उपयोग की बात हैं कि जब उपयोग हुआ स्वात्मतत्त्व पर तो वहां सद्भूत होता है, उपयोग न हो' 
तो परका परिचय हाता है, लेकिन ज्ञानचेतनाकी लब्धि सम्यग्हृष्टिके सदा रहती है। यद्यपि सम्यग्दर्शन 
झौर सम्यरज्ञान उत्पत्तिकी दृष्टिसि एक हो काल है, जिम ही कालमें सम्यर्दर्शत होता है उस ही कालमें 
सम्यग्ज्ञान है, फिर भो इन दोनोंका कार्य क/रण माव है, याने सम्यग्द्शनके होने पर ज्ञानमें सम्यकपना 
श्राता है तो सम्यस्शान हुआ कार्य और सम्यग्दशंन हुआ कारण । तो सम्यग्दर्शन के होने पर ही ज्ञान में 
सम्यकपना श्राया, इसका कारण यह है कि जिस समय मिथ्य/त्वकर्मका उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशमत 
होता है उसी समय याने मिथ्यात्वके श्रभावके साथ ही स्वावुभृत्यावरण नामक मतिज्ञानावरणका 
क्षयोपशम हो ही जाता है। यही कारण है कि जिस कालमें सम्प्रक्त्व उत्पन्न होता है उस ही कालमें 
सम्यग्श्ञान हो जाता है। सम्यक्त्व और सम्यग्जान के बाधक क्या हैं ? सम्यवत्व के बाधक तो हैं 
मिथ्यात्वकर्म, अथवा कहो ग्रनन्तानुबन्धी चार कषायें-मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व, सम्यस्प्रकृति और 
सम्यग्ज्ञान बाधक है स्वानुभुत्यावरण। तो दोनों ही कर्मों का एक साथ व्यय होता है,, इस कारण 
सम्यवत्वकोी और सम्यर्शानकी एक साथ उत्पत्ति होती है। स्षो जब तक सम्यक्त्व रहता है तब तक 
यह लब्विछप ज्ञानचेतना भो अद्लण्ड धारा से प्रवाह रूंपसे निरन्तर अवश्य ही रहती है। इस कारण 
सम्प्रकत्व के साथ ज्ञानचेतना का नित्य सम्बन्ध सिद्ध होता-है। तभी ज्ञानचितना को नित्य कहा गया है 
जब स्वानुभृुत्यावरण का क्षयोपशम हुश्ना है तव ही सम्थग्दशन हो गया है। .तो अब तक सम्यर्दशन 
रहेगा तब तक ज्ञानवेतना भी निरन्तर रहेगी और क्षायिकस म्यकत्व होने पर तो .संदेह ही नहीं कि 
ज्ञानचेंतनाका कभी श्रभाव हो । गा, न 
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प्रभत्त अवस्थामें सम्यम्दष्टिके भी पर पदार्थ की एक और उपयोग होंता है,, ।र इस परोपयोगसे सम्यक्‍त्व 
का धात नहीं होता है, क्योंकि उपयोग गुण दोषको निष्पत्तिके लिए समर्त्र नहीं, इसका दिग्दशन कीजिये 5७३ वें 
इलोकके प्रवचनांशमें-ऊपर अनेक इलोकोंमें यह वर्णत ६८ल रहा था .उसी का यहां निश्कर्षरूप कथन कर 
रहे हैं कि इस प्रकार ऊपर कहे हुए गुण और दोषोंमें कारण उपयोग नहीं होता और-व वह उन दोनोंमें 
से किसी का हेतु होता और न उपयोग गुण दोषका सड्॒कारी भी होता, तीत बातोंका यहां निषेध 
- किया जा रहा है। उपयोग ग्रुण दोषका कारण नहीं है । कारण कहते हैं उसे जिससे कार्य. उत्तन्न हो । 
जैसे अ्रग्तिसे घूम उत्पन्न हुआ तो अग्वि धुभका कारण है, इस तरह गुण और दोष उययोगसे उततन्न 
हों ऐसी बात- नहीं है, अ्तएव गुण रोष का कारण उपयोगको नहीं कहा जा' सकता । कारण दो प्रकार 
के होते हैं->उत्पादक और साधक । यहां कारण दब्दसे उत्पादक का श्र्थ लगाना और जिसे साधक 
कारण कहा उसका नाम यहां हेतु रखा गया है । .उपयोग गुण दोषका हेतु नहीं & याने गण दोषका 
साधक नहीं है, ज्ञापक नहीं है । जंसे घुम देखने से भ्रग्तिका ज्ञान हाता है तो क्षूप साधक है और अग्नि 
साध्य है। धुम ज्ञापक-है और अ्रग्नि वहां जानो जा रहो है तो ज्ञापक भो हेतु कहलाता है, उपयाग 
ज्ञापकरों नहीं है, परका उपयोग है इस से दोष सिद्ध-हो और स्वका उपयाग है इस लिए गुणका उत्कर्ष 
सिद्ध हा ऐसा. साधक भी नहीं है, अतएवं उपयोग.गुण और दापका हेतु भी नहीं है। सहकारी उसे 
कहते हैं कि जो कुछ कायमें सहयोग दे । जो साथ रहता हो उसे कहते हैं सहकारी | तो उपयोग 
गुण दोषका सहकारी भो नहीं हैं। ज॑से घड़ा बनाते समय कुम्हारका दन्ड चक्र आदिक सब सह- 
कारी हैं तो इस तरह उपयोग ग्रुण दोषका सहकारो भी नहीं है , तब डपयागका और से गुण दोषका 
निणय न करें कि परमें उपयोग है तो दोष हो रहा, स्वमें उपयाग है तों गुण हो रहा। जो रागभरा 
उपयोग है, जिस के साथ अनेक रागद्वषको कल्पनायें भी लगी हैं उत्त 3पयोग वाले को. तो यह उपदेश 
दिया जाता । वहां से चित्त हटाओ, पर से अलग हटाकर अपने में उपयोग लगाओों । वहां भो सुक्ष्म- 
तया श्रर्थ यह है कि रागद्वघ हठाओ, पर चूंकि उपयोग ऐसे साय साथ रह रहे हैं तो जते कलः 
बताया था कि रागद्वंघके सबंधके कारण इस उययोगको भी गालियां सहनी पड़तो हैं, जो बेचारा 
निरपराध है, जिसका काम प्रतिभास मात्र है, उस पर भी दोष मढ़ा जाता है । तो जब जब उपयोगको 
स्वोषयोगी क रने के लिए उपदेश किया गया हो वहां भाव और प्रयोजन यह लेना कि रागद्वंष विकल्प 
मिटाओ, इससे झात्माका लाभ होगा । 
राग और ज्ञानमें एकाथंता नहीं है, इसका कारण ८८५ वें इलोकके प्रवचनमें पढ़कर ८५६ वें इलोकके एक 
प्रवचनांशमें उनका साक्ष तू अन्तर देखिये-रागका कारण भिन्न है, उपयोगका कारण भिन्न है तब राग और 
उपयोगको समव्याप्ति कंसे बनायी जाय ? राग अपने कारण से होता है, उपयोग अपने कारणसे होता 
है। राग और ज्ञान हम दोनोंमें स्वरूपभेद है, दोनोंक। एक अर्थ है | ज॑ंसे मोठा, रूखा, अनेक प्रकार का 
भोजन आपके सामने है, पर विवेक करके उसका अलग अलग स्वाद ले लेंगे लोग, किन्तु हाथीका एक 
हृष्टान्त देते हैं। जैसे हाथोके सामने घास डाल दो, हलुवा डाल दो, या और कोई मिठाई डाल दो, 
रोटी डाल दो तो वह उन सभी चोजोंको एक में ही लपे- कर एक साथ खा जायगा, वह उनका झलग 
अलग स्वाद न ले सकेगा, यों ही समभिये कि आत्मा के आहार के लिए, अनुभवनके लिए दा नो जें हैं-- 
राग और ज्ञान । श्रव ज्ञानों पुरुष तो रागका रागरूप और ज्ञान का ज्ञानरूप परख कर लेते हैं। वह 
दोनोंमें हित आ्तिका निर्णय कर लेवा। एक साथ दोनों धारायें चलने पर भी उनके स्वरूप भेदको. 
समभ लेगा, पर ज्ञानी .जीव उपयोग और रागके स्वहूपका ज्ञान न कर सकेगा, उसके लिए क्या राग 
और क्या ज्ञान ? जो भी एक पर्याव गुजर रही है उतर्में हा श्रातरें क्वाह्ाकों बुद्धि रब र 
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मेद(तज्ञानमें यह बहुत उपयोगी बांत है समझने के लिए। आत्मा नो रागधारा, ज्ञानधारा चल रह 
है ःगैर चल रही हैं दोनों एक साथ । राग भी काम कर रहा और ज्ञान-भो काम कर रहा, मगर ज्ञान 
का काम कितना है ? एक बल्ब के ऊपर हरा कागज लगा दिया, अब उसमें जो प्रकाश चल रहा वह 
बात तो एक चल रहों है वहां, मगर उस प्रकाशकों देखकर विवेकी कया यह ज्ञान नहीं कर सकता कि 
उर' बिजली के बल्वका, उस प्रकाशनका काम तो प्रकाशन मात्र है जिसमें कि कुछ देखा जाय, पर जो 
यह हरा भरा हो रहा वह बल्वका, बिजलीका प्रकाशनका कार्य नहीं है। यह तो किसो हरी चीज की 
उपाधिकरा काम है । चलो यह तो कागज «गे की बात है । बल्य भी आप रंगीन ले आयें और उसमें 
भी जो प्रकाश होगा उसमें भो तो यह भेद पड़ा है कि दोनों का काम तो प्रकाशना है । यह हरापन 
नहीं है, ऐसे ही प्मभिये कि जोवमें जो कुछ ब्रात इस समय चल' रही है उसमें जो प्रतिभासन है वह 
तो .उपयोगका काम है श्रोर विकार, ग्राकुलता, वासना श्रादिक जो कुछ भी वातें साथमें लग रही हैं 
यह उपयोगका कार्य नहीं है । यह रागद्ट घादिक भावोंका कार्य है। .ऐसे दो भेद व्यानमें श्राये। उन्हें 
अपने श्रापके विषयमें घटित करें। जां बात चल रही है उत्तमें जो विकल्पांश है, ज्ञेयांश है, सुख दुःख, 
आकुलता, व्यग्रता अदिक जा कुछ काये है वह सब रागद्व पादिक भावोंका विकार है। ज्ञानका कार्य 
तो प्रतिभासना है । ज्ञान तो भेरे गुणमें है ।. राग मेरे गुण में नह। है । ता प्रतिभाप्तन तो मेरः कार्य है, 
पर आकुलता सुद्च दुःख रागद्व ष ये मेरे कार्य नहीं हैं। वह प्रतिभासन तो मेरो करतूत है, मेरी चीज 
है। ये रागद्व ष मेरो चोज नहीं है । प्रतिभासन मेरे श्रनर्थ के लिए हो ही नहीं सकता, क्योंकि वह मेरा 
तत्त्व है, मेरा कतव्य हैं, लेकिन रागादिक भाव तो अ्रनर्थ के लिए हो होगा, क्योकि यह परभाव है, 
श्रौपाधिक भाव है, मेरे स्वरूपकी चोज नहीं । ये तो मेल कहला.ेंगे है । परभावका, परद्रव्यका संबंध 
होने का नाम मेल है। चाहे वह सफेद चिकनी वढ़िया चोज दुपरे में लगो हो तो वह्‌ हे पदार्थ के 
लिए मेल ही हैं । जैसे यहां मनुष्य इन गाय, भंस, घोड़ा श्रादि का देखकर ऐसा समभत्े हैं कि ये कुछ 
नहीं हैं। उनमें कुछ ऐसी खास बुद्धि नहीं जगती, ये मेरे लिए काई हर लाग्रक उपयोगी नहीं 
हैं, इन्द्रियविषयोंके उपयोगी नहीं हैं, ऐसे ही गाय बेल झ्रादिक इन अर 3 आक देखकर समभ : होगे 
कि ये कंसी भ्रटपट चाजें हैं, कैसा ये दो टांगोंसे खड़ हैं, केसा सोधे चल रहे हैँ । ये तो सब बड़े श्रटपदे 
से लग रहे हैं, ऐसा अटपट क्या उन गाय, भेस आदिक पशुओंका ने लगता होगा ? तो अपने' लिए पर 
का सम्पर्क मेल हो है| चाहे वह बढ़िया हो, घटिया हो, उस रा लिए ये समस्त पर मेल है, इसा 
तरह मुझ आत्मवस्तुके लिए ये समस्त रागादक «व मेल हैं श्रौर उपयाव यह ज्ञान प्रतिभास, यह 
जागैन, यह मेरा ग्रुण है, मेरा चीज है । सूक्षनदृष्से वहां पर भा भेद आयगा। यह इन्द्रियज ज्ञान मेरे 
लिए मेल है, मेरा स्वरूप नहीं है, पर थोड़ा ५क स्वक विकाससे हुआ है। इस हृष्टिमें कहा जाता है | 
तो रागके भिन्न कारण हैं, ज्ञानके भिन्‍न कारण हैं, स्वरूपभेद हं, विधिनेद है, ज्ञान पर चीज के हटने से 
हुआ, राग परचीजके आने से हुआ । तो जहां ये सारे भेद प्रतिपक्ष रूपसे चलते हों वहां राग झोर ज्ञात 
को एक कंसे कहा जा सकता है ? | ३ मिल 
परोपयोग अथवा राग होने से ज्ञानचेतना मिट जायगी, ऐसा सन्देह जिनको हा वे ६२२ वें इलोकका एक 
प्रवचनांश पढ़कर सनन्‍्देह दूर करलें-राग कंसे होता है ” फिसो कमके उदयका निन्नित्त पाकर । कौन से 
कर्म के उदयके निमित्तसे ? चारित्रावरणके उदयसे, अथवा कही च।रित्रम 4 2 क के उदयसे राग- 
भाव होता है, सो उस राग भावसे अथवा कहो चारिनर मोहनीय के उदय से सम्बवत्वका घात नहीं हो 
सकता । राग भावंका यह अधिकार नहीं है कि बह कहती के बारे में कुछ कर सके । हर 
कारण तत्वार्थसूत्रमें. ८ वें. अध्यायमें जदां कम के ताम लिए गये हैं वहां मोहनीयका नाम दो भेदों 
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लिया है | दर्शनमोह और चारित्रमोह दर्शनमोहके उदयसे मिथ्यात्व होता है, रागभाव के कारण या 
चारित्रमोहके उदयसे मिथ्यात्व नहीं होता, यहां वस्तुस्वरूप बताया जा रहा है। कहीं यह वात्त न ग्रहण 
कर लेना कि देखों यह कहा जा रहा है कि रागभाव भो रहे, सम्यक्त्व भी रहे, कोई विरोध नहीं, तो 
हम तो घरमें रहकर खूब डटकर रागभाव करेंगे, क्योंकि बताया: ही जा रहा कि राग भी रहे, सम्यवत्व 
भी रहे | अरे जिसके सम्यक्‍त्व रहता है वह कम के उदयसे रागभाव हो तो उससे भो विरक्त रहता 
है। यह बात तो अपने आपमें परखलो कि अपने आपमें जा राग जगता है उस रागसे आपको प्रणा है 
या नहीं । जो कुटुम्ब, परिवार, वेभव, घर सम्बन्धी राग जगता है चित्तमें उस रागसे थ्रापको ग्लानि है 
या नहीं ? उस राग से हटने के लिए आपको भीतर में तड़फन है या नहीं ”? यदि उस राग को भला 
मान रहे हैं तो तो सम्यक्त्व नहीं है । राग दो किस्मके मान लें-एक तो विषयोंका राग और एक उत्त 
रागों का राग | उदय आया, तन सह सके, विषयों में लग गये, यह हुआ राग, इतना तक तो सम्यग्हष्टि 
के सम्भव है, लेकिन उस राग में भी राग रहे, उस राग से भी ग्लानि न आये ता ऐसा राग सम्यग्हष्टि 
के नहीं होता । ऐसे रागको मिथ्यात्व कहते हैं जो रागमें राग बनाये । राग तो मात्र राग है, रागभाव 
सम्यक्त्वका विधातक नहीं । दशन माह का उदय ला सकने -ला नहीं । गुग दा हैं-चारित्रगुण और 
सम्यक्त्व ग्रुण । सम्यक्त्व गुणकी प्रकिया उस ही में होगी, चारित्र गुण को प्रक्रिया उस ही में होगी, तब 
दंकाकार का यह कहना कि रागकी ऐसी शक्ति है कि वह दर्शनमोहका उदय ला सकता है, यह कहना 
युक्त नहीं 


ओऔपदमिक, क्षायोपश्नमिक व क्षायिक सम्यकत्वमें स्वानुभुत्यात्मकरसास्वादक। भेद नहीं है, मनन कीजिये 
8६३६ वें इजोकके एक प्रवचनांशमें-सम्यक्त्वके तोन भेद हें-श्ोपशमिक, क्षायायशम्रिक्र, क्षाथिक ये भेद 
स्थितिके भेद से हैं, भयवा कर्मो की दशाके भेद से हैँ, किन्तु स यकत्वमे स्वयं में कोई भेद नहीं पड़ा है । 
क्िसो का स्वाद जो कोई खायगा उसको वेसा हो आयगा जेसा सबको आता है। कभो कभी आहार 
करते समय जब कोई मां यह कहती है कि यह चोज अ्रमुक चीजके साथ खावो महाराज, ता हमें थाड़ा 
मनमें यह हसी भरा जाती कि देखो-इनके मनमें है कि जसा स्वाद हम लेततो हैं वंधा हो स्वाद इनको श्रा 
जायगा | तब ही तो वह ऐसा कहती हैं। तो जो मिश्री खायगा उसको स्वाद भो वेसा दो आयगा । 
किस्ती को कम मिन्नी मिलो है तो वह कम देर तक स्वाद लेगा, जिसे अधिक मिश्री मिली है ता वह 
अधिक देर तक स्वाद लेता रहेगा, मगर मिश्रो के स्वादमें तो अन्तर न भरा जायग। । कहों ऐसा तो न 
हा जायगा कि थोड़ो मिश्री खाने * वाले को करेला जंता स्वाद आये और अधिक खाने वाले का और 
तरह का स्वाद आये । सबको स्वाद एक किस्मका आयगा । ऐसे ही सम्यवत्वका स्वाद स्वानुभूति स्व- 
रूप है। स्वाद सबमें एकसमान है। चाहे श्रीौपशमिक सम्यग्दष्टि हो चाहे क्षायिक सम्बग्दष्टि हो अथवा 
क्ायोपशमभिक सम्यर्हष्टि हो, सभीको स्वानुमूत्यात्मक आनन्द ग्राता है। जब अपने आपका मैं ज्ञान-- 
मात्र हैँ, इस प्रकार से अनुभव में लेते हैं उत्त समय वही अमीर है। उसके समान लोकमें कोई पुरुष 
नहीं । अपने आत्मापर श्रद्धा करो, मोक्षमार्गपर श्रद्धा करो, जीवन सफल हो जायग।। 


ज्ञानचितना के लाभ के सामने तिलोकसम्पदालाभ नी तुच्छ है, पढ़िये ६३६ वे इतोकक एक प्रवचनांशमें-- 
देखा भैया, हो गया ढेर लाख करोड़का, तुम ता श्रकेल ही हो, निराल हो, धरोर छोड़कर जाना पड़गा 
मरण होगा और जब्र है तब भी तुम्हारा कुछ नहीं है । उत्तमें दया सार है ? एक ग्ात्मस्वरूपका भान 
ही, ग्रात्मस्वरूपकी हृष्टि हो तो इससे बढ़कर जग तमें कहीं कुछ वेमब नहीं । एक मेरी आात्महप्टिके 
कार्यफकी, छोड़कर बाफी सारे काम, सारे लोग, साटी वस्तु्वे किसी भो प्रक.र परिणमें, मेरा उससें 
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कोई दखल नहीं है । मेरे को उनमें कोई क्षोम न होना चोहिए । यह ज्ञानचेतना को वैभव जिसने पाया 
वह वास्तवमें अमीर है,-शेष तो गरीब हैं, तृष्णावान हैं श्रौर फिर उस तृष्णावानोंमें जो कृपंण हैं वे तो 
दयापात्र हैं। जिन्होंने आर स्वरूपका अनुभव नंहीं किया वे पुरुष : दुःखमें हो रहेंगे, चाहे राष्ट्रपति वन 
जायें, चाहे सर्वविश्वराष्ट्रसंधके प्रधानमंत्री बन जायें, या कोई भी बड़ा से बड़ा पद मिल जाय, जो कि 
लोकव्यबहारमें माना जाता -हो, तो वह भी दुःखी रहता, व्याकुल रहता-। तो एक ज्ञानंचेतवा वैभव 
प्राप्त हो इसके लिए यत्व करो । श्रापको इसका महत्व दिलमें समाया है इसकी निश्ञात्री यह है कि 
श्राप सोचें कि जैसा' तन, मन, धन, वचन परिवारके“लिए लुटा रहे हैं, दुनियामें इज्जत पाने के लिए 
जुटा रहे हैं उतना तन, मन, धन, वचन एक ज्ञानंके खातिर हम समर्पण करने के लिए तैयार हैं या 
नहीं? यक्िश्तैयार हैं ता! समझो कि इस ज्ञानचेतनाका महत्व हमारे चित्तमें समाया है | उस ज्ञानचेतना 
के संम्वन्धमें यह प्रकरण चले रहा है कि ज्ञानचेततनाका विघोत होगा तो सम्यकत्वके विधात के साथ 
होगा सम्यकत्वका विधात दर्शवमोहके उदयमें होगा । बेचे खुचे राग भाव सम्पेक्त्वक्नो, ज्ञानचेतना को 
मिठानेमें'समथथ नहीं हैं । कल - कक 5 ' 
पे वैभ्ाविकी झाक्तिके वर्गृनके प्रवगम विभावोकी चार प्रइ्नोंमें जिज्ञासा हुईं थी, उस स्वलसे सम्बन्धित पांच . 
भावों के वर्णूममें देखिये पारिणामिक भावके स्थलमें सहजपरमात्मतत्त्वकी महत्ता, ६७२ बे इलोकके एक प्रवचनांशमें- 
जिसके चित्तमें यह भाव नहों भरता कि इस घनवैभवसे बढ़कर मेरा सहज भाव है उसको धर्मकी बात 
मिल ही नहीं सकती । या तो दिल बहलाना, तफरी आादिक करना, यह तो कुल परम्परासे चला आया 
है। मन्दिर जर्नि चले रहा है, आदत बची हुई हैं कर रहे हैं घ्मंको वात । मगर मोक्ष मार्गका लाभ 
नहीं मिलता! मीक्ष॑मार्गंका लाभ जगतके सारे वेभवोंकी उपेक्षा तब तक न हो तब तक आत्मरुचि 
क्या ? और जव॑गत्मेरुचि नहीं तब मोक्षमरार्ग भी नहीं ? जितने दिखने वाले लोग' हैं, (जिनके बीच 
श्राप कुछ व्यवहार करते हैं. सबके सब ये घुृतिय! श्रापको यह जचने लग॑ कि ये तो मौयामय है, ये तो 
असमानर्जीत्तीय द्रव्यपर्यायें हैं, वास्तविकता इनमें क्या हैं? जब तक हम यों न समझें तब तक समरक्ो 
' कि हमने अभी धमंका*मार्ग नहीं पाया । मेरे लिए मैं हो हूं, इ थे को हो निगाहमें रखकर बोलो-तुमही 
साता हो, तुम ही पिता हो, तुम ही ग्रुरु हो, तुम ही बन्धु हो, तुम ही रक्षक हो, स्व कुछ तुम हो हो, 
ऐसी अ्रपत्ी शोर. हष्टि कर के अपने आपमें विराजमान प्रश्चुकी मक्तिमें तो श्रायें हमारे पृज्य परमात्म- 
देवकी दिव्येध्वनिमें यह है उपदेश हुआ है । उन्होंने यह कभी उपदेश नहीं किया कि तुम मेरी ही भक्ति 
में रहो। मेरेसेही गिड़गिड़ाते रहो मेरे से प्राथना करते रहो. तो तुमको सुख मित्रेगा, मुक्ति 
मिलेगी जबकि अन्य लोगों ने डटकर केवल यह ही कहा कि तुम बस मेरे को भजो, जरा भो और 
कुछ मत सोचो, तुमको मुक्ति दिला दंगे। कंसा यह तिष्पक्ष अनुशासव है, इसे पएकर भी यदि जड़ से 
प्रीति नहों मिट रही और अपने चंतन्यस्वरूपसे प्रीति नहीं जग रही तव-क्या ठिकाना होगा ? देखो- 
झपने आरपमें अपने प्रभुको । यह है पारिणासिक भाव | ग्रात्मद्रब्यकी जो तिज सहज प्रकृति है, स्वभाव 
है, स्वरूप है वह है. पारिणामिकभाव। यह भाव व उदय से है, व कम के उपशमसे है; न क्षयसे है, नम 
क्षयोपशमसे है । 53 हु मी । 
विपरीत बुद्धि ही महिती विपत्ति है, इसका दिग्दर्शन कीजिये ६६०-६६< वें इलोफुके एक प्रवचनांशमें- 
प्रसंग यह चल-रहा है कि दश्नमोह के उदयमें जोवके' मिथ्यात्वभाव होता है । जीवकी, श्रद्धा विपरीत 
धर्मे हष्टान्तपूर्वेक कहा जा रहा है कि जेसे .मदिरा पीने वाले पुरुषकी बुद्धि 


हो जातो है, उसी सम्बन्ध' है हर हे बम: कप 3 
मदिराका नज्षा चढ़ जाने .पर भ्रष्ट हो जातो है तव ही “तो मद्यत यी पुरुष या घतूरा खाने वाला 
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पुरुप शंख झ्रादिक सफेद -चीजोंको पीला.सममता है, उप्तको बुद्धि अआइंट हो जाती. है, उल्टा: जानता: है;' 
और कद्ाचित्‌ कभी कुछ कठित भी कह दे तो भी मद्विरापायी. पुरुषकों वात सहो: नहों मानी. जाती:।. 
सूत्र जी में बताया है कि उत्मत्त पुरुषकी भांति विपरीत ज्ञामोंमें बुद्धि हो: जाती. है. वह कभी स्थीकों: मां, 
भी कह देता, कमी मां को स्त्री भी कह देताऔर कदाचित्‌मां को मां भी. कह देता तो भ्री वह सिश्या: 
ही माना जायगा, क्योंकि वहां हृढ़ता नहीं है, स्वच्छता नहीं है । तो जसे मदिरापायी पुरुष यथार्थ: वृद्धि 
नहीं रख पाते, इसी प्रकार दशनमोह कर्म के उदयसे ग्रह जीव:यथार्थ,.बुद्धि नें रखे पाता ।.ब॒न्त संत्त 
में दुःख है: तो-इतना ही है कि हमरा जान व्यवस्थित नहीं रह पाता-। कष्ट ओर कुछ है हो नहीं..। घर, 
मिर गया तो गिर जाये दो, दुनिया के सभी घर गिरा करते हैं। कोई-परिजत गुजर गया तो क्या करें,. 
सब जीव यहां गुजरते ही हैं| संत्तारकी रीति ही यह है । खुद गुजर गये, देहसे अ्लम हा गये: तो.यह तो. 
होना ही पड़ेगा । श्रायुकूेसका उदय जब तक है तव तक देहमें हैँ, जब न रहा वो देहसे:निकृल, भागे.। 
इसमें कष्टकी बात क्या ? घर छूट गया तो क्या तुकवान ? छूट गया तो आगे कहीं जायेंगे | तो झंमप्तार., 
में. दु:ख. किसी बातका नहीं हैं ।.दुःख है तो एक इस. विपरीतबुद्धिका.। विउरोत बृद्धि कहो अ्रथदा मोह, 
कहो, सारा दुःख- मोहका है, और इसी कारण. जवने -मोह पर विजय पाया है. बह हो सन्‍्त कहलाता 
है, वह ही उत्तम- पुरुष कहलाता,है। देखो मोहियोंके पर मोही भी नहों पड़ते और निर्मोह, के पैर 
निर्मोह भा पड़ते औय मोहो भो पड़ते ।. भले ही मोही कुदेवोंकी पुजा करते वाले कुछ लोग हैं. ले।कन्, 
यह मोदी है, ऐसा जानकर वे भा नहीं पूजते । वे उन्हें भगवात समझते ऊँ. . कल भली बात मनमभें रखत 
हा हैं । भलेही. उन्होंने स्वहप सहो वही जाने पाया इश्ननलिए भिथ्यात्व है, लेकिव बाच यह कही जा. रहा 
कि मोह अच्छी चीज- नहीं होती, अश्रन्यथा मोहियोंको पुजा होता । प्रयु (जा ही. क्‍या है कि निर्मोह अवब-. 
स्था-उत्तप चीज 
बृत-अवस्था्ें भी अच्छस्तत््वकी अन्त: प्रकाशमावता परखिये ६६४ वें इल्लोकके एफ प्रवचनांशमें-जसे: 
भेषों से झ्राच्छन्त सूर्य उसका प्रकाश नहीं है, लेकत सूर्य में स्त्रयं में प्रकाश है कि वहीं ? भेवाकों घट 
था गई। अब यहां अका ५ रुक गया, तो उक गया, तो रुक तो गया प्रकाश, लेकिन सर्य- में स्वय देना 
यहां अंधेरा! है / वह अपने में <क्राशवान है | तो इसा तरह द्रव्यहह्टि से यदि निरखें.ता आत्मा श्रयमे 
स्वभावसे स्त्रयं ज्ञानस््ररूप है, १९ श्रा गया हैं ज्ञानावरण, तो. यह ज्ञानस्वछूप आत्म: प्रकाशमें नहीं शा 
रहा है । जेसे इन बादलोंके ऊपर हवाई जहाज चलता है, बादल बहुत नोचे रह जाते हैं, ऊपर हृवाई 
जद्वाजसे चलने वाले जोगोंको क्या तकलोंफ है ? वलिकरि उसमें बठे हुए तो मीचे के बादलोंका, मजार। 
देश देखकर खुश होते चले जाते हूँ। उन्हें कष्ट कया ? तो इस तरह इन सब -कमेकलंक श्रावरण, इन 
से परे जो- ग्रात्वा निजज्ञानस्वरूप है उस ज्ञानस्वकूप तक जो पहुँच गया, वहां जो विहार कर रहे 
उ्तको बया श्र वे तो कर्म और कर्मफलका हृदय देखकर ज्ञाता हृष्टा रहते हैं । तो यों इन. सब 
आवरणकर्म, नोकम इन सबसे परे जो भेरा झन्त: ज्ञानज्योतिस्वहूप, है उस स्वरूप तक पहेँवनेकाः पौरष 
करलें । ये दिखने वाले मायामया हृश्यमान पदाथ तेरे साथ सदा-न रहेंगे ; इसके परिचय में तथा मत 
वचन, कायकी जो क़ियायें होती हैं उनमें भी यह. आ्रास्था मतः रखें कि ये मेरी चोज हैं। तच्वज्ञानी 
पुरुष जातता है कि मैं जो कुछ कर रहा हैँ या जो कुछ मैंने अब तक किया वह एक अज्ञानमय चेष्टा 
हैं । कंसा निराला हैं यह ज्ञान | बंदना भी करते हैँ, सिर थी मेकाते हैं, पर विवेक हैं कि यह ते सब 
धज्ञानकी लीला हैं। यों करता, यों चलता, ये सब अज्ञानको चेष्टायें हैं और भीतर जो एक. ज्ञानज्योति 
स्वृय अच्तस्तत्त्व है, उत्का.जो किरण है, जो जमनगाहट है वह है एक ज्ञानचेण्दा.। यहां तक जिसकी 
विरक्ति है, उपेक्षा हैं, पेनेंका मर्म तो उसने पाया। और, यहां थोड़ा बहुत वर्म की वात -सोरझ लेने वाले 


प 
रे 


४ श नि ५ 
( ४४० ) .,. . , ; -... सहजानन्द साहित्य ज्योति प्रथम मांग 


य॑ कुछ ऊपरी बातें करने वाले यहीं खुश हो रहे, समझ लेते कि मैंने बहुत धर्म कर लिया और दुधरों 
को में बहुत घर में लगां देता हूँ । श्रे धर्म में लगता क्या और लगाना क्रया-पहिले तो यही जानों। 
किसना ग्रम्भी र श्रौर कितना शान्त मैं अन्तस्तत्त्व हूँ । तो वर्तमान पर्याय जो कुछ भी है वह सन्तोष का 
साधन न कनूल करें। इससे तो हटना है. यह पर्याश्र-इससे हटकर श्रागे बढ़ना है । यह मेरा कोई परम 
धाम नहीं है । 
़ सम्यक्त्वगुण ओर सम्मफत्वघातक दर्शयमोहनीय कर्मका अत्तित्त्व परण्षिये १००६ वें इलौकके प्रवचनमें- 
सम्यवत्वगुण जब पुथक्‌ है, उसका स्वरूप निराला है, भिन्न लक्ष्य है, भिन्न लक्षण है याने ज्ञानसे जुदा है 
ओर ज्ञानके लक्षणसे जुदा लक्षण है उसका तब दर्शवमोहनीय कर्म भो जुदा लक्षणवाला है, इस कर्मका 
किसी कर्म में अन्तर्भाव नहीं किया जा सकता । किसी भी नयसे दर्शनमोहनोय कम को किसीमें शामिल 
नहीं कर सकते। यों समझ लोजिये-जेसे कोई सवासे चलतो है माना जहाज चला तो उसके चल 
सकने में एक दिशाप्रदर्शंक होना चाहिए-च।हे वह नक्शों द्वारा हो, चाहे लाइट लगी हो. चाहे बड़ा 
डंडा गड़ा हो, दिद्याप्रदर्शन हुए बिना जहाजका चलना नहीं बनाया जा सकता । पानीके जहाज का भी 
चलना देखलो-उसमें भो दिशाप्रदर्शनके संकेत रहते हैं। किस झोर ले जाना है जहाजको और ज्ञान भी 
हो सब बातों का शौर उसे चलाये भी तो श्रपने लक्ष्यपर १पहुचता है, इसी तरह जो हमारे लिए दिशा- 
प्रदर्शन की बात है वह मित्रता है सम्यग्दर्शन से। इससे चलना नहीं होता, चलना होता है सम्यक्‌- 
चारित्र से | मोक्षमार्ग में चलना, बढ़ना, पर दिशाप्रशंन न हो तो चलने का काम नहीं बन सकता । 
चलेगा तो उल्टा चलेगा, खतरा होगा, घोखा खायगा । देखिये जब कभी स्टेशनोंका फोन खराब हो 
जाता है, बीच के तार वर्ग रह टूट जाते हैं तब गाड़ी श्रागे नहीं चलतो । बोचमें ही किसी स्टेशन पर 
रोक दी जातो है, और कमो कोई ऐया ही समय ञ्रा जाय झौर बहुत देर हो जाय तो इंजनवाला श्रगर 
देयालु हो तो खुद खतरा मोल लेकर गाड़ी को स्टेशन पर छोड़कर खालो इजनको आगे के स्टेशन तक 
ले जाता है। वहां स्टेशनमास्टरसे लिखा लेगा कि कोई गाड़ी नहीं ग्रा रही है, न श्रावेगो, तब वह 
इंजनको वापिस लाकर भाड़ीको जोड़कर ले जाता है | तो यह दिशाप्रदर्शनका, लाइनक्लियरका साधन 
न रहे तो कोईकाम नहीं बन सकता । तो चलनेमें दिशाप्रदर्शनकी बात कितनी सहायक है । सम्यग्दर्शन 
ऐसा ही दिद्यात्रदर्शंत करता है। यहां चलो, यहां रमो, यही स्वच्छता है, यही हित है। वाहरमें 
सर्वत्र तेरी बरबादी है, इस सम्यवत्वको ही माता, पिता, मुरु अ्रथवा रक्षक सभी कुछ कह सकते हो । 
इस भुले भटके जीवका सहारा यही एक सम्यक्त है । सम्यक्त्वके कारण ही यह समझे बठती है कि 
किसी भी बाह्य पदार्थ में सारपनेका विश्वास न करें, किसा से भी अपना हित न समभें। तुम स्वर्य 
एक स्वच्छ ज्ञानज्योति स्वरूप हो । अपने भआपमें रमो । बेठी, ऊबम न करो । झ्ारामसे बैठ जावो-यह 
उपदेश हमें यह सम्यवत्व देता है। कुछ लह र उठना, कुछ तरंग ली विकल्प करता, चुलबुल' 
मंचाना यह सब ऊधम है, पर माहो मोही जहां स,रे ऊधम मचा रहे हों तो फिर कौन किसे ऊवभी 
कहे ? सत्य तो इतना है कि जिवना यह ज्ञानमात्र अ्रतस्तत्त्व है। वस जा है सो है, यह दिशा बताता 
हैं हमें सम्यक्त्व । ऐसे सम्यक्त्वगरृुणका जा घात करता है उसे कहते हैं दर्शनमोहनोयकर्म । 
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अंजुली करके पिया करते है । अम्नत को चर्चा कथाओं में बहुत बहुत आ्राया करतो है। कोई कहता है 
कि किसी ने ग्रमुतफल दिया वह अमर हो गया। तो वह अमृतफल किप्त तरह का होता होगा ? कोई 
फल जैसा है या अमृतरस कोई शर्बत जैसा है ? कहां से मिलता है और पीने से श्रमर हो जाता है ? 
वे संब कथायें केवल उपन्यास जैसो हैं । उनमें सच्चाई नहीं है ! श्रमुतरस कहीं नहीं पड़ा है व श्रमृतफल 
कहीं नहीं है जो कहीं पेड़ों से मिलता हों या कोई ढेला के रूप में कहीं प।या जाता हो । तब फिर वह 
श्रमृत क्या है ? निविकार पद्धति से उत्पन्न हुआ ज्ञान ही अमृत है, हम श्राप सब ज्ञानस्वरूप हैं। ज्ञान 
के सिवाय हम आपमें कोई स्वरूप नहीं भरा है। जब हम ज्ञान टो ज्ञान मात्र हैं। इस विधि से अपना 
चिन्तन करते हैं और ज्ञान में केवल ज्ञान स्वभाव को ही धारण करते हैं उस समय ज्ञान में ज्ञान स्वरूप 
ही विषय रहने के कारण एक निविकल्पना जगती है और उस निविकल्व पद्धति में जो ज्ञान जगता है 
बस वही अमृतरस है । लोग कहते हैँ कि अ्मृल को पोने से अमर हो जात। है। “लो वह अमृत क्‍या 
है ?' बस अपना शुद्ध ज्ञान | शुद्ध ज्ञानहष्टि हा । मैं ज्ञानमात्र हुं इस प्रकार को प्रतोति अनुभूति हो, तो 
वह अमर हो गया । 


जान सुधारस पान से श्रमरत्व प्राप्ति-विशुद्ध ज्ञनानुभुृति सुधारस के पान से श्रमरत्व केसे हा 
गया सो देखिये-श्रात्मा तो श्रमर है, आत्मा १। स्मरण है हो नहीं, लेकिन इसको सुध न होने से मैं मर 
जाता हूं। मर जाऊंगा इस प्रकार की शंका लोगों का बनी रहती है । इससे अमर नहों कहलाते । जंसे 
किसी के धर में घन गड़ा हुआ है श्ौर उसका पता नहों है तो वह तो गरोब है और पता हो जाने पर 
चाहे वह मिल नहीं पाया श्रभी तक लेकिन उसका ज्ञान हो जाने पर यह बात आ गई कि मेरे घर में 
इतना धन गड़ा है तो इतना ज्ञान होने से ही उसके भावों में परिवर्तत हो गया । कुछ ढसक सी भा 
जाती है । धन मिलने पर तो भ्रमीर है ही । इसी तरह यहां भी समझ्ियें कि यद्यपि मैं आत्मा अमर हूं 
कोई भी पदार्थ हो सभी अ्रमर हैं किसी का विनाश नहों होता । श्रात्मा भी सदुभूत हूं, मेरा भो विनाश 
नहों होने का, लेकिन ऐसे सद्भूत आत्मा का परिचय जब अज्ञानी जीव को नहीं रहता तब वह पद-पद 
पर मरण को शंका देख्त। हैं। सभो लोग अनुभव कर सकेंगे। अगर मरण की कोई बात ग्ाती है ता 
घबडाहट होती कि नहीं ? हाय मैं मरा, मेरा यह सब कुछ छूट रहा तो मरने पर यह घबडाहट क्यों 
है उसके दो कारण हैं (१) अहकार (२) ममकार। शरीर में अ्रहबुद्धि लगी है यह मैं हैं, और बाह्य 
पदार्थों में ममता लगी हैं। यह मेरा है उसका भी ख्याल श्राता है कि ये मेरे इतने पदार्थ बिछुड़ यां 
दुःखी होते हैं। ये दोनों बातें भ्रम में न रहें, इनका यथार्थ बोध हो । मैं श्रात्मा देह से भिराला ज्ञान- 
स्वस्थ हूं, जिसे कोई नहों समझ रहा ऐसा मैं ज्ञान सामान्यात्मक आत्मा यहां न रहा, और को चला 
गया, पर मैं तो श्रमर हूं। यहां से चले जाने में मेरा कोई बिगाड़ नहीं। यह बात जब तक समझ में 
नहों श्राती तव तक मरने की शंका मिट नहीं सकती | 


देह से आत्मा की भिन्नता परखिये ७ वें ब्लोक के एक प्रवचनांशमें-कमलिनों पत्र में जल का तरह 

देह में रहकर भी आत्मा की भिन्नता-जसे पानी कमलपत्र पर नहीं ठहरता है, कमल पन्न में पावी भरा 
हो तब भी वह पानी कमलपन्न से निराला है इसी प्रकार यह आत्मा देह में रहता हुँता भी .इस देह से 
निराला है। यद्यपि पानी सभी पत्तों से निराला है किसो भो पत्त में पानी का प्रवेश नहीं और पानी में 
पत्त का प्रवेश नहीं । तो स्वरूप दोनों का पृथक है फिर भो कमलप्त्र का जो दृष्टान्त दिया है वह एक 
झोश्रता से समभने के लिए दिया है। कमलितनी का पत्र ऐसा खास होता है क्रि उस पर पानी का 
चिपकाव होता हो नहीं है । इतना चिकना पत्र है कि उस पर पानी दुलकता रहता है। चिपकता नहों 
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हैं। जैसे कि अन्य पत्रों पर पानी पड़ा हो तो कुछ पाती का अंश है पत्ते पर यह दिखता है,- पहिघान : 
सक्ते है, पर कमलिनी का पत्र पानी में ड्ुवा देने पर बाहुर निकाला जाय त! तरन्त ही. निकाला जाने: 

र भी कोई नहीं पहिचान सकता कि यह पत्ता पाती में था । इतना चि ता है.कि पानी की एक, 
बुत भी उस पर ठहरती नहीं है तो शोप्रता से समझने के लिए यह दृष्टान्त दिया है कि देखें जैसे पानी 2 
कम लिनी-पन्न में रहता हुआ भिन्न ठहर रहा है इसी प्रकार यह ग्रात्मा स्वभ्ावतः देह में रहता हन्रा . 
भी शिन्न है। जवप्पपने आपके शान्तस्वरूप पर दृष्टि दी जाती है तो यह ज्ञानमय आत्ना ही केवल नजर, 
आता है शरीर के ाथ नजर नहीं आता । बाहर इन्द्रियों से कुछ निरणखते हैं तो वहां ऐसा मालुम : 
होता कि यह ही तो जीव है और दे निराला जीव है ऐसो पदहित्राव नहीं हो पात्ती, लेकिन जीव: 
नियतत स्वभाव से देहसे निराला है अन्य सर्व पदार्थों से,निराला है । मेरा स्यरूप क्रिसीभो वस्तसे मिला , 
हुआ नहीं है । - २ 


.. अपना एक मात्र सार कर्तंव्य देखिये २० वें ब्लोक के एक प्रवचनांशमें-अपने को शानस्वरूप - अ्रनुभवः 
करने का कत्त व्य-हम आपको यह हो झ्नुभव करना चाहिए अ्रधिक समय कि मैं आत्मा नानस्वरूप 
हूं, उत्कृष्ट आवन्दमय हूं । प्रभु जो कोई हुआ है वह मेरा ही जंसा झात्मा था और उन्होंने भेद विज्ञान 
किया । पर को पर जाना, निज को निज जाता, पर से उपेक्षा,को, निञ्र में अनुराग किया और अपने 
झपमें केवल एक ज्ञानज्योति स्वरूप का अनुभव क्रिया। मैं ज्ञानशात हूँ । ज्ञान के सिवाय मेरा और 
कोई स्वरूप नहीं । बसा इस ध्यान के प्रताप से उच्तका कमंमल दूर हुआ और प्रभु वत गए। तो यह हीं. 
विधि मैं ककू तो क्यों न प्रश्चुता. पा स़कू गा | मेरा जीवन में प्रगग्नाम केवल एक यह है कि मैं-प्रभु वन 
में अरहंत होऊ, परमात्मा वन जाऊ, ऐसा अपना धोग्राम सोचना चाहिए | मृझे और कुछ नहीं- बसद्धा 
है, क्योंकि अन्य कुछ बनने में मेरे को सार. कुछ न मिलेगा | सब स्वस्नवत्‌ अपम्तार बातें हैं इमलिए मैं 
झौर कुछ नहीं बनना चाइता मुझे तो परमात्मा स्वरूप पाता है। प्रभु होऊगा, ऐसा अपनी- प्रभुता का: 
प्रोग्राम याद चित्त में है तो ज्ञान की बात, धर्म की बात, मुक्ति की वात श्रव सुहाने लगेंगी और अगने: 
में प्रश्चुता का प्रोग्राम नहीं है तो धर्म कितता ही करते जावोी, वहु एक करना ही है, पर वास्ततिक लाभ 
नहीं मिल सकता । इसलिए अपने आपको ऐसा सोचें कि जो अ्रहंत का स्वकृप है सो मेरे स्व॒छूप' में 
है; में अपने को ज्ञान मात्र निर्दोप वीतराग झानत्क््मय निरखता रहूँ और किसी पर वस्तु को- महत्व त 
दू तो मैं अपने इस ज्ञाचमय आत्मेतत्त्व ध्यात के अरता। से परमात्मस्वरूप हो सकुगा / तो ऐसा: अ्पवा : 
ख्याल बनना चाहिए कि मैं मनुष्य हुआ्ना है. तो इसलिए इुश्ना हैँ कि ऐसा उगाय बना लें कि जरोर कर्म, 
विभाव, जन्म मरण आदि सारे मेरे संफड सम्प्प हो जायें। मे पुक्त हो जाऊ विकट कालमें गौर सद 
के लिए क्वतकृत्प हो जाऊ' | जब तक मैं मुक्त न होऊगा सब तऊ में द्धवताथ नहीं हो सकता हूँ इससे मेरे 
को यहां किधी समागम सें झूचि नहीं है। केवल अपना भअ्रस्त : समाये हुए परमात्मस्वरूप के दर्शन: 
करके इसो स्वरूप का प्राप्त करू गा, ऐसा अपना लक्ष्य बगता चाहिए । 

 आत्मामें परमात्मत्वका दर्शन करने आइये २३.वें इलोक के एफ प्रवचनांशमें-दुग्ध में बुत की तरह 
आत्मा में परमात्मत्व की उपलब्धि-अ्रक्त दूवरा इष्टान्त लीजिए । दूध में घी रहता है; कि नहीं ?. जो 
दध अभो दहा गयी, मानों ५ किलों दूध-दुह्म गया तो बज़ाओ उसमें घी. है. कि नहीं ? .अगर व हा तो 
किसी भी तरह वहां से घो निकाला नहीं जा सकता। मघर घा वहां भ्रांखों दिखता तो च दीं । गौर 
दूध में घो अवरय.. है तो आपने उसे: किस तरः जाना ? एक ज्ञान द्वारा जाना कि इस दूध में था है! 
और यह जी परख लेते हैं कि-इस- दूध में करीय ५ छुटांक घी निकलेगा, इसमें करीब ७ छटांकइ वे 
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निकलेगा तो यह निरदिचत है कि हू में चो'हैं अगर व्यक्त नहीं है उसे त्कट करभे'की,विधि यह 

. कि उसको मथो या दही बनाकर मथ यह 'बिंधि है इसी तर इक मेरे शरीरतमें अर त्मी है और आत्मा 
में परमात्मस्वरूप है अब हम अपने आत्मा में: पंरमात्मस्वरूप को प्रंकंट करना चाहें तो छंसकीः विधि है 

: कि हम अपने शआ्ात्मा को ज्ञानंद्वारा मेथे, उसमें प्रवेश करें, आरमा में ठुस्ते रहें। प्राप्त पदार्थोरिके संतोष 
न मानें वहां तृप्ति ने करें। ये बाह्य पदार्थ मेरे लिए अनर्थ हैं। मेरे लिंए दुःख के हेतु भ्रूतं है। सेरा 
आत्मा स्वयं आनन्दंस्वरूप है वही मेंरों सर्वस्व है अंपने अत्मा में तु प्त कर सन्तोष करे, अवन में 

' ही रत रहें देखो कैसे नही परमात्मा स्वेरूप का दर्शन होगा ? तो जेसे दूधमें घी है, किन्तु वह .अव्यक्त 
है पर उसे विधि पूर्वक प्रकट करें तों प्रकट हो सकते है इंसो प्रकार मेरे आत्मा में वह परमात्मस्वरूप 
है जिसकी वन्दता करने के लिए हम सुबह-उुबह मन्दिर में श्राते हैं 'पुजन करते हैं! दर्शव “करते हैं 

' बंह स्वरूप मेरे आत्मा में है उस आत्मा में उंस स्त्ररूप को देंखेनकों विधि है भेर विज्ञान ' करें असार 
को छोड़े, सार पर हृष्टि लगांवें तो जैसे दूध में घो है उसा प्रकार मेरे आत्नी में वह भेंगंवतत स्वरूप 
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5 5 (३०२) स्वरू।संबोधन प्रवतन .. , कक. 
१० परमपृज्य श्री भटट्राकलंकदेव-विरचित स्वरूपसम्बोधन पर हुए पृज्य श्री सहज,नन्द वर्णी महाराज के 
प्रवचन इस पुस्तक में है। प्रथमः इलोक के .एक, प्रवचनांश सें देखिए-आत्मतृत्थः के यथार्थ परिचय में, अनेक सम-- 
स्थाओं का समाधान-अरात्मतुत्व ;की वास्तविक, मुक्तामुक्तूहपता का प्ररिचयद होते पर कतंव्य भोक्ततत्व 
श्रादि, समस्याओंका सहज समाधान--मैं मुक्त हूँ, पर मुक्ति पतेका एकान्‍्त चहों है. किव्यह में आत्मा सभो 
बातों से मुक्त हैँ । यह में, झात्मा अपने आ्राप्तके ज्ञान और आनन्द से अ्मुक्त हूं । स्वरूप, को मेरा प्राणभ्‌ 
है। यदि ज्ञान और आनन्दस्वरूप मेरा मिट जाय तो फिर मैं ही. क्या इहुंगा ! कोई भी प्रदा्थ. अपने 
स्वरूप से.सुक्त नहीं, रह. सक्रता मेरा स्वरूप है सहजज्ञान झोर सहज आननद-। , उस्ते +करूप से .म अ्रमुक्त 
हूँ । निरन्तर, ज्ञानस्वरूप- हैं ओर आनन्दस्व॒रूप हूँ। जब. किसी आत्माकी अपने इस स्वरूपका -पत्ता- हाता 
. है कि यह में कर्मा से रहित।हूं, शरोर से..रहित हूँ श्लौर अपने .शानात़न्द स्वर्रुप में हो मग्न हूँ). तो उस 
को ये सव दिशायें मिल जाती हैं..कि व्यवहार में किसी का कुछ नहों .करुता- हूं.। :मैं, अपने ज्ञाच-का हो 
परिणमन किया रूरता हूं. और आनन्द का ही श्रतुभव किया करता हूं। इसके श्रतिरिक्त में जगतमें अन्य 
कुछ भी कार्य नहों करता हूं | ऐसे ज्ञानानन्दमय अपने आत्मा की सुध होने पर जीव अपने इस ज्ञाना- 
नतद्‌ स्वहूप की सुथ तहों ले रहे हैं, इस कारण से, झरने स्वरूप से विमुख होकर बाहरी. पुदमुलों में 
प्रोति जो हैं, और, करोब, मात, माया, लोभ श्रादिक कलायें नाता प्रकार की -इच्छायें जो ,स॒त्र 
. कर्मों के जदयमें हुआ करती. है उन सब स्वरूप रूप अपने को समफ् रहे हैं और इसी मूल ,में थे जीव 
; वाना ढुर्गतियों में. मटक . रहे हैं।, अहो, ज़ब हो यह प्रकाश ; मिला कि मैं. तो घुर्ते, केवल ज्ञान श्रौर 
आनन्द स्वरूप. हूं, मैंप्रिणमन - रहता. हूं ।. ज्ञान और , आनह्दू के रूप में.ही इसके अतिरिक्त मेरा-कोई 
व्यवज्ताय। नहीं है ऐसा.स्वृछूप बोध होते पर, इसका फ्रुकाव इस हो स्वकूप को ओर हांता-है + तो 
स्वरूप को नमस्कार करने से पहिले उस स्वरूप के व्विशेषण इस ही प्रकार के, दिए गए .हैं , जिससे स्वरूप 
ह की "ओर कुकना इस. जीव का सहज वन-जाय । यह्‌ मैं आत्मा कर तिभाव आदिक. सभी. से मुक्त 
० आन | 3 


हे 


३ ब्र्< नह बी 


*-जणाक बा बल न : 


२- ज्ञानमय आत्ता में. तृप्त होने! की भावना कीजिए, तृतीय इलोक-के एक. प्रतचनांश में>ज्ञानयाणज 


। आत्मा में तृप्त होने परभाववा पर-सव जगह यह मैं आत्मा-अकेला ही रहता.हं,, तो भक़ेने को ही कट 
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अकेले से हो निरखें, भर भकेले ज्ञानमात्र ग्रात्मा में ही तृप्त हूं। आचाय॑ अमृत चन्द्र जी कहते हूँ 
जितना यह ज्ञानास्वरूप हैं यह ही तो मैं भ्रात्मा हूँ, इससे रति बने, यह ही मैं निज हूं, यही मेरा सर्वर 
है, जितना यह ज्ञानं है उतना ही तो मेरे लिए आशोर्वाद है, हम दूसरे से कहते हैं कि मुझे आशीर्वाव 
दो । भरे यह ही श्राशीर्वाद उस आत्मा को है कि वस ज्ञानरूप अपने को निरखें। बस सब आाशीर्वा: 
गया। सब कल्याण हो गया, सव कष्ट दूर हो गए। जितना यह ज्ञान है उतना हो यह सत्य श्रनुभव 
करने की चीज है और चीज दिल में मत लावें। तो इस ज्ञानमात्र स्वरूप में ही रमकर तृप्ति पा लें 
कोई दूसरा सुख देने न आयेगा । एक वैदान्त की कथा में लिखा है कि किसी नई बहू के पहिली ही 
बार वच्चा पेंदा होने को था तो वह अपनी सास से बोली कि माता जी जब बच्चा पेदा होने लगे मुझे 
जगा लेना; कहीं ऐसा न हो कि मैं सोती ही*“रहूं श्रौर मुके पता न पड़े । तो वह सास वाली अरी, बहू 
इसकी चिन्ता न कर। अरे जब बच्चा पंदा होगा तो वह तो तुझे जगाता हुआ्ना ही पेदा होगा । चाहे तु 
सो रही हो फिर भी बच्चा पंदा होते समय तू जग जायेगी । तो ऐसे ही समभिये कि कोई पूछे कि मुझे 
आ्रात्मा का अलौकिक आनन्द आये तब बता देना, तो भाई कौत़- ब्रतायगा ? अरे वह झानन्द श्रायगा 
तो स्वयं ज्ञान का अनुभव होता हुश्ना ही श्रायेगा । तुम स्वयं उसका शअ्रनुभत्र करते हुए हो झ्रानन्द 
पावोगे । क्रिसी दूसरे से क्‍या तुछता ? तो आत्मा को ज्ञानरूप में अनुभव करें ओर सत्य आनन्द ०४ 
लें। ह 
३- स्वरू। संवेदन के बिना आत्मोद्वार की असंभवता की जानकारी कीजिए चठवों इलोक के एक प्रवच- 
नाँश में-स्वरूपसंवेदत के बिना ब्रात्मोद्धार म्स भवता-उद्ृण्डता ही तो है, इस उदृण्डता के सिवाय और 
कष्ट क्या है इसे ? कोई जीत्र दुःखी नहीं है सब-सुखी हैं, पर इतना मोह लगा है। रागद्व प लगे हैं कि 
जिनसे ये अपने को दुःश्लो रख रहे हैं कि श्राप कहेंगे कि ऐसा कसे हो सकता है कि ये रागद्व थ मिट 
जायें। तो सुनो पुराण पुरूषों के चरित्र देख लो सकुमाल, सुकौशल, गजकुमार | इन सबकः राग 
मिटाना । भरी जवानी में सब कुछ छोड़ दिया । उन्हें जाने दो, श्राजकल भी अनंक गृहस्थ ऐसे मिलते 
हैं जो कि अपने मन में बहुत तृप्त रहते हैं चिन्ता करें तो भी वही बात चलेगी, चिन्ता न रखें भर 
आात्मदर्शन करें प्रभुदर्शन करें धर्मध्यान में रहें तो भी वहा बात चलेगी, बल्कि धर्म ध्यान में *हने वाले 
के और श्रच्छे ढंग से चलेगी । भया स्वरूप सम्वेदन बिता अपने भआरात्मा के परिचय बिना सुख प*ने को 
कला ही नहीं मिल सकती । तृश्णा कर करके दृ:खी रहेंगे। जंसे गर्मी के दिनों में रेतीले मेंदान में कोई 
हरण दोपहर के ध्षमय में प्यात्ता हो जाता है। वह अपनो प्यास बुझाने के लिये जलक्ली खोज करता 
है | जब दृष्टि उठाकर दूर देखा तो इसको चमकती हुई रेत हल जंसी लगो, वहां पहुंचा तो देखा कि 
जलका नाम नहीं, फिर मुख उठःकर देखा ता दूर का चमकता हुई रेत जल जैसो मालूम हुई । फिर 
दौड लगाया । वहां जाकर देखा तो जलका नाम नहीं । यों वह दोड लगा लगाकर अर पनी प्यास की 
वेदना को श्रौर भी बढ़ा लेता है और अन्त में तड़फ तड़फ कर मर जाता है । ठोक ऐसे ही यह सभ्ारी 
प्राणी बाह्य पदार्थों ले सुरा की आशा करके उनके पीछे दौड़ लगाता है, उतका संचय करता है, उनकी 
पीछे रातदिन हैरान रहता है, यों वह अ्रपना उद्यम करता है शान्ति पाने का, 
उसको अशान्ति की वेदना और भी बढ़ती जातो है। यों ही वह अपना सारा 
है । लाम कुछ नहीं प्राप्त कर पाता । अरे इन बाह्य पदार्थों से अपने चित्तको 
के लिये अपना उद्यम करना होगा । बाका तो यहां उदयानुसार सब कुछ 
षण ये सब विधिवत होते रहेंगे । थोड़ा वहां भी ध्यान दे मगर मुख्य 
मैं ज्ञानमात्र हूं। केवल 


तृष्णा करता है, उनके 
पर होता कया है कि उ 
जीवन व्यर्थ हो गवा देता 
हटाकर सम्यग्शान को प्राप्ति 


होता रहेगा । कमाई, भरण पौः | त थे 
उद्द इय हो जीवन में सम्यग्शान के अर्जेतका । अपने स्वह्ष्प के अधुभवन्का । 


(३०२) ल्वरूपसंवोधन प्रवचत ( ४४४ ) 


ज्ञान स्वरूप हूं, ज्ञान जो ज्योतिस्वृरूप मैं हूं ? इसके अतिरिक्त कुछ नहों । तो इस ज्ञान ज्योति से कुछ 
वाहंरका चियका है क्या ? इत ज्ञान में कोई उपक्रम आयगा क्या ? अरे में हो विकल्य करके कहपवना- 
में बनाकर द:खो होता हू । स्वरूपततः तो में आनन्दरूप हूँ हि 


ह हिताधायक सम्थक चारित्रका स्वकृप निरखिये १३ में इलोक के एक पअफ्चनांश में-उत्तरास्तरभावा 
दर्शन ज्ञान चारित्र में स्थिर आलम्बन का सम्यक चारित्ररूयता के पत्तंव में सम्परद्शन, सम्वर 
का स्वरूप तो बताया जा चुका है । इस इल्नोक में सम्यकस्वरूप वतला रहे है। आत्मा में दर्शव, ज्ञान 
चारित्र ये तीन गुग हैं, श्री र, इन तोन गुणों के परिणमन भी प्रतिक्षण चजते रहने हैं। मेरे में निश्वास 
करने का गुण है तथा उसका भी निरन्तर परिणमन चल रहा है। विश्वास करते हुए जिसे श्रन्त: सहज 
प्रतिभासस्वरूप समझा है मेरे में वह ज्ञान गुण है तो ज्ञान गुण का भी परिणमन निरन्तर चल तो रहा 
है, जानता तो रहता है इसी प्रकार चरित्र युग है तो उच्तका भो परिणम्रन निरन्तर चलता रहता है । 

हे चारित्र मुण का परिणमन किसी रूप हो, कपायरूप हो तो, आत्मा में गम्तताबूप हो तो, प्रत्येक 
गुण प्रतिक्षण परिणमते रहते हैं। चाहे वे विभाव छये परिणमन रहे हों चाहे स्वभाव रूप वे निरन्तर 
इसके परिणमन चलते हैं। तो उत्तरोत्तर होने वाले ध्म्यग्दर्शन, सम्यरत्ान प्री रतम्प्रक वारित्र में स्वित॒र 
हीता, आजम्यन होना, इसका नाम है सम्यकचारित्र । जो यात्मा का स्वद्य है और आत्मा का निर- 
न्तर परिणमन चल रहा है उस स्वरूप में स्थितर होते का नाम सम्पक् वा रिच्र है । जैसा कि बताया 
गया है-आप छूप में लीन रहे स्थिर सम्यक चारित्र सो हो झात्मा के स्वरूप | स्थितरता से लीन होमे 
का नाम हे-सम्यकूचा रित्र । 


परक्िये कपायरन्सत चित्त की परिस्थिति, १७ वें इत्नोक के एक प्रवचवांगगें-कपाय रत्जित चित भे 
तत्वायवा*यत की श्रतंमबसता-अपती सदुभावना के लिये पहिली बात क्या कड़ा गई है कि कप यों को 
दूर करें, विरोव भावना दूर करें ग्रौर एक विरोधभाव की ही बात नहों, राग और विरोध दानों दूर 
फरें। ऋरध, मान माया, लोग ये चार कपायें हैं, ये हमको परेशान कर रही हैं और इत चारों कपायं 
के यढ़ने का जड़ कया है ? मैंने पर्यायबुद्धि कर रह्ली दे । में मनुष्य हैँ । में शमुझ नाम का हू । त्यागी हैं 
गुठ्स्थ है। इस प्रकार की जो अपनी श्रद्धा बना रखी है यह है खोंटी प्रतोति, झुग्प प्रत्तीति । में चिह-- 
स्वभाव हू, ऐसा इसने समय नहों इसलिये कपायें बढ़ेंगो ही । ये तो सही नहीं बातें है । तो कपायों से 


& 


जिसका हुदय भरा हुमा है बड़ तत्वझा अवगाह न नहीं कर सकता । त्त्वक्ता अबगाहन सायने सह 


पे सह, 
सान स्वभाव को आत्यनत्य दे उनमें जान का प्रवेश होता, ज्ञान में वहु सहज ज्ञान सुभाव की नलवाः 
हीना, परिचय होता से बाउलाता ई तत्वका अवगाहन । तो जियका खित्त कपायों से रंजित # बढ़ 
नित्वेसा झवमारुच नदों कर सकता कौशिश बह करना है कि एक बएर तो संकल्प करके चलें कि में मन- 
प्स रेली ऐसा होते हुए | गेज्ञ का मार्ग बना हूँ शोर कभी सुक्ति या लु ओर बात के लिये मई 
पर है। भर ता ऋछ पिला है. परिवार बेनये कुझु मय सब कुछ यड़ लो पलते हए मताफिर के लिये 
पेड़ की छाबा को तहट है। को खुताकिर जा रहा है रा्स्त में पेड़ों की छाया मि । उस छाोजा से 
[बरती जाता हे तो यह तो सुश्री वालो बात है यहाँ से में मुतर रहा हे से ः 


में की पफिद्न कूछा संवाफकर दरार गी प्र 


44 
हि + अऔ> + चल 2 
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( ४४६ ) 'सहजानन्द साहित्य ज्योति अरथम भाग 


है। अन्य फल नेहीं । 

आंकाक्षाओंके विरूद्ध भांदोजव करने आईये २१ यें इलोक के एक प्रवचनांश में-श्रांकाक्षाश्रोंकी योजना 
के विरुद्ध आान्दोल 4-दुःख का मूल है ये ग्राकांक्षा । राग अवस्था म आकांक्षा से अलग हम नहीं हट 
सकते तो उस स्थित में यह भेद डाल दिया गया कि चलो वूजा में, स्वाध्याय में, ध्यान में आकांक्षा 
होता अच्छा है ओर विषय कपायों में श्राक्क्षा जगना बुरा है श्रौर आगे बढ़े तो मोक्ष की श्राकांक्षा 
करना अच्छा है पर संसार में इच्छा रखना बुरा है। लेकिन वस्तु स्वरूप से देखें तो श्राकांक्षा का अ+- 
युदय मात्र ही मोक्ष का बाधक है इसीलिये आरा! देव कहते हैं कि मोक्ष को भी जिसके श्राकांक्षा 
नहीं वह मोक्ष को प्राप्त होता है । यह स्थिति होती है मोक्ष प्राप्त करने वाले को । जब अपना एक 
यही प्रोग्राम है मुक्ति का प्रोग्राम हमारा । मोक्ष का उद्यम करो, मोक्ष को चाहो और ऐसा होना ठीक 
है। जहां लोग सांसारिक बातों में स्वपच रहे हैं। वहां उन जोवों को मोक्ष की अ्रगर श्राकांक्षा 
जगे तो उनकी कितनी विशुद्धि कितनी निर्मलता कितना उत्थान समभिये पर मोक्ष की प्राप्ति जिसको 
हुई हैं उस प्राप्ति से पूर्व उनकी क्‍या स्थिति होती हैं ? निविकल्प स्थिति मोक्ष की भी श्राकांक्षा नहीं 
ऐसा निराकांश्ष पुरुष हैं। श्रौर जब वस्तुस्वरूप की श्रद्धा हो भखना हो तो वहां तो ज्ञाताहृष्टा जैसी 
स्थिति बनेगी । वहां भी मोक्ष की आकांक्षा वाली बात नहीं वनती है । ह 


(३०३) पात्रकेसरीस्वो न्रप्रवचन 


पात्रकेशरी स्तोत्र पर हुए पृज्य श्री सहजानन्द जी वर्णी महाराज के इसमें प्रवचन हैं । इस स्तोत्र में 
युक्ति-पुरः सर प्रशुता की गवेषण की है । प्रथम छन्द के एक प्रवचनांश में देखिये जिनेन्द्र गुणस्तवन का प्रयोजन- 
जिनेन्ध गुणस्तवन से कर्मक्षय की वात बनने के निश्चय पर ग्रुणस्तवन के प्रयत्न-देखिये कम आते हैं तो 
क्रोध, मान, माया, लोभ कपाय के द्वार से आते हैं। कषायें को, कम बन्ध हुआ । तो कमे रुके या जो 
पहिले बंधे हुए कम हैं उनका विनाश हो तो वह भी इस उदय द्वारा हो सकेगा कि कषाय न करें कर्म 
अपने आप दूर हो जायेंगे । अब कषायें न करे । इसके लिए उपाय सरल यही है। पहिले तो जिसमें 
कषायें नहीं रही ऐसे जो प्रभु हैँ उनके गुणों का ध्यान रखें। यह हमारा आपका आत्मा भी कषाय 
रहित है, इसमें कपाय का स्वभाव नहीं पड़ा हुआ है। स्वभाव तो ज्ञान और झानन्द का है जो कभा 
भी न टलता हो । तो भगवानका आत्मा भी ज्ञानानन्द स्वभाव वाला था । सो जब कषाये दूर हो गयी 
तो वही स्वभाव पूर्णरूप से प्रकट हो गया । जब भगवान के वीतराग सर्वा स्वरूप को पा करते है तो 
कितनों हो मोह ममता दूर हो जाठी है कितनी हो विकल्प विडम्बनायें समाप्त हो जाती हैं। तो अपने 
ग्राप अपने आत्मा के गुणों पर दृष्टि पहुंचता है, यही सनन्‍्तोष होता है । समता उत्पन्न होती है, ज्ञान- 
भाव बनता है । तो श्रात्मा जब ऐसे स्त्रच्छ ज्ञान प्रकाश में आ जाय तो कर्म अपने आप खिर जायेंगे । 
तो आ्राचायें कहते हैं कि हमने यह निश्चय कर लिया कि हे जिनेन्द्र देव तुम्हारों को हुई थोड़ी भी 
स्तुति सर्व कर्मो के बिनाझ के लिए कारण है, इसलिए हम बड़ें हो श्रादर त्रिनय से श्रपके गुणोंकी ओर 
भुकते हुए बड़े ही तम्नर होकर है देव हम आपकी स्तुति को करेंगे । ह 

प्रभु की स्वयभुता व दिव्यचक्षुष्मत्ता देखिये द्वितीय छन्द के एक श्रवचनांश में-प्रभु ने मोक्ष पद्‌वी को 
स्वयं जान लिया इसी कारण हे भगवान आाव स्वयं कहलाते हैं। खुद अपने श्राप तत्व का पक 
लेते हैं और खुद अपने आपमें अपने श्रापको जोड़कर स्वयं ही आप परमात्मा हो जाते हैं 3 कक 
भू कहलाते हैं। स्वयंश्वु का अर्थ है जो खुद हा जाय। भगवान तीर्थंकर जो न हुए हैँ गे कया 
किसी हूसरे की मदद से हुए हैं? यदि कोई धर्म करना चाहता है। इप्तलिए कि मैं संत्तार के सब 


९. ै (३०३) पात्रकेश री स्तोत्र प्रवचत जी 


संकंटों से छूटूं, तो उसे धर्म करने के लिए क्या किसी दूपरे को जरूरत होतो है ? हां थोड़ा समझने 
सीखने के लिए जरूरी भी है मगर धर्म जो मिलेगा वह खुद को अपने श्रापमें मिलिगा, किसो दुसरे की 
मदद से न मिलेगा । तो भ्रभ्चु आप तो धर्म मृतत हैं। धर्म हो घर्म प्रकट है इस कारण से स्वयंश्ू 
' कहलाते हैं । ऐसे दिव्यचक्ष्‌ जिस भगवान के ज्ञान है ऐसा ज्ञान यहां हम लागों के नहीं पाया जा रहा । 
इस लोक में भी बड़े-बड़े वैभवशाली पुरूष हैं नारायण, प्रति-तारायण, चक्रवर्ती, ब्लाभद् आदि की 
जिनके श्रतुल' वैभव पाया जाता है। वड़े-बड़े पुण्य के ठाठ पाये जाते हैं, छः हो खण्ड का राज्य 
जिनके अधिकार में है, जो सर्व वैभवों के स्वामी हैं ऐप्ते-ऐसे वड़े-बड़ प्रुण्यववान पुरुष भी इस 
“ लोक में मिलेंगे, लेकिन उनमें भी वे दिव्यतेज नहों हैं जो कि तोथ »र भगवान के गर्भ में, जन्म 
' समय में और गृहस्थावस्था में भी थे । ऐसे दिव्यचनक्ष्‌ू इस समय हम आाष लोगों के नहीं पाये जा रहे 
हैं । ह 
ह _ प्रमपुरुष का पुरूषाय॑ सार निरखिये चतुर्थ छन्द के एक प्रवचनांश में-परमपुरूष का पुरूषार्थ-हे 
प्रभो, आपने उत्कृष्ट तप का अ्राश्वय लिया था । ऐसे उत्कृष्ट तपका आ्राश्रथ लेने वाले श्रापको केवल-- 
: ज्ञान उत्पन्न हुआ। जो केवलज्ञान समस्त पदार्थों को विषय करने वाला है। जो भो सत्‌ दुनिया में है 
उसके जावनहार हैं | देखो हम लोगों के जानने की तो इच्छा रहतो है और जानकारी हो नही पातो 
इसीलिए तो दुःखी हैं। जसे आनन्द नहीं मिला उससे हम दुःखो हैं। उसो प्रकार जानने को इच्छा तो 
होती है पर जानना बन नहीं पाता तो दुःखी होते हैं। देखो-आननन्‍्द जो हमें प्राप्त नहीं हो रहा उसका 
“ एक कारण यह भी है कि हम जानना तो चाहते हैँ सारे विश्व को भगर जानना हो नहीं रहा है। 
तब प्रभु को देखो-वे सारे विश्तर को, लोकालोक को, भूत, भविष्य, वतमान को सबको एक साथ स्पष्ट 
जानते हैं। जो सबको जान जाय उसको जानने की इच्छा क्‍यों होगी ? ओर जो सबको जान रहा है 
उसे किस प्रकार की ग्राकुलता क्‍यों मचेगी ? त्तो प्रभु सर्व विश्व के जाननहार हैं तो आपने एक परम 
आध्यात्मिक तपश्चरंण किया था, उसका प्रभाव हैं कि आपके केवल ज्ञान उत्पन्न हुआ | कैसा है वह 
केवलज्ञात ? इन्द्रिया-तीत है । इन्द्रिय द्वारा नहीं जाना जाता कुछ, किन्तु दान्द्रय से परे केवल आत्मा 
के बोध से ही सर्वे कुछ पहिचाना जा रहा है तो आपका वह॒केवलज्ञान अतीर्द्रिय है, फिर भी वह 
केवलज्ञान नष्ट होने वाला नहीं है। केवलज्ञान तो भ्रनन्‍्त काल तक वेसः केवल ज्ञान हो वर्तता चला 
जायगा । तो ऐसा वह केवलज्ञान अविनाशी है और अपने आ्रात्मा से उत्पन्न होता है । देखो अतुल ज्ञान 
निधि, अतुल आनन्द सब कुछ आत्मा में सदा हाजिर हैं किन्तु उसके लिए दृष्टि बनायी है। क्‍या कि 
'परक्नी ओर हृष्टि लग रही है इसलिए हैरानी हो रही, परेशानी हो रही । जा अपने आत्मासे 
“उत्पन्न हुआ ज्ञान है वह ज्ञान तो सारे लोकालोक का जाननहार हैं और इन्द्रिय या श्रन्य साधनों की 
. अपेक्षा कर करके जो ज्ञान उत्पन्न होता है वह ज्ञान थोड़ा जानता है, सबको नहीं समभता | है प्रश्न 
आपने परम तपर्चरण का झाश्रय किया अतएवं वही केवलज्ञान उत्पन्न हुआ । आपका केवलज्ञान सर्व 
' की जानता है, इन्द्रिय से परे है फिर कभो नष्ट होता नहीं अपने आ्रात्मा से उत्पन्न हुआ है और निर- 
:बरण है तथा एक साथ जानने वाला है।' 
कल प्रभु की निर्दोप वाणी से प्रभुकी आप्तता का परिचय पढ़िये २४ वें छत्द के एक प्रवचनांश में-प्रभु की 
निर्दाब वाणी से प्रभु की आप्तता का परिचय-यही आ्राचार्यदेव भगवान की स्तुति कर रहे हैं . भगवान 
की स्तुति के मायने यह है कि भगवान के स्वरूप में भक्ति उपजना । देखो जब भगवान के माता पिता 
का, वंश का, कुल का नाम लेकर भगवान की स्तुति की जातीं है तो उससे कई गुना रूचिपुर्वक भगवान 
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का परिणाम है। वस्तुस्वरूप फे वर्णन करने की घोर तुलंना-करने की पद्धति में है भगवान आप बड़े 
हिंषी हैं, बड़ निर्दोष हैं, सत्य है, पवित्र हैं, आपको वाणी में कही. भी दोप नहीं थ्रा. रहा है । किसी 
मदुज्य को बुखार हो, खांसी हो, नजला हो । तो उसको आवाज से पदिचान लिया जाता है कि यह 
मंदृष्य तो रोगी है मौर उसी की श्रावाज से यह भी पहिचान सकते कि भ्रव यह निरोग हो गया। तो 
'जैस आवाज निरोगता की पहिच।न करा देती है इसी प्रकार वाणी श्रौर वचन वक्ता के निर्दोपता की 
'पहिचान करा देते हैं | और, वक्ता निर्दोष ज्ञान में आ्राये तब हो तो भक्ति उमड़ेगी । तो उस निर्दोषता 
का परिचय.मिलता है वचनों से ओर वचन ये सही हैं इसीलिए यह निर्णय चल रहा है कि श्रन्य जनों 
ने शासन गढ़ा है वह जीव के लिए हितकांरी नहीं है। वही कोई झान्तिका मार्ग नहीं मिलता है 
पर है प्रंभो स्याद्ाद विधि से झापने जो: कुछ भी वर्णन किया हैं वह सत्य है, निर्दोष है श्र हितकारी 
| 
वौतरांग प्रभु के सिवाय अन्यत्र ओ प्रपनें की अयुक्ता देखिये. ३४४ वें छुन्द के एक प्रवचनांश में-प्रसन्न, 
क्रोध, दुःखी, रोगी, भूखे, प्यासे, जन्म मरण करने. वाले में आप्तपना मानने की अयुक्तता-हे इन्द्रिय 
' विजय करके रागद्वे ष पर विजय प्राप्त करने वाले वीतराग सर्वज्ञ. देव : ग्रापको छोड़कर श्रन्य प्राणियों 
में श्राप्तपना कंसे युक्त हो सकता हूँ ? जबकि देखा जा रहा है कि झ्रापके सिवाय श्रन्य वह पुरुष जि 
में देवयने को प्रसिद्धि हुई है वह कभी प्रसन्न होता है ऋष हो जाता है तो यह नियम है कि ऐसा यदि 
कोई पुरूष हो तो वह नियम से दुःखी है तभी तो वह कभो खुश हो गया कभी ऋद्ध हो गया। ता 
जो आत्मा प्रसन्न होते हैं, ऋद्ध होते हैं उनमें दुःखीपना नियम से सिद्ध होता है। और वे. मुर्ध हैं 
किसी में बव ही तो प्रश्नन्न होते हैं भ्रववा किसो से वे विरोध रखते हैं तब ही तो दूसरे पर ऋद्ध हुए 
हैं। साथ ही कोई उन्हें रोग हो जाय, कोई कठिन घटना श्रा जाय तो उत्के भय और उपद्रव भी 
देखा गया है । त्ृभी वह तृष्णा से आमुल होता । जंसे किन्हीं ने पता डाला है कि कोई भगवान जंगलमें 
ः पहुंचे, वहां उन्हें प्यास लगी, तो उनका बड़ा भाई पास की नदी में पानी लेने चला वहां जिस समय 
पानी भरने के लिए वह भाई गया । तो एक शिक्ारो ने देखा कि वृक्ष के नीचे यह कोई हिरण बैठा है, 
बस शिकारी ने तीर मार दिया भगवान का मरण हो गया। तो लोगों ने ऐसे को भो.भगवान,मान 


डाला। भला बतलाग्रो जिन लोगों को क्षुवा. तृष्णा आदि की वेदनायें हों, जो किसी के द्वारा भारे 


जायें उनको भगवान कैसे कहा जा सकता है ? अरे जिसके श्रभी शरीर की परिपाटी, चल रही है उस 


में आप्तपने की बात कहना कंसे युक्त हो सकता है ? 
परखिये प्रमुशासत में त्यागका महत्व ४१ वें छन्द के एक प्रवचनांश में-प्रभुआसन में त्यागका महत्व- 

कुछ लोग झाराम की चीजों को उपकरण नाम देकर अपने आपके धर्मात्मा प्रसिद्ध करने के लिए 
क्तियों से श्पता आराम बना लिया है। वस्त्र रखता, बर्तत रखनः, पात्र रखना ये उपकरण हैं। 
साक्ष॒वों को ये रखना चाहिए, इस तरह का जो .उपदेश किया गया दै से साधुजनों ने सुख का कारण 
सोचकर स्वयं रचा है, कल्पना किया है, किन्तु आपने उपदेश ऐसा. नहीं किया । इतने बस्तर रखो, इतने 
वर्तन रखो, इतना अम्रुक रखा, और जो-जो भी आराम के साधन है-लाठी आदिक जो उपकरण की 
बातें प्रचलित हुई हैं वे स्वयं अशक्त पुरूषों ने अपन ,आप कल्पना किया. हैं.।. यदि यह सत्तथ होता तब 
त्तो तुम्हारी नग्नता व्यर्थ है। तीर्थ करों को नग्न दिगम्बर इवेताम्त्ररों. ने- भी माना, स्वग्रं उन्होंने अपने 
' शास्त्रों में कहा है तो स्वयं तो नग्न रहकर सावना कर और. दूसरों को बतायें कि तुम ऐसे-ऐसे आराम 


के साधन रख लो तो-यह केसे युक्त हो सकता है ? यदि वस्त्र, बर्तन भ्रादि रखते हुए. भी धर्म हो जाता 


॥४क्‍ 
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तो फिर नग्नताकी क्या श्रावश्यकता थी ? जैसे छाया यों ही हस्त सुलभ प्राप्त हो जाय तो फिर किसी 

बुक्ष के नीचे ठहरने की ग्रावश्यक्ता क्या ? ऐसे ही यदि परिग्रह के बीच रहते हुए हो मोक्ष मिल जाय 
- तो फिर निग्नेन्यता का श्राश्रय करने - की आवद्यकता:क्या ? ज़ो कुछ यह रचा गया है परिग्रह का 
* सम्पके का- उपदेश, वह स्वयं कमजोर पुरूषों वे किया है । श्रापका .उपदेश किया हुआ्आा मार्ग तो केवल 
- कैवल्य का मार्ग है । इस बाह्य और अन्त कंवल्य में रहो श्लौर उस विधि से केवलज्ञान प्राप्त होने का 
. जझ्ापका उपदेश है । ह े 


(३०४) द्वात्रिशतिक: प्रवचन 


पूज्यश्नी अमितगति आचाय॑ द्वारा विरक्ति द्वात्रिद्येतिका परम पृज्य श्री सहजानन्द जी वर्णी महाराण के 
- प्रवचन इस पुस्तक में है। इनमें समता की भाकना की गई है। मैंत्रीभावना की एक झांकी कीजिये प्रथम छुन्द के 
एक प्रवचनांशमें-मेत्री भावता में प्रशम की: भांति सवेग झनुकम्पा आसंतकक्‍्य का भी अपुर्वे सहयोग-मंत्री 
सद्भावना रखने वाले आत्मा के-सम्वेग भाव भी प्रथमके साथ-साथ संवेग का अर्थ दै धर्म में प्रनुराग 
' होना। धर्म हैं श्रात्मा का ज्ञान देन बानन्द आदिका उसमें जब भावना जगे, प्राति जगे स्वयं के धर्ममें 
प्रीति जागे वहां ही सब जीवों के प्रति मंत्री भाव जगता है। म॑त्रो भाव में दुःख उत्पन्न न होने को 
' » अ्रभिलाषा या दुःख उत्पन्न न होने की इच्छा बनने से यह बात धर्मानुरागो पुरूष के होतो हो है। अवु- 
, केम्पाभाव स्वयं पर दया हो तो दूसरे पर मंत्री भावना बने । जो जीव दुपरे के प्रति सुख को भावत्ता 
नहीं रखता, मेत्रो भावना नहीं रखता वह अपने श्राप पर भी दयाहीन हो रहा है। स्वानुकम्पा जिसके 
जगती- है, जो स्व.की तरह सबको निरखता है तो वहां पर भी दुःख उत्पन्न न हो ऐसो अभिलाषा 
-जगती है आस्तिक्यभाव ता प्रकटही है जीव यह ज्ञानानन्द स्वरूप है। वह अपने ज्ञान आनन्द परिणाम 
से ज्ञानी और आ्रानन्दस्वरूप बनेगा। सब श्रकार के इसके धास्तिक्य है तव ही यह भावना जग रही है 
* कि सब सुखी. हों, किसी को दुःख उत्पन्न न हो। है प्रभो, मेरे में यह भावना रहे कि सब जीव सुश्वी 
हों, किसी से दुःख उत्पन्न न हो । सब के प्रात मित्रता का भाव जगें। जब कभो कोई  विषयभााव 
. जगता है तो उस कषायभाव में यह स्वयं तिलमिला जाता है शौर उस कपायभाव में दूसरे के प्रत्षि 
विरोध भाव रखने लगता है तो यह उसम्तका मुढ़ता भरा प्रयत्त है। और जीव्र जीव सब समान हैं । 
कोन जीव मेरा विरोधी है ? जिसे श्राज विरोधी समझ रहे वह अनेक बार मित्र अथवा कुटुम्ब्रों हो 
चुका है। किसी जोव को अपना विरोधी क्‍यों मान लिया उसमें विरोध क्‍यों ? श्ररे .सभी जोच 
. अपने-अपने पुरे स्वरूप को लिए हुए हैं। उसमें विरोध को बात कहां से जगी ? हमस सब अपने 
विषयों के अनुकुल बाहर में बात नहां पाते तो उसे अ्रनिष्ट समझने लगते हैं। वस्तुतः कोई ..जोव 
मेरा विरोधो -नहों। सब जोवों के प्रति मेत्रो भाव रखता, यह सब श्रपने हित की बात कही जा 
' रही हैं। श्रात्मकल्याण स्वयं ही तो पायगा। तो ऐसी मंत्री भावना हैं प्रभो मेरा आत्मा सदा घारण 
करे. . 
तिजात्माको शरीर से भिन्न करने की भावना देखिये दूसरे छन्द के एक प्रवचनांशमें-अपास्तदोष पिजा- 
त्मा को. शरीर से भिन्‍त करने की भावना-यह आत्मा ज्ञानावस्थ है, इसके स्व भाव- में मान, माया, 
लोभः विषय कयायों के बन रहे हैं वह दोष ओपाधिक है आत्मा के स्व भाव रूप नहीं है । जंसे किसी 
फिल्म के पर्दे पर फिल्म का अश्रवेस दिया जाता हैं सवोधा में सफेद पर्दे पर फिल्म का अ्कक्‍त्त फेंका जता 
5 है उसे अक्स में लड़ाई, भगड़ा, चलना, नदी, पहाड़ ग्रादि का. सव दृश्य दिख जाते हें भर उस काल 
में जो कुछ भी रंग है, जो कुछ भी आकार है जो चित्र का हैं वह उस समय उस परे का - चित्रण, हो 


( ४५५०. ) 'सहंजानन्द साहित्य ज्योति प्रंथम भाग' 


रहा है फिर भी पढें में चित्रण का स्वभाव नहीं है | वह झ्रौपाधिक चीज है जैसे ही उसको कारंण हेंदे 
कि वह चित्रण भी दूर हो जाता है इसी प्रकार आत्मा में जो राग के विषय कक्षाय श्रादिक के चित्रण 
होते हैं वे हैं श्रात्मा के परिणमत वर्तमान में, किन्तु वे औपाधिक भाव हैं, कर्म उपाधि के विपाक से 
उत्पत्त होते हैं जहां कमंविपाक दूर हुए वहां यह चित्रण नहीं रहता । तो यह आत्मा स्वरूपसे दोषरहित 


-हैं लेकिन अनादि काल से उपाधि का सम्बन्ध होने से यह दोषरूप परिणाम रहा है तो यह निर्दोष रह 


सके ऐसी मेरे भें शक्ति आये । इस निर्दोष आत्मा को शरीर से भिन्‍न करने के लिए मेरे में शक्ति उत्प- 
न्‍न्हो। 3 आम 2 0 2 

: सर्वत्र समता की भावना अवधारित कीजिये- तीसरे छछ्ल:के एक प्रवचनांशमें-सवंत्र समता की भावना- . 
भगवान के ग्रुणस्तवन में अपने लिए भावना की जा रही है कि है नाथ मेरे सदा समता भाव रहे-। मेरा 


' मन सब घटनाओं में सब पदार्थों में रागद्व ष. रहित होकर समता भाव में रहे श्रौर यह बात बन सकती 


है 


है तब जब ममत्व बुद्धि न हो । ममता होने से किसो चीज में राग होगा क्रिसी चीज में देेष होगा.। जा 
इष्ट विषय होगा उसमें राग बनेगा श्ौर जो बाधक विषग्र है उसमें द्वघ व!गा ।,तो सर्वप्रथम काम यह 
है कि ममत्व वुद्धि श्रपनी हटानोी चाहिए । अ्रब देखो ममत्व बुद्धि बिल्कुल बेकार ही की जा रही है जो 
कोई ममता कर रहा है उस ममता से कोई काम नहीं बनने का । जिनसे: ममता कर रहे वे भिन्‍न -जीव 
हैं, सारे पदार्थ भिन्‍त है, उपयोग में यह मान रहे हैं कि यह मेरा है तो - मानते जावो । होने'का तो 
अपना नहीं श्रौर निकट ही समय ऐसा झाने को है कि मरण हो जायगा,,इस. शरीर तक से भी व्यारा 
बन जायगा । तब फिर बाहरी पदार्थ अपने क्‍या होते ? लेकित मोह की ऐसी मदिरा चढ़ी है कि धर्म 
की बात सुनने का न तो, किसी- के पास समय है और न उसको आर .उप्रयोग है । रात दिन- उसी मोह 
ममता में पड़े रहते हैं ऐसा अज्ञात. छाग्रा है कि अपने आत्मा का ज्ञान-प्रकाञ नहीं कर रहे हैं। तो हें 
प्रभो समस्त पदार्थों में मेरी समता बुद्धि दूर हो शौर फिर ऐसा मु में बल प्रकट हो कि सभी कामोंमें 
घटनाओोंमें, पदार्थों में समता को धारण करे | अं | 

सर्वंकल्याण के भूल बोधिलाभ की भावना के लिये आइये' ११ वें छन्द के एक प्रवचनांश में-बोधिलाभ 
की भावना-यह जो ज्ञानप्रकाश है, ज्ञान ज्योति है, ज्ञान पाने की जो विधि है, ज्ञान स्थिति ही जिसकी 
समता है उसे कहते है सरस्वती तो है देवी, हे ज्ञानलक्ष्मी तुम ही एक चिन्तामणि हो याने जो वस्तु 
चिन्तित हो, जिसका विचार किया गया हो उश्च'उस्तुके देने में चिन्तामणि हो, जेसे .चिंस्तामणि रत्त 
जिसके पास हा तो यह असिद्धि है कि तो विचारों से मिलता है इसी प्र.र हे ज्ञान देवता | तुम 
चिन्तामणि की तरह हो तो मैं कुछ चाह रहा हूँ उस चाह की मेरो पूि करो मैं चाहता हूँ कि मेरे को 


: बोद्धि प्राप्त हो । बोधि कहते हैं सम्यग्दर्शत, सम्बस्शान और सम्यकचारित्र को । सम्यकत्व जगा हो, 
समस्त पर वस्तुओं से निराला आत्मा का जो ज्ञान स्वरूप है वह जिसकी हृष्टिमें समाया हो उसे कहते 


हैं सम्यकत्वः अरब आप यह अन्दाज करें कि जब मेरे क्रोच, मान, माया, लोभ आ्रादि कपायें नहीं जग 
रही है। शाम्ति है उस समय कितना झानन्दमय हमारी स्थिति रहती है और जब किसी प्रकार ये 
कषायें तीत्र हा जाती है ती मैं कितना दुःखो हो जाता हूँ । तो जहां कषायें न रहें. कपाय रहित आत्म- 


: स्वरूप की जहां दृष्टि हो ऐसी स्थिति तो उत्कृष्ट स्थिति: हैं। उप्तकी ही वहां प्रार्थना की जा रही है 


कि हे दे। मैं तुमको वस्दना करता हूँ तुम मेरा बोधि उत्पन्न करो। तेरे प्रसाद से मेरे सम्यक्त्व ज्ञान 
चारित्र की। प्राप्ति हो उस ज्ञान स्वभाव से ही प्रार्थना की जा रही है कि है ज्ञान देवता तुम मेरे को 


" बोघि दो।, 
हे ॥ 


(३०४) दाविशतिक: प्रचचन...“. है ( ५५१ ) 


भवद:ख जाल से अतीत देवदेव की उपासना पढ़िये १४ वें छन्द के एक प्रवचनांश में-ऐसा देवाधिदेव 
बीतराप सर्वा पर पात्मतत्व मेरे हृदय में निरन्तर चिराजे जो संसार के दुःख सम्रुह्‌ को नाश कर 
डालता है, जिसके ससार का दुःख जाल लगा है वह मेरे लिए परमात्मः तो नहीं है प्रभ्नु तो नहीं है । 
वह तो मेरे हो समान दुःखी पुरूष है उसको हृदय में विराजमान करने से क्या फायदा; होगा ? जो 
निर्दोष है शुद्ध है परिपृर्ण ज्ञानी है, अनन्त आनन्दमय है ऐसा हो प्रभु है वह कब ऐसा हुआ कि जब 
'उसने संसार के समस्त दु:ःखों को. विलीन कर दिया । आत्मा ज्ञानस्वरूप है. उपयागरूप है जब्र उपयोग 
हमारा इन दुःखों के बनाने के ढंग से बनता है तो यहां दुःख जाहिर होता है श्र जब यह अपने ज्ञान 
स्वभाव का ग्रहण करता है तब ज्ञान में सहहज्ञान रुंत्रभात ही रहता है उसका दु.ख जाल विलोनच हो 
जाता है। जंसे आप जब रंज कर रहे हो तो. सुख गायंब श्रौर जब सुख माच रहे हो तो रंज गायब । 
जब कषाय कर रहे हो तो शान्ति गायब और-जब शान्ति में हो तव कषाय गायब ता वह आपके ज्ञान 
की परिणति ही तो है । जब॑ ज्ञान को शुद्ध परिणति हुई तो सब श्रशुद्धतायें विलोन हो जातो हैं । तो 
प्रभु ने निज ज्ञापय स्वभाव के श्रवलम्बन से संसार के समस्त दु:ख समुहु को नष्ट कर एिया तो जो 
संसारके दुःख जालों को नष्ट कर चुका ऐसा पर+त्मदेव मेरे हृदय में विराजमान हो । 


समाधि साधना का अनिवाय साधन अध्यात्म-ससार है इसका दिग्द्शंन कीजिये-अश्यात्म संस्तर का 
स्मरण-समता परिणाम ही जीव का हित कर सकने वाला है। राग हो अथवा द्वेष हो, ये दोनों ही 
भाव आकुलता के साधन होते हैं श्रौर साधन क्या ? खुद भ्राकुलता स्वरूप है रागद्व घन होना, समता 
परिणाम होना ही जीव का हित कर सकने वाला भाव है ता समता परिणाम का ही रूप है समाधि 
गद्दब तजकर अविकार ज्ञान स्वभाव आत्मा के ध्यान में रहना इसको कहते हैं। समाधि और 
समाधि को प्रथा प्राय: मरण समय में है। यद्यपि सनाधि करें सदा जोवनमें भो मरण कालमें भी लेकिन 
मरण काल में समाधि अति आवश्यक बात है लेकिन उस हो पर अगले जन्म का हा।न लाभ का हिसाब 
हैं इस कारण समाधि का बहुत महत्व है तो समाधि की विधि में बताया है कि उसका आ्रासन सस्तरा 
योग्व वनाया जाता है जिस पर समाधि मरण की प्रतिज्ञा लेने वाला व्यक्ति लेटा रहता है उस ही पर 
वह बना रहता है तो उस संस्तरा के बारे में बताया जा रहा ; कि वास्तव में देखा जाय ता परमाथ्थत: 
सस्तरा है क्या चीज ? जिसपर वह भव्य लेटकर बंठकर समाधि मरण की प्रक्रिया करता है वह न 
वास्तव में पत्थर है, न तृग है न पृथ्वी, न बड़े विधान से बनाया गया काठ है । वास्तव में सस्तरा ता 
विद्वानों ने बताया है कि अपना श्रात्मा ही संस्तरा है। किस पर लेटना, किसमें आराम करना किसमें 
बेठना । वह है आत्म॑स्वरूप । पर ऐसा आत्मस्वरूप निर्मल सस्तरा कहां बन सकता है । जिसने इन्द्रिय 
विजय श्रौर कषायञरों को जीत लिया है रागद्वघ पर जित्तने विजय प्राप्त किया है ऐसे महापुरुष का 
संस्तरा है अपना भ्रात्मा । इस छंद में यह बताया है कि समाधि की साधना करने वाले पुरूषों को यह 
तिएचय करना चाहिए कि मैं ग्रात्मा में हुँ । श्रात्मा पर ही सोया हूं याने आत्मा में ही स्थित है और 
आत्माम्रोंसे ही इसकी सारो समाधि की ।वर्धि बनती है। इस तरह निश्चय हृष्टिसे आ्रात्मा ही वास्तवमें 
सस्तरा है । 


- ४ समाप्त :- 


#छ्वीत्मियोगी न्‍्यायतीर्थ पूज्य श्री सहजानर्द महाराज द्वारा रचित. 
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सें द्वनज्ञानस्वरूपी हूं, में. सहजानन्द स्वरूपी हूं ।टठेक। 

_. है ज्ञानमात्र पर भाव शून्य, हुँ सहज ज्ञानंधन 'स्वयं पूर्ण ॥। 

'' "हुँ संत्ये सहज श्रानन्दधाम; मैं सहजानन्द । मैं दर्शन. ॥१॥ 

हैं खुद का ही. कर्ताःभोक्ता+ प्रमें मेरा कुछ काम नहीं ॥ 

पर का न प्रवेश- न कार्य यहां; मैं संहजान्॒न्द । मैं दर्शन.२।। 
ग्राऊं उतर रमलु' निजमें,निजकी- निजमें दुविधाही क्‍या ॥। 
निज अनुभवरससे सहजतृप्त, मैं सहजानन्द । मैं.दर्शव.॥३१॥ . 


हुए आत्मभक्ति हट 
मेरे शाइवत शरण, सत्य तारणतरण ब्रह्म प्यारे । 
तेरी भक्ति में क्षणःजांय सारे,।॥ टेक ॥ 
ज्ञ!मसे ज्ञानमें ज्ञान: हो हो, कल्ंपनाञ्ों का इकदम विलय हो । 
-आन्तिका नाश हो, शान्तिका वास हो, ब्रह्म' प्यारे । तेरी, ॥१।। 
सर्वे गतियों में रह गति से न्‍्यारे, सर्वे भावों में रह उनसे न्‍्यारे । , 
सर्वंगत आत्मगत, रत न नाहीं विरत, ब्रह्म प्यारे । तेरी. २ ॥. 
सिद्धि जिनने भी अं ज़क है पाई, तेरा आश्रय ढी उसमें सहाई । 
मेरे संकटहरण,' ज्ञान दर्शत चरण, ब्रह्म" प्यारे । तेरी. ॥ ३ !| 
है कर्मादि सके जग्ेसे न्‍्यारे, ग्रुण व पर्ययक्रे भेदोंसे पारे। 
नित्य श्रत्त: अ्रच॑ल, गुप्त: शायक अमल, ब्रह्म प्यारे । तेरी. ॥४॥ 
प्रापका आप ही प्रेय तू है, सर्क श्रयों में नित श्रयद्ततू है। 
स<जाननदी प्रभो, श्रस्तर्यामी विभो .ब्रह्म - प्यारे । तेरी. ॥५॥ 


एल आत्म क्रीत॑न हाट 
हैं स्वत्तन्त्र निर्चल निएकऋम।, ज्ञांता देष्टा आतम राम ॥ टेक ॥। 
मैंबह हे जो हैं भगवान) - जो . मैं. हुँ वह. हैं. भगवान. !। 
ग्रन्तर यही ऊपरी-- जात़, वें विराग यहूं राग वितान ॥.१ ॥॥ 
मप स्त्ररूप है सिद्ध समान, अमित शंक्ति खुख ज्ञान निधाम ॥। 
किस्त आश वश्ञ खोया ज्ञान, बन भिखारों तिपटः अजान ॥, २॥ 
सुख दुख दाता कोड न आन, मोह :रांग रुष दुख को खान !। 
निजकी विज परको पर जान; फिर दुखका नहि लेश निदान । ३॥ 
जित शिव ईज्वर ब्रह्मा राम विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम ॥॥ 
राम त्यागि पहुँचु' निज घास, आकूलता का फिर क्या काम ॥5॥। 
होता स्त्रयें जगत परिणाम, मैं जय का करता क्‍या काम ॥ 
दूर हुटो पर कृत परिणाम, 'सहजानत्द' रहूं अभिराम ॥५॥ 


